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जिसने आत्माको जाना उसने सब जाना । 
““निग्नंथ प्रवचन 


मा लि#। आएएएाओ ॥ ा॥ शक व आाएवएएओ आ 
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थे रत 





ाधाफ हधभांगा। 


|॥ 


पमाझाप् कै 


अनुवादक 
हँसराज जेन 






हा, साप्नाहलाए मा॥ 








(| जाए || ॥परइ्ञॉगगआक ऐश ॥॥ 


आर लाता।॥॥ आय आशिक: 


बल 


॥। 
(| 


आना ाशाज्ाए एगहक्षणाह्राक्षाएन पता। 
प्रशक्षताध्षणताँ जहा वा भतार 

॥##एकक ॥//0वताशाएएए। 

हक 06 ॥ 


जा 


श्रीमद्‌ राजचंद्र आश्रम 


बे अगास कै 
) के ः 
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'४॥॥॥॥॥ आ॥॥ट ।क ध0 बयति॥॥ग॥॥॥॥0 जाति॥ जि ॥िए जहकि॥िक "वही हि ॥॥॥ए जप जाए जा॥आए कै 


प्रकाशक 
मनुभाई भ० मोदी, अध्यक्ष 

श्रीमद्‌ राजचद्र आश्रम, 

स्टे० अगांस, पो० बोरिया-३२८८१३० 


वाया-आणद ( गुजरात ) 


द्वितीय संस्करण 
प्रतियाँ ३२०० 
ईस्वी सन्‌ १९८५ 
विक्रम सवत्‌ २०४१ 
वीर सवत्‌ २५१० 


मुद्रक 
बाबूलाल जैन फागुल्ल, 
महावीर प्रेस, 

भेल॒पुर, वाराणसी 


श्र 


छह शत 9३ /ि/ी१0एफक तक्भएमण, (823 0070, 07000 ,, ॥ऋए१०१ता ३८ 
3७ 
मही ! 
सर्वोत्कृष्ट शात रसमय सन्मार्ग- 
बहो | 
उस सर्वोत्कृष्ट जात रमप्रधान मार्गके 
मुल सर्वज्ञदेव -- 
बहों | 
उस सर्वोत्कृष्ट शातरसकों जिन्होंने सुप्रतीत कराया 
ऐसे परमक्रपालू सद्गुरुदेव-- 
इस विश्वमे सर्वकाल 
आप 
जयवत रहे, जयवत रहे । 
--मस्मरण पोथी ३|२३ 


+ ॥॥॥॥७॥४/४ गदर दा रेट ्ष पठर रा /ैआक्ताआ 79७8७ १ १७॥आँ ११ 


कि ला मिल मिल अल 4८ ,फहाहारकता 


वाया का 


॥#7 किक 07 |क आशिक बह एक हक ॥औ्॥्कि्॥ हह हआ# कै ॥॥न्‍ 


श्रीमद्‌ राजचंद्र विचाररत्न 


“बरस पुरुष प्रभ सवृगुद, परम ज्ञान सुखधाम। 
जेणे आप्यं भान निज, तेने सदा प्रणाम ॥/ -++आक २६६ 


ज्र 
“सर्व भावी ओऔदासोन्यव॒ुत्ति करो, 
मात्र देह ते संयमहेतु होय जों। 
अन्य कारणे अन्य कश कल्पे नहीं, 
देहे पण किचित्‌ सूर्च्छा नव जोय जो ॥। 
अपूर्व अवसर एवो कक्‍्यारे आवशे ?” --आक ७३८ गाथा रे 
है 
“जिसके एक रोममे किचित्‌ भी अज्ञान, मोह या असमाधि नहीं रहो उस सत्पुरुषके वचन और 
बोधके लिये कुछ भी नहीं कहते हुए, उसीके वचनमे प्रशस्तभावसे पुनः पुनः प्रसक्त होना, यह भी अपना 
सर्वोत्तम श्रेय है। 
कैसी इसको शेली | जहाँ आत्माके विकारमय होनेका अनंताश भी नहीं रहा है। शुद्ध, स्फटिक, 
फेन और चद्रसे भी उज्ज्वल शुक्लब्यानको श्रेणीसे प्रवाहरूपसे निकलते हुए उस निग्रैथके पवित्र वचनोकी 
मुझे और आपको त्रिकाल श्रद्धा रहे ! 
पही परमात्माके योगबलके आगे प्रयाचना !” -+आक ५२ 
है 
“अनन्तकालसे जो ज्ञान भवहेतु होता था, उस ज्ञानको एक समयमात्रमे जात्यंतर करके जिसने 
भवनिवृत्तिरूप किया उस कल्याणमूर्ति सम्यग्दर्शनको नमस्कार (” “आक ८३४६ 
१६ 


“जगतके अभिप्रायकी ओर देखकर जीवने पदा्थंका बोध पाया है। ज्ञानीके अभिप्रायकी ओर 
देखकर पाया नही है। जिस जोबने ज्ञानीके अभिप्रायसे बोध पाया है उस जीवको सम्यग्दर्शन होता है |” 
नन्‍आक २५८ 

ज़ 


“विचारवानको देह छूटने सम्बन्धी हृषविषाद योग्य नही है। आत्मपरिणामकी विभावता ही हानि 
और वही मुख्य मरण है। स्वभावसन्मुखता तथा उसकी दृढ़ इच्छा भो उस ह्षविषादको दूर करती है ।” 
“--अआक ६०५ 

ै 

“श्री सदगुरुने कहा है ऐसे निग्रैथमागंका सदेव आश्रय रहे । 
कहर मैं देहादिस्वरूप नहीं हूँ, और देह, स्त्री, पुत्र आदि कोई भी मेरे नहीं है, शुद्ध चेतन्य स्वरूप, 
जैविनाशो ऐसा मै आत्मा हैँ, इस प्रकार आत्मभावना करते हुए रागद्वेषका क्षय होता है ।” 

++आक ६९२ 

0 


हि छत कर कक (आर कक भेद करा है कक एयर जि 


॥77॥ पक फीश ह िक्षकिज्षष ॥हह हक ॥ कि ॥ ज्ञान ॥ हु कै ॥ ५ ॥॥ 7 कि कक] ॥# केय३ 


“अनस्तबार देहके लिये आत्माका उपयोग किया है। जिस देहका आत्माके लिये उपयोग होगा उस 
देहमे आत्मविचारका आविर्भाव होने योग्य जानकर, सर्व देहार्थकी कल्पना छोड़कर, एकमात्र आत्मार्थमे 
ही उसका उपयोग करना, ऐसा निश्चय मुमुक्षुजीवकों अवश्य करना चाहिये ।”' --आक ७१९ 

१4 


“विषयसे जिसकी इद्रियों आत्तं है उसे शीतल आत्मसुख, आत्मतत्त्व कहाँसे प्रतीतिमे आयेगा ? 
'जहाँ सर्वोत्कृष्ट शुद्धि वहा सर्वोत्कृष्ट सिद्धि ।' 
हे आयंजनो ! इस परम वाक्यका आत्मभावसे आप अनुभव करे |” -+आक ८२३२ 


है 


“लोकमंज्ञा जिसकी जिदगीका रूक्ष्यबिदु है वह जिंदगी चाहे जेसी श्रीमंतता, सत्ता या कुट्ुम्ब परि- 
वार आदिके योगवाली हो तो भी वह दु खका ही हेतु है। आत्मशाति जिस जिदगीका लक्ष्यबिदु है वह 
जिंदगी चाहे तो एकाकी, निर्धन और निव॑स्त्र हो तो भी परम समाधिका स्थान है ।' “+आक ९४९ 

है 


“श्रीकृष्ण महात्मा थे और ज्ञानी होते हुए भी उदयभावसे ससारमे रहे थे, इतना जैन शास्त्रसे भी 
जाना जा सकता है. और यह यथार्थ है; तथापि उनकी गतिके विषयमे जो भेद अताया है उसका भिन्‍न 
कारण है | और भागवत आदिमे तो जिन श्रीकृष्णका वर्णन किया है वे तो परमात्मा हो है | परमात्माकी 
लीलाको महात्मा क्ृष्णके नामसे गाया है। और इस भागवत और इस क्ृष्णकों यदि महापुरुषसे समझ ले 
तो जीव ज्ञान प्राप्त कर सकता है| यह बात हमे बहुत प्रिय है ।”' “+आक २१८ 


१ 


“सबकी अपेक्षा वीतरागके वचनको संपूर्ण प्रतीतिका स्थान कहना योग्य है, क्योंकि जहाँ राग आदि 
दोषोका सपूर्ण क्षय होता है बर्हाँ संपूर्ण ज्ञानस्वभाव प्रगट होना योग्य है ऐसा नियम है । 
श्री जिनेन्द्रमे सबकी अपेक्षा उत्कृष्ट बीतरागता होना संभव है, क्योकि उनके वचन प्रत्यक्ष प्रमाण 
हैं। जिस किसी पुरुषम जितने अशमे वोतरागताका सभव है, उतने अशमे उस पुरुषका वाक्य मानने 
योग्य है ।' --सस्मरण पोधो १/६१ 
न 
“जैसे भगवान जिनेन्द्रने निरूपण किया है वैसे ही स्व पदार्थका स्वरूप है । 
भगवान जिनेन्द्रका उपदिष्ट आत्माका समाधिमार्ग श्री गरुके अनुग्रहसे जानकर, परम प्रयत्नसे 
उसको उपासना करे |” --सस्मरण पोधी २/२१ 
ै 


“सर्व प्रकारस ज्ञानीकी शरणमें बुद्धि रखकर नि्ंयताका, श्ोकरहितताका सेबन करनेकी शिक्षा 
श्री तीर्थंकर जेसोने दी है, ओर हम भी यही कहते हैं। किसो भी कारणसे इस संसारमें क्लेशित होना 
योग्य नही है। अविचार और अज्ञान ये सब॑क्लेशके, मोहके और अशुभगतिके कारण है। सद्विचार 
ओर आत्मज्ञान आत्मगतिके कारण हैं ।” “+आक ४६० 


हा 
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शअमद गाजचट्र 
न्ठ अन्यथा 


प्रकाशकीय निवेदन 


श्रीमद्‌ राजचन्द्र' ग्रन्थ मुल गुजराती भाषामे है। इसका प्रथम हिन्दी अनुवाद प० जगदीशचन्द्र 
शास्त्री, एम० ए० कृत विक्रम संवत्‌ १९८४ (ई० सन्‌ १९३८) में श्री परमश्रुत प्रभावक मण्डल द्वारा 
प्रकाशित हुआ था जो काफी समयसे अप्राप्य था। इस दोरान 'श्रीमद्‌ राजचन्द्र” ग्रन्थका गुजरातीमें 
नवीन संशोधित परिवधित संस्करण वि० स० २००७ में इसी आश्रम द्वारा प्रकाशित हुआ जिसका हिन्दो 
अनुवाद स्वतंत्र रूपसे करनेकी आवश्यकता थी । 


प्रसगवशात्‌ ललितपुरके प० परमेष्ठीदास जेनका आश्रममे आना हुआ। उनकी भावना एवं 
उत्साह देखकर उन्हे अनुवादका काम सौपा गया । उन्होने आक ३७५ तक अनुवाद किया भी, परन्तु 
बादमे शारीरिक अस्वस्थताके कारण वे स्वेच्छासे इस अनुवादकी जिम्मेदारीसे मुक्त हुए । उसी अरसेमे 
संयोगवश श्री हसराजजी जेनका परिचय हुआ और अनुवाद पूरा करनेके लिये उनसे कहा गया जिसे 
उन्होंने सह एवं सात्साह मान्यकर, दढ निष्ठा एवं बड़े परिश्रमसे यह का यथासम्भव शीघ्र ही पूरा 
कर दिया। संस्कृतमे एम० ए० होनेसे उनका ससस्‍्क्ृत भाषाका ज्ञान अच्छा था और मूल पजाबी होते 
हुए भी बरसोसे गुजरानमे रहनेसे उनका गुजराती भाषाका ज्ञान भी प्रशस्त था। इस प्रकार वि० स० 
२०३० में इस ग्रन्थका सशोधित-परिवधधित प्रथम हिन्दी संस्करण श्रीमद्‌ राजचन्द्र आश्रमके अन्तगंत 
श्री परमश्रुत प्रभावक मण्डलकी ओरसे दो भागोंमे प्रगट हुआ । 

तत्पश्चात्‌ सभी प्रतियाँ बिक जानेसे इसके पुनमंद्रणणी आवश्यकता प्रतीत हुई परन्तु शीघ्र 
मुद्रणके कारण प्रथम सस्करणमे काफी अशुद्धियाँ रह गई थी तथा अमुक जगह वाक्याश छूट गये थे अतः 
अनुवादको फिरसे मूलके साथ मिलान करना अत्यत जरूरी था। सद्भाग्यसे दो-तीन मुमुक्षुओने यह 
कार्य हाथमे लिया और सम्पूर्ण ग्रन्थको बथासम्भव शुद्ध कर दिया । उसीका परिणाम है कि आज हिंदी- 
भाषी मुमुक्षुओके समक्ष वि० स० २००७ के आश्रम प्रकाशित गुजराती सस्करणके अनुसार हो यह 
द्वितीय हिन्दी सस्करण श्रीमद्‌ राजचन्द्र आश्रमकी ओरसे प्रस्तुत हो रहा है। सन्दर्भकी दृष्टिसे दो 
भागके बदले एक ही भागमे ग्रन्थ मुद्रित करना योग्य लगनेसे वेसा किया है । 

प्रथम सस्करणकी तरह इसमे भी मूल गुजराती काव्योके भावा्थ (छायामात्र अर्थ) पादटिप्पणीमे 
दिये हैं जिससे हिन्दी भाषी जिज्ञासु उन काब्योका सामान्य अथं समझ सके | विशेषार्थके जिज्ञासुओंको 
“नित्यनियमादि पाठ (भावार्थ सहित)” का हिन्दी अनुवाद देखनेका अनुरोध है । 

अन्नमे लिखना है कि अनुवाद अनुवाद ही होता है, वह मूलकी समानता कभी नहीं कर सकता | 
यथासम्भव शुद्ध करनेका पूरा प्रयास करने पर भी कही पर आशय-मभंद (अ्थ॑स्खलना) हुआ हो अथवा 
श्रुटियाँ रह गई हों तो पाठकंगण हमारे ध्यानमे लानेकी कृपा करे ताकि भविष्यमे उन्हें शुद्ध 
किया जा सके | 

ग्रथका विशेष परिचय न देकर मूल गुजराती प्रथम एवं द्वितीय संस्करणकी प्रस्तावनाओंका 
हिन्दो-रूपान्तर ही दे दिया है जिससे ग्रन्थकर्ता, ग्रन्थका विषय तथा ग्रन्थकी संकलना एवं उसका आधार 
इत्यादिका परिचय मिल ही जाता है। 


यह आत्मश्रेयसाधक ग्रन्थ मुमुक्षुबधुओको आत्मानन्दकी साधनामे सहायक सिद्ध हो यही प्रार्थना । 


श्रीमद्‌ राजचन्द्र आश्रम, अग्रास | 


चैत्र बदी ५ स० २०४१ -अकाछक 


प्रथमाव॒त्तिका निवेदन 
( हिन्दो-रूपान्तर ) 


जा हर +्> 


“जे स्वरूप समज्या विना, पाम्यों दुःख अनंत। 
समजाव्य ते पद नम, श्री सदृगुरु भगवंत ४” --आत्मसिद्धि, दोहा १ 


अहो सत्पुरुषके वचनामृत, मुद्रा और संत्ममागम ! 
सुषुप्त चेतनकों जागृत करनेवाले, 
गिरतों वृत्तिकों स्थिर रखनेवाले, 
दर्शनमात्रसे भी निर्दाप अपूर्व स्व्रभावके प्रेरक, 
स्वरूपप्रतीति, अप्रमल सयम और 
पूर्ण वीतराग निविकल्प स्वभावके कारणभूत, 
अन्तम अयोगी स्वभाव प्रगट करके, 
अनत अव्याबाध स्वरूपमे स्थिति करानेवाले ' 


त्रिकाल जयबत रह ! -+आब ८७५ 
“* हम ऐसा ही जानते हैं कि एक अञ सातासे लेकर पूर्णकामता तककी सर्व समाधिका कारण 
सत्युरुष हो है | -+आक २१३ 


दर्णनोके 


आत्माके अस्तित्वका किसी भी प्रकारसे स्वीकार करनेवाले दर्णनोके सभी महात्मा इस बातकों 
मानते है कि यह जीव निजस्वरूपके अज्ञानसे, भ्रातिस अनादिकालसे इस ससारमे भटक रहा हे और 
अनेक प्रकारके अनत दु खोका अनुभव कर रहा हैं । उस जीवको किसी भी प्रकारसे निजस्वरूुपका 
भान कराकर शुद्धस्वरूपमे स्थिति करानेवाला यदि कोई हा तो वह मात्र एक सत्पुरुष और उनकी 
बोधवाणी है । 


जिस पुण्य०्लोक महापृरुषके आत्मोपकारकों पूनीन स्मृति श्रीमान्‌ लूघुराजस्वामीकों इस श्रीमद 
राजचद्र आश्रमके नामसस्करणमे हेतुभत हुई--ऐसी समीपवर्ती परम माहात्म्यवान विभूति श्रीमद्‌ राजचद्र- 
के सर्व पारमाथिक प्राप्त लेखोका यह संग्रह-ग्रन्थ श्रीमद्‌ राजचद्र आश्रमकी ओरसे प्रसिद्ध करनेकी दीघ॑- 
कालसेवित शुभ भावना आज साकार हूनेसे हृदय आनदसे भर उठता है। सर्व साधकादिको यह अक्षरदेह 
आत्मश्रेय साधनाका एक सत्य साधन सिद्ध हो यही हादिक अभिलाषा है । ह 


जिन महापुरुषके वचनोका यह ग्रन्थ सग्रह है उन श्रोमद्‌ राजचद्र जैसे परम उत्कृष्ट कोटिके 
शुद्धात्माके बारेमे लिखते हुए अपनी अयोग्यताके कारण क्षोभ हुए बिना नहीं रहता । इस ग्रथमे सम्रहित 
पत्नोमे अपते अतरग अनुभव, आत्मदज्षा, कर्म उदयको विचित्रतासे भी अतरग आत्मवृत्ति की स्थिरता 
और अन्य अनेक गहन विषयों सबधी सहज, सरल भाववाही भाषामे उन्होने स्वय ही अपना मथन और 
नवनीत भ्रगट किया है| विपरीत कमंसयोगोंमेमे निज शुद्ध स्वरूपस्थितिकी ओर गमन करते हुए, अंतरमे 
प्रज्यलित आत्मज्योतके प्रकाशकों मंद न होने देते हुए, इस आत्मप्रकाशके प्रकाशसे बाह्यजीवनको उज्ज्वल 
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करता हुआ अद्भुत जीवनदर्शन दृष्टियोचर होता है। उनके लेख निर्भयतासे, निर्दभतासे स्वानुभूत परम- 
सत्यका निरूपण करते है | 

छोटी आयुमे ही जातिस्मरणज्ञानकी प्राप्ति, आइचयंकारी तोब़ स्मरणशक्तित, शतावधान जैसे 
एकाग्रता और स्मरणशक्तिके विरल प्रयोग, साक्षात्‌ सरस्वतीकी उपाधिसे सन्मानित सहज काव्यस्फुरणा 
(कला) आदि पूव जन्मके उत्कट आत्मसंस्कारोको झांकी कराते है । 

कृष्णादि अवतारोमे भक्ति तथा प्रीति, फिर जेनसूत्रोंकी प्रियता ओर मुक्तिमार्गमे एक साधनरूप 
मूतिकी उपयोगिता--इनकी जिस तरह सत्य प्रतीति इन्हें हुई उसी तरह उन्हे सरलूतासे माना और 
प्ररूपित किया । अन्य दर्शनोकी अपेक्षा श्री वोर आदि बोतराग पुरुषों द्वारा प्ररूपित वीतराग दर्शन 
ज्यादा प्रमाणयुक्त और प्रतीति-योग्य लगा, ऐसा 'मोक्षमाला' में दर्शनाभ्यासकी तुलनात्मक होलीसे प्रगट 
किया है । 

निज असुभवर्की परिपक्व विचारणाके फलस्वरूप प्राप्त सत्यदश्शंनकों अपनानेमे महापुरुष जितने 
तन्पर होते है उतने ही उसे पकड रखनेमे दढ होते हैं। अत इसमे विध्त करनेवाले सभी दोषोंका नाश 
करनेके लिये ये उतने ही तत्पर और दृढ़ पुरुषार्थी हांत है । हम श्रीमद्जीके जीवनमे देखते है कि जो 
कमेब्ध किया है उसे भोगनेके लिये व दीर्घकाल तक थेर्य धारण करते है, परतु उनका हुदय आत्मवृत्ति- 
की असमाधि समयमात्र भो सहन करनेके लिये तेयार नहों है, इतना ही नही किन्तु असमाधिसे प्रवृत्ति 
करनेकी अपेक्षा व देह॒त्याग उचित मानते है | (आक ११३) 

इसी आत्मवृत्तिके कारण, अपनेका पर्याप्त ज्योतिषज्ञान हंनेपर भी (आक ११६/७) वह परमार्थ- 
मार्ग में कल्पित छगनेसे, तथा शतावबान जेसे विस प्रयोगोम प्राप्त लोगोका आदर और प्रशसा आदि कि 
जिसे पानेके लिये जगत के जीव आकाण-पाताल एक कर देत है, वह भी आत्ममा्गमे अविरोधी न लगनेसे, 
उनका त्याग करने हुए उन्हे अशमात्र भी रज नही टोता | 

गृहस्थभावसे बाह्यजीवन जीते हुए, अतरग निग्रैथभावसे अलिप्त रहते हुए, इस ससारमे प्राप्त 
होनेवाली अनेक उवाधियाँ सहत करनेमे अतरात्मवृत्तिका भूल बिना केसी धीरज, केसी आत्मविचारणा 
और पुरुषार्थभय तीक्ष्ण उपयोगद्रि रखी है यह उनके कई पतन्रोमे स्पष्ट दर्घिगोचर होता है जो आत्मश्रेय- 
साधकके लिये एक ज्वलन्त दुष्टानरूप है । 

सत्पुरुषोका जीवन आतन्माकी अतरविशुद्धि पर अवछबित होनेसे, जब तक जीवकी अतदु ष्टि खुली 
न हो तब तक उसे पहचान होना दुघंट है; इसलिये सत्पुरुषकी पहचान उनके बाह्यजीवन और प्रवृत्तिसे 
हो या न भी हो। यद्यपि उनके अंतरमे आविर्भूत आत्मज्योति तो उनके प्रत्येक कार्यमे झलकती है हो 
परन्तु जगतके जीवोकों आत्मलक्ष्य न होनेसे इस ज्योतिके दर्शानकी अंतर्दृष्टि उनमे नहीं होती | यह सत्य, 
है कि यदि महापुरुष स्वयं अपनो अतरगदशाके बारेमे न बताते तो अन्य जीवोकों महापुरुषोकी पहचान 
होना दुलंभ हो होता । (आक १८) आत्मानुभवी पुरुषके बिता कोई यथाथंरूपसे आत्मकथन नही कर 
, रैकता | अनुभवहीन वाणी आत्मा प्रगट करनेसे समर्थ नही होती । जब तक आत्मलक्ष्य नही होता तब 
तक आत्मप्राप्ति स्वप्नवत्‌ है इसमे आइचय नही है। 

अपनी अंतरंगदशाके बारेमे उल्लेख करते हुए श्रीमद्जी लिखते हैं--'“निःसदेहस्वरूप ज्ञानावतार 
है ओर व्यवहारमे रहते हुए भी वीतराग है ।” (आक १६७) “आत्माने ज्ञान पा लिया यह तो नि:संशय 
है; ग्रंथिभिद हुआ यह तोनों कालमे सत्य बात है।” (आक ?७०) “अविषमतासे जहाँ आत्मध्यान रहता 
है ऐसे 'श्रो रायचद्र' के प्रति बार-बार नमस्कार करते हैं ।” (आक ३७६) “हममे मार्गानुसारिता कहना 
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संगत नही है। अज्ञानयोंगिता तो जबसे इस देहकों धारण किया तभीसे नहीं होगी ऐसा लगता है। 
सम्यकदृष्टिपत तो जरूर सम्भव है।” (आक ४५०)--इत्यादि अपनी अतरदशा संबधी अनेक उल्लेख कई 


पत्नामे दृष्टिगोचर होते है । स्वय अपने बारेमे ऐसा क्यों कहा ? ऐसा विकल्प, श्रीमद्‌जी जैसे उच्च कोटि- 
के आन्माके लिये, अनुचित है। परन्तु जैसा कि पहले कहा है कि सत्यनिरूपणके लिये यह जरूरी है, 
जिससे उनकी सच्ची पहचान हो और परमार्थप्रेमी जज्ञासु जोब उनके वचनोकी आराधना करके त्रिविध 
तापाग्निकों ज्ञात कर सके | 

श्रीमद्जीके साहित्यमे, जेन, वेदात आदि संप्रदायोके ग्रथोका विशाल वाचन, निदिष्यासन और 
अपने अंतरमे ओतप्रोत आत्मानुभवका प्रवाह सहज बहता है। आत्मसमाधिके लिये जेसे उनका सारा 
जीवन है, वेसे ही मात्र परमा्थ कहनेके लिये उनका साहित्य है । 

धमं-प्रवर्तन करनेकी तीव्र करुणाबुद्धि होने पर भी (आक ७०८) अपनी उस कायंकी योग्य तेयारी 
न होनेसे परम सयमितभावसे उस भावनाकों अपनेमे समाविष्ट कर देनेकी शक्ति--उनके अंतरकी, प्रवृत्ति- 
की और लेखनकी सत्यता प्रगट करतो है । 

आत्मस्वरूपकी प्राप्तिके बिना जगतके जीवोके दुःखोका अत आनेवाला नहीं है आत्मा जिन्होंने 
जाना है ऐसे मत्युरुषके सत्सगक्के बिना, उतको आज्ञाके आरावनके बिना आत्मप्राप्ति होनेवाली नही है--- 
ऐसा कहकर वारवार सत्पूरुष ओर सत्मगकी आराधना करनेके लिप बलपूवंक कहा है। सत्सग और 
सत्‌पुरुषके आज्ञाराधनमे विध्नरूप मिथ्याग्रह, स्वच्छद, इद्रियविषय, कषाय, प्रमाद आदि दोषोका त्याग 
करनेके लिये भी उतने ही बलपृ्वंक कहा है। किर भी इस कालके जीवोकी वीयंहीनता तथा अनारा- 
धकता देखकर मत्मंगका ही उत्कटरूपसे वर्णन किया है । 

आत्मप्राप्तिमे एक बढ़ा विष्न मतमतातर है। मताग्रह दूर करनेके लिये थे अपने प्रसगमे आनेवाले 
मुमुक्षुओकों वेदात, जैन आदि भिन्‍न भिन्‍न सप्रदायोके ग्रथ पढ़नेका अनुरोध करते है । उनके विचारों 
और पत्रोमे जेन और वेदात-दोनो शैेलीका दर्शन होता है। अपना अतर अनुभव प्रगट करनेके लिये 
उन्होंने दोनो शेलीका उपयोग किया है। साथ ही यह भी स्पष्ट बताया है कि जैन या बेदातका आग्रह 
मोक्षका कारण नहीं है, परन्त्र जिस प्रकारस आत्मा आत्मभावको प्राप्त हो वही मोक्षका साधन है | वहू 
प्रमतत्त्व परमसत्‌, सतू, परमज्ञान, आत्मा, सर्वात्मा, सत-चितु-आानंद, हरि, पुए्पोत्तम, सिद्ध, ईएवर 
आदि अनत नामोसे कहा गया है । (आक २००) “मैं किसी गच्छम नहीं £, परन्तु आत्मामे हूँ, इसे न 
भूलियेगा |” (आक ३७) तात्पर्य कि परमार्थ-वाचन आत्मा जाननेके लिये है, आत्माकों बधन होनेके लिये 
नही है ! 

“ब्रंध-मोक्षकी यथार्थ व्यवस्था कहने योग्य य्रदि किसीकों हम विद्येषस्पसे मानते हो तो वे श्री 
तीथंकरदेव है ।” (आक ३२२) यो लिखकर उन्होने श्री तीथंकरके वचनाकी सत्यताकी अपनी आत्मानुभव- 
जन्य अंतर प्रतीति प्रगट की है । 

इसके अतिरिक्त उन्होंने अनेक गूढ प्रष्नोके भी सरल अथे समझाये है, और अपने आत्मानुभवके 


बलसे केवलज्ञानकी व्याख्या, अधिष्ठान आदिके संबधमे, तथा इस कालमे मोक्ष नहीं होता, क्षायिक 
सम्यक्त्व नहीं होता इत्यादि मान्यताओके संबंधमे आत्महितकारी स्पष्टेकरण किये है । 


सोलह वर्षकी लघु वयमें तीन दिनमे “मोक्षमाला” जेसी विविध विधषयोका शास्त्रोक्त विवेचन 
करनेवाली १०८ शिक्षापाठ्युक्त उत्तम पुस्तक लिखना; ओर सभी शास्त्रोके निचोडरूप आत्मशानप्राप्तिका 
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सरल, सत्य और अचूक मार्ग दिवानेवाला १४२ दोहोंका “आत्मसिद्धिशास्त्र” पात्र डेढ़ घंटेमें चाहे जहाँ, 
चाहे जिस स्थितिमे लिखना--यह गूढ और गहन आत्मज्ञानका विषय उन्हे केसा हस्तामलकवत्‌ था 
इसका सहज सूचन करता है । 

' धन्य रे दिवस आ अहो ! (सस्मरण पोथी १/३२) और '“अपूर्व अवसर एवो क्‍्यारे आवशे ?” 
(आक ७३८) इत्यादि काव्योमे श्रीमद्जीने अपनी अंतर्दशा और भावना सूवाच्यरूपसे प्रगट की है । 

श्रीमद्जीके जीवनप्रसगोमे सर्वोच्च प्रामाणिकता, सत्यनिष्ठा, नीतिमत्ता, अन्यकों लेशमात्र भी 
दुभानेकी अनिच्छा और अनुकपा आदि अनेक अनुकरणीय गुणोंका स्वाभाविक दर्शन होता है। ऐसे 
प्रमंग तथा विस्तुत जीवन जाननेके लिये इस आश्रमसे प्रकाशित “श्रीमद्‌ राजचंद्र जीवनक॒ला' नामकी 
पुस्तक पढनेका अनुरोध करता हूँ | 

श्रीमद्जीके हस्ताक्षरोका एक लघु ग्रथ “श्री सदगुरु प्रसाद” के नामसे इस आश्रमकी आरसे 
प्रकाशित हुआ है | उस ग्रथकी प्रस्तावनामे श्रीमद्‌जीके वचनोंके बारेम परमक्रपालू मुनिवर्य महात्मा श्री 
लघराजस्वामीने जो लिखा है वह इस ग्रथक्रै पाठकोको उपकारक होनेसे यहाँ देता है-- 

“परम माहात्म्यवान सदगरु श्रीमद्‌ राजचद्र देवके वचनोंमे जिसे तल्लोनता, श्रद्धा हुई है या होगी 
उसका महद भाग्य है। वह भव्य जीव अल्पकालम मोक्ष पाने योग्य है. ऐसी अतरग प्रतीति--विश्वास 
होनेसे मझे सदगस्कृपासे प्राप्न हए बचनोमेसे पट संग्रह 'श्रो सदगुर प्रसाद! के नामसे प्रकाशित किया 
गया है। इममेक्े पत्र तथा काव्य सरल भाषामे हाते हुए भी गहन विपयोकी समृद्धिसे भरपूर है, अत 
अवश्य मनन करने याग्य है, भावना करने योग्य है, अनुभव करने योग्य हे । 

लघ कद होने पर भी थं। सदगुरुके गौरवसे गोरवान्वित यह “श्री सदगुरु प्रसाद! स्व आत्मार्थी 
जीवोको मधुरताका आस्व्राद कराग्रेगा, तत्त्वप्रीतिरसका पाल करायेगा और मोक्षरुचिको प्रदीध्त करेगा। 
मुझे तो उनके हस्ताक्षर और मुद्रासहित यह ग्रथ देखकर वुद्धको लकड़ोकी तरह आधार, उल्लासपरिणाम- 
के कारण, प्राप्त हुआ है ।' 

श्रीमद्‌ जी री विद्यमानतामे हो उनके परमभक्त खभातवासा भाई श्रो अबालाल लालच दने, श्रीमद्जी 
की अनुमतिसे, मुमुक्षुओंक्ी लिखे गये पत्र तथा अन्य लेखोंका सग्रह किया था और उसमेसे श्री अबालाल- 
भाईने परमार्थ सबधी लेखोका एक पुस्तक तँयार की थी जिसे खूद श्रीमद्जीने जांच छी थी और अपने 
हाथस कुछ शुद्धि-वृद्धि की थी । 

यह संशोधित मूल पुस्तक श्रीमद्जीके हस्ताक्षरके मूल पत्र, जो मूल पत्र मुमुक्षुओने वापिस माग 
लिये थे उन पत्रोक्ी नकले, तथा अन्य लेखोकी हस्तलिखित नकले--इत्यादि जो-जो साहित्य श्री अबा- 
लालभाईने संग्रहित किया था बह सारा साहित्य श्री परमश्रुत प्रभावक मडलको सौप दिया गया है । 

इस श्री परमश्रुत प्रभावक मइलकी स्थापना श्रीमद्जीने अपनी विद्यमानतामे सवत्‌ १९५६ मे श्री 
वोतरागश्नतके प्रकाशन तथा प्रचारके लिये वो थी । यह मडछ आज भी श्री वीतरागश्नुतके प्रकाशनका 
सुदर कार्य कर रहा है। इस श्री परमश्रत प्रभावक मडलते इस श्रीमद्‌ राजचद्र वचनामृतका प्रथम 
सस्करण वि० सवत्‌ १९६१ में प्रकट किया था और द्वितीय सस्करण वि० सवत्‌ १९८२ मे प्रगट किया था 
जिसमे बहुत-कुछ अप्रगट साहित्यका समावेश कर दिया गया था। श्रीमद्‌जीके लेख गुजरातो भाषामे होते 
हुए भी दोनो सस्करण महत्तादशंक नागरी लिपिमे मुद्रित किये गये थे। श्री परमश्ुत प्रभावक मडलते 


१. इसका हिंदी अनुवाद भी प्रकट हो चुका है । 
र्‌ 
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यह सारा बचनामृत हिंदी भाषामे अनुवादित करा कर वि० संवत्‌ १०९४ में प्रकट किया था जिसमे अनु- 
वादक पं० श्री जगदीशचंद्र शास्त्रोने श्रीमदजीके जीवन और विचारो संबंधों विस्तृत विवेचन किया है । 


इस संस्करणके संबंध ।-- 
श्रीमद्जोके अनन्य उपासक, परम भक्तिमान श्री लघुराजस्वामीके आश्रयमे स्थापित इस श्रीमद्‌ 
राजचंद्र आश्रमके व्यवस्थापकोकी बहुत समयसे अपने आराध्यदेव श्रीमद्जीके लेख प्रकाशित करनेकी 
भावना थी । तत्सबंधी श्री परमश्रुत प्रभावक मडलकी अनुमति मिलनेसे इस कार्यके लिये सश्ोधन कर 
परी नयी पाण्डुलिपि निम्न साधनोके आधार पर तेयार की गई है-- 
ः श्रीमद्जीके हस्ताक्षरके मूल पत्र, अन्य लेख तथा संस्मरणपोधियाँ तथा मूल हस्ताक्षरके पत्रो 
परमे इस आश्रम द्वारा तैयार कराये हुए चित्र (फोटे) | 
२ श्री अबालालभाई द्वारा तेयार की गई पुस्तक जिसमे श्रीमद्जीने स्वयं शुद्धि-बृद्धि की है। 
३ श्री दामजीभाई केदवजी द्वारा मूल पत्र तथा अन्य साहित्यकी कराई गई नकले। 
४ श्रीमद्जोकी सूचनासे श्री अंबालालभाईने श्री लघुगाजस्वामी आदि मुनियोकों नकल कर दी 
हुई डायरियां । 
५ मुमुक्षुओसे प्राप्त मूलपत्रोंकी नकलें | 
६ उपदेशछाया, उपदेशनोध, व्याख्यानसार आदिकी लिखी हुई डायरियों । 
७ अब तक प्रकाशित संस्करण । 
संग्रहका विवरण १--- 
इस सग्रहमे (?) श्रीमदजी द्वारा मुमुक्षुओको लिखे गये पत्र, (२) स्वतत्न काव्य, (३) मोक्षमाला, 
भावनाबोध, जात्मसिद्धिशास्त्र ये तीन स्वतत्रन ग्रन्थ, (४) मुनिसमागम, प्रतिमासिद्धि आदि स्वतत्र लेख, 
(५) पृष्पमाला, बोधवचन, वचनामृत, महानीति आदि स्वतत्र बोधवचनमालायें, (६) पचास्तिकाय' 
ग्र्यका गूजराता भाषान्तर, (७) श्री रत्नकरड श्रावकाचारमस तोन भावनाओका अनुवाद तथा स्वरोदय- 
शान, द्रव्यमग्रह, दशवेकालिक आदि ग्रन्थोमेसे कुछ गाथ।ओका भाषान्तर, आनन्दघनचौबीसीमैसे कुछ-एक 
स्‍्तवनोके अर्थ, (८) वेदात ओर जेनदर्शन सम्बन्धी टिप्पणियाँ, (५) स० १५४६ की देनंदिती आदि 
श्रीमद्जीके लेख आक १ से ९५५, पृष्ठ ६७२ तक दिये गये है। आक ७१८ में आत्मसिद्धिशास्त्रके दोहोका 
श्री अबालालभाई कृत सक्षिप्त विवेचन दिया गया है जिसे श्रोमद्जी देख गये थे । उस विवेचनके साथ खुद 
श्रीमदजीका लिखा हुआ करिसी-किसी दाह़ेका विस्तुत विवेचन भी दिया गया है | पृष्ठ ५७३ से ८०० तक 
उपदेशनोब, उपदेशछाया, व्याख्यानयार १ ओर २ दिये गये हैं जो श्रीमद्जोक उपदेश और व्याख्यानकी 
मुमुक्षुओ द्वारा को गई नोध पर आधारित है। इसमेसे 'उपदेशछाया' शीप॑कातगंत बोध श्रीमद्जीकी 
नजरसे निकल चुका है ऐसा सुना जाता है। 
पृष्ठ ८०१ से ८४० तक श्रोमदुजोको स्वहस्तलिखित तीन संस्मरण-पोधियोँ //0:5+९९) दी गई है। 
इस संस्करण संबंधी सामान्य विवरण :-- 
१ इस सस्करणमे, परूव॑ सस्करणोमे अप्रकाशित ऐसा बहुतसा साहित्य समाविष्ट कर लिया 
गया है। 
३ मूल लेखमे--जितना श्रीमद्जीका स्वय॑ लिखा हुआ प्रतीत हुआ उतना हो लिया है। पूर्व 


सस्करणोमे मूल लेखरूपमे प्रकाशित, किन्तु वस्तुतः उपदेशनोध होनेसे ऐसे छेख बतंमाव 
सस्करणमे उपदेशनोधके अत्गंत दिये हैं । 
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३ श्री परमश्रुत प्रभावक मंडलके द्वितीय संस्करणमे तीनो संस्मरण-पोथियोंके लेख--लेख परसे 
मितीका अनुमान करके संबंधित वर्षके अन्तरगंत मुद्रित किये गये हैं। इस संस्करणमे वैसा नहीं 
किया परन्तु प्रथम संस्करणके अनुसार तोनो संस्मरण-पोधथियाँ एक साथ दी है । 

४ पूर्व संस्करणोंमे कई स्थलों पर एक ही लेखके भागकर भिन्‍न-भिन्‍न आकके अंतर्गत दिये गये 
है तथा कई लेख अलग होने पर भी एक आकके अंतर्गत दिये गये है, परन्तु इस सस्करणमे 
मूल आधारका अनुसरण करके एक लेख एक ही आकके अतर्गत दिया गया है। 

५ मूल लेखमें आनेवाले व्यक्तियोंके नाम प्रायः रहने दिये हैं । 

६ मूल स्थितिमे हो लेख प्रकाशित हो ऐसा लक्ष्य रखा गया है। अत पूर्व सस्करणोके लेखका 

अपेक्षा इसमे कई स्थलो पर न्यूनाधिक लगेगा परन्तु वह शुद्धि-वृद्धि मूलके आधार पर ही 

की गई है ! 

पूर्वापर सम्बन्ध बना रहे यह ध्यानमे रखकर व्यक्तिगत और व्यावहारिक लेख पत्रमेसे निकाल 

दिये गये है आर इसे सूचित करनेके लिये कोई चिह्न भी नही रखा है। फिर भी सामान्यत 

उपकारक एंसा व्यक्तिगत लेख छे लिया गया है| 

पाठक स्वतत्रतासे और सखुगमतासे पढ़-विचार कर अपना निर्णय कर सके इस हेतुसे किसो 

वाक्य या शब्दके नीचे न तो लीटी ख्वीची है और न ही उसे बडे अक्षरोमे लिया है। परन्तु मूल 

लेखके अनुसार हो मुद्रित किया है। खास आवद्यकताके बिना या हकीकत विदित करनेके 
सिवाय पादटिप्पण भी नहीं दिया है| क्रमबद्ध एक सरीखे अक्षरोमे पूरा बचनामृत मुद्रित 
किया है| 

स्वतत्र रीतिसे नये अनुक्रमाक दिये है । 

श्री परमश्रुत प्रभावक मंडलके *द्वितोय संस्करणके आक दायी ओर [ ] ऐसे कोष्ठकमे दिये गये 

है । जहाँ ऐसा आक नही है उसे अप्रगट साहित्य समझे । 

सामान्यतया श्रों परमश्नुत प्रभावक मंडलके द्वितीय सस्करणके क्रमका अनुसरण कर, लेख 

वयक्रममे रखे हैं । जहाँ मितीमे प्रमाणभूत भूल लगी, वह लेख नयी मितीके अनुसार अन्यत्र 

रखा है | 
१२ प्रत्येक लेखके ऊपर प्राप्त मिती दी गई है। 
१३ विस्तृत अनुक्रमणिका तथा परिशिष्ट देकर, हो सका उतना ग्रन्थका अभ्यास सुगम करनेका 
प्रयास किया है | 
परिशिष्टोमे--इस ग्रन्थमे आनेवाले अन्य ग्रन्थोके उद्धरण और उनके मूल स्थान, पत्रनो सम्बन्धी 
विष्ेष जानका री, पारिभाषिक और कठिन शब्दोके अथं, ग्रन्थनाम, स्थल, विशेषनाम तथा विषयसूची 
भा दिये गये है । इस तरहके विवरणसे ग्रन्थ समझ नेमे सुगमता होगी । 
अवधान-समयके काव्य, स्त्रीनीतिबोधक, अन्य पत्रिकाओमे प्रकाशित काव्य--इत्यादि सोलह 
वर्षकी आयुके पहुलेके काव्य आदि 'सुबोध सग्रह' ग्रन्थरूपसे अलग प्रकाशित करनेको भावनासे इंस सग्रहमे 
नही दिये है । 
अवधान सम्बन्धी लिखित एक पत्र (आंक १८) इस ग्रन्थमे दिया है । 
* ये आक प्र स्तुत संस्करणमेंसे निकाल विये गये है । 
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आत्मसिद्धिशास्त्रका अंग्रेजी, मराठी और संस्क्ृतमे भाषान्तर हुआ है। 

यह आत्मसाधन जो आज हमे प्राप्त हो रहा है उसका संग्रह कर श्री अंबालालभाईने आजके 
साधकवर्ग पर परम उपकार किया है | 

श्रीमद्जीके ससगमे आनेवाले मुमुक्षुओमेसे श्री अबालालभाई, श्री जूठाभाई, श्री सौभाग्यभाई, 
मुनि श्री लधुराजस्वामी जैसे आत्मा श्रीमद्जीकी आश्रयभक्तिसे आत्मसाक्षात्कार कर परम श्रेयको प्राप्त 
हुए है | ऐसे परमभक्तिवान आत्माओके निमित्तसे उद्भूत यह साहित्य आज हमे आत्माथथ-साधनमे परम 
निमित्तरूप बनो यह प्राथेना है ! 

श्री परमश्रुत प्रभावक मडल और उसके व्यवस्थापक श्री मणिलाल रेवाशंकर जोहरीने यह ग्रन्थ 
प्रकाशित करनेकी अनुमति दी एतद्थ उनका आभार मानते हैं । 

इस सत्साधनके प्रकाशनमे जिन व्यक्तियोने तन, मन, धन और वचनसे उल्लासपुरवंक सहयोग 
दिया है, उन सबको यह आत्मश्रेयका कारण बनो । 

श्री वसत प्रिन्टीग प्रेसके व्यवस्थापक श्री जयति दलालने इस ग्रन्थके मद्रणमे रसप्र्वक सदभावना- 
से कार्य किया है जिससे यह ग्रन्थ इतनी सुन्दरतासे प्रकाशित हो सका है । 

इस आत्श्नेयसाधक ग्रन्थका विनय और विवेकपूर्वक उपयोग करनेका अनुरोध अनुचित नही ड्ोगा | 


स्टे० अगास, वाया आणद 
स० २००७ आपषाढ वदी १२, सोम 
हा० ३०-७-५१ 


श्रीमद्‌ राजचन्द्र आश्रम 
ललि० 


ब्रह्मचारों गोवर्धनदास 





द्वितीयावत्तिकी प्रस्तावना 


(हिन्दो रूपान्तर) 
>#>औए 
दृब्यन्ते भुवि कि न तेइल्पसतय: संख्याव्यतीताश्चिरस्‌ 
ये लोलां परमेप्तिनो निजनिजेस्तन्बन्ति वार्भिः परम्‌। 
ते साक्षादनुभूय.. नित्यपरमानन्दास्वुराशि पुन- 
ये जन्मभ्रममुत्सजंति सहसा धन्यास्तु ते दुर्लभाः ॥--मश्री ज्ञानाणंव 
जो एरुष मात्र अपने अपने वचनोसे परमेष्ठीकी अर्थात्‌ परमात्माकी लीलाका या उनके गुणानुवादें- 
का दीघेकाल तक विस्तार करते है ऐसे अल्पमति तो इस जगतमे प्रायः असख्य नजर नही आते ? 
भर्थात्‌ ऐसे जीव तो कई नजर आते है। परन्तु जो पुरुष नित्य शाश्वत परमानन्दरूप अमृतसागर शुद्ध 
सहजात्मस्वरूपरूप परमात्मपदका साक्षात्‌ अनुभव कर संसारके भ्रमको शीघ्र ही छोड देते है ऐसे पुरुष 
तो इस जगतमे दुलंभ हो है, ओर ऐसे पुरुष धन्य हैँ, कृतार्थ हैं, जयवन्त हैं । ऐसे पुरुषोका योगबल 
जगतका कल्याण करनेके लिये सम है । 
ऐसे धन्यरूप स्वरूपनिष्ठ महापुरुषों द्वारा निष्कारण करुणाशीलतासे प्रकाशित वाणीयोग सत्साधक- 
वुन्दके लिये परमोत्कृष्ट अमूल्य अवलंबनरूप जानकर, मुमुक्षु इस अमूल्य वचनामृतकी परम आदरघपूर्वक 
उपासना कर कताथ होते हैं। 
प्रयोधाय विवेकाय हिताय प्रशमाय च। 
सम्यक तत्त्वोपदेशाय सता सूक्तिः प्रव्तते ॥--श्री ज्ञानार्णव 
सत्पुरुषोंकी उत्तम वाणी जीवोकों आत्मजागृतिरूप प्रकृष्ट ज्ञान, विवेक, हित, प्रशमता और 
सम्यक्‌ प्रकारसे तस्वोषदेश देनेके लिये प्रवातित होती है । 
तच्छ्तं तच्च विज्ञान तदृध्यानं तत्परं तपः। 
अयमात्मा यदासाद्य स्वस्वरूपे लग॑ व्रजेत्‌ ॥--श्री ज्ञानार्णव 
यही सत्म्रत है, यही प्रकृष्ट ज्ञान अथवा विज्ञान है, यही ध्यान है और यही उत्तम तप है कि जिसे 
प्रापकर यह जीव निज शुद्ध सहजात्मस्वरूपमे लोन हो जाये, स्वरूपनिष्ठ हो जाये । 
ब्रहास्थों ब्रह्मजो ब्रह्म प्राप्नोति तन्र कि चित्रसू। 
ब्रह्मविदां बचसाषपि ब्रह्मविलासाननुभवास: ॥---श्री अध्यात्मसार 
ब्रह्मखूप शुद्ध सहजात्मस्वरूपमें लीन हुए हैं ऐसे स्वरूपनिष्ठ ब्रह्माज्ञानी ब्रद्माको प्राप्त हो इसमें 
क्या आएचय ? परन्तु ऐसे ब्रह्मशके वचनसे भी हम ब्रह्म विछासका, आत्मरमणताका अनुभव करते हैं । 
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अहो श्री सत्युरुषके बचनामृत, मुद्रा और सत्समागम । 

श्रीमद्‌ राजचन्द्र ऐसे विरल स्वरूपनिष्ठ तत्त्ववेत्ताओमेसे एक है। श्रीमद्‌ राजचन्द्र यानि अध्यात्म- 
गगनमे झिलमिलाती हुई अद्भुत ज्ञानज्योति ! मात्र भारतकी ही नहीं, अपितु विध्वकी एक विरलू 
विभूति ! अमूल्य आत्मज्ञानरूप दिव्यज्योतिके जाज्वल्यमान प्रकाशसे, पृब॑महापुरुषों द्वारा प्रकाशित सना- 
तन मोक्षमागंका उद्योतकर भारतकी पुनीत पृथ्वोको विभूषित कर इस अवनीतलको पावन करनेवाले 
परम ज्ञानावतार, ज्ञाननिधान, ज्ञानभाश्कर, ज्ञानमूर्ति 

शास्त्रके ज्ञाता तथा उपदेशक तो हमे अनेक मिल जायेगे परन्तु जिनका जीवन ही सत्यास्त्रका 
प्रतीक हो ऐसी विभति प्राप्त होना दुलंभ है। श्रीमद्‌ राजचन्द्रके पास तो जाज्वल्यमान आत्मज्ञानमय 
उज्ज्वल जीवनका अतरग प्रकाश था और इसील्ये इन्हें अद्भुत अमुतवाणीकी सहज स्फुरणा थी । 

“काका साहेब कालेलकरने श्रीमदके लिये 'प्रयोगवीर' ऐसा सूचक अथंगभित शब्द प्रयोग किया 
है सो सबंधा यथा है । श्रीमद्‌ सचमुच प्रयोगवोर ही थे। प्रयोगसिद्ध समयसारका दशन करना हो 
अथवा परमात्मप्रकाशका दर्शन करना हो प्रयोगसिद्ध समाधिशतकका दर्शन करना हो अथवा प्रशमरति- 
का दर्शन करना हो, प्रयोगसिद्ध योगदृष्टिका दर्शन करना हो अथवा आत्मसिद्धिका दर्शन करना हो तो 
'शओोमद' को देख लीजिये ' उन उन समयसार आदि शास्त्रोमे बणित भावोका जीता-जागना अवलम्बन 
उदाहरण चाहि। तो देख लोजिये श्रीमदका जीवनवृत्त ! श्रीमद्‌ ऐसे प्रत्यक्ष प्रगट परम प्रयोगसिद्ध 
आत्मसिद्धिको प्राप्त हुए पुरुष है, इसीलिये उनके द्वारा रचित आत्मसिद्धि आदिमे इलना अपूर्व सामथ्यं 
दिखाई देता है।'' --श्रीमद्‌ राजचन्द्र जीबनरेखा । 


भारतकी विश्वविख्यातविभूति राष्ट्रपिता महात्मा गाँधो जी लिखते हैं-- 

“मेरे जीवनको श्रोमद्‌ राजचन्द्रने मुख्यतया प्रभावित किया है। महात्मा टोल्स्टोय तथा रस्किनको 
अपेक्षा भी श्रीमदने मेरे जीवन पर गहरा असर किया है। बहुत बार कह और लिख गया हूँ कि मैंने 
बहुतोके जीवनमेसे बहुत कुछ लिया है; परन्तु सबसे अधिक किसीके जीवनमेसे मेंने ग्रहण किया हो तो 
वह कवि (श्रीमद्‌ राजचन्द्र) के जीवनमेसे है | “ “ 

श्रीमद्‌ राजचन्द्र असाधारण व्यक्ति थे। उनके लेख अनुभवबिदुस्वरूप है। उन्हें पढ़नेवाले, 
विचारनेवाले और तदनुसार आचरण करनेवालेको मोक्ष सुलभ होता है। उसके कषाय मन्द पडते हैं, उसे 
संसारमे उदासीनता रहती हैं और वह देह-मोह छोड़कर आत्मार्थी हो जाता है। 

इस परसे पाठक देखेगा कि श्लीमद्‌के लेख अधिकारीके लिये हैं। सभी पाठक उसमेसे रस नही ले 
सकते । टीकाकारकों उसमे टीकाका कारण मिलेगा, परन्तु श्रद्धावान तो उसमेसे रस ही लूटेगा । टनके 
लेखोमे सत्‌ हा टपक रहा है ऐसा मुझे हमेशा भास होता है। उन्होंने अपना ज्ञान दिखानेके लिये एक 
भी अक्षर नही लिखा । लेखकका हेतु पाठकको अपने आत्मानंदम साझीदार बनानेका था। जिसे आत्म- 
क्छेश दूर करना है, जो अपना कतंव्य जाननेका उत्सुक है उसे श्रीमदके लेखोंमेसे बहुत-कुछ मिल जायेगा 
ऐसा मुझे विश्वास है, फिर भले ही वहू हिन्दु हो या अन्य धर्मी ।- 

जो वेराग्य ( अपूर्व अवस्तर एवो क्यारे आवशे ? ) इन यद्चोमे झलझछा रहा है वह मैंने उनके दो 
वर्षके गाह परिचयम प्रनिक्षण उनमे देखा है। उनके लेखोम एक असाधारणता यह है कि उन्होने स्वयं 
जो अनुभव किया वहां लिखा है। उसमे कही भी कृत्रिमता नही है। दूसरे पर प्रभाव डालनेके लिये एक 
पंक्ति भो लिखी हो ऐसा मेने नही देखा | 
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खाते, बेठते, सोते प्रत्येक क्रिया करते उनमे वेराग्य तो होता ही! किसी समय इस जगतके किमी 
भी वेभवके प्रति उन्हें मोह हुआ हो ऐसा मैंने नही देखा | 

यह वर्णन संयमीमें संभवित है। बाह्याडंबरसे मनुष्य वीतराग नहीं हो सकता। बीतरागता 
भात्माकी प्रसादी है । अनेक जन्मोके प्रयत्नसे मिल सकती है ऐसा प्रत्येक व्यक्ति अनुभव कर मकता है । 
रागभाबोको दूर करनेका प्रयत्न करनेवाला जानता है कि रागरहित होना कितना कठिन है ? यह रागरहित 
दवा कक्षिको स्वाभाविक थी, ऐसा मुझ पर प्रभाव पडा था । 


मोक्षकी प्रथम सीढी वीतरागता है। जब तक जगतको एक भी वस्तुमे मन धँंसा हुआ है, तब तक 
मोक्षकी बात केसे रुते ? अथवा रुचे तो केवल कानको ही--अर्थात्‌ जैसे हमे अथं जाने-समझे बिना किसी 
संगीतका केवल स्वर ही रुच जाये वैसे । ऐसे मात्र कर्णप्रिय आनन्दसे मोक्षानुसारी वर्तन आते तो बहुत 
काल बीत जायें। अन्‍्तर्व राग्यके बिना मोक्षकी लगन नही होती । ऐसी वेराग्यकी लगन कविकों थी ।' * 

इसके अलावा इनके जीवनमेमे दो मुख्य बाते सीखने जेसी हँ--सत्य और अहिंसा। स्वय जिसे 
सच्चा मानते थे वही कहते है और तदनुसार ही आचरण करते थे | 

इनके जीवनमेसे ये चार बाते ग्रहण की जा सकती है-- 

(१) शाइवत वस्तुमे तन्मयत्ा; (२/ जीवनकी सरलता, समस्त संसारके साथ एक-सी व त्तिसे 
व्यवहार, (३) सत्य और (४) अहिसामय जोवन ।”' 


मात्र क्लेश और दु खके सागररूप इस असार ससारमे जन्म-जरा-मरण, आधि-व्याधि-उपाधि 
आदि त्रिविध तापमय दु खदावानलसे प्रायः सभी जोव सदेव जल रहे है। उससे बचनेवाले ज्ञान और 
वेराग्यकी मूति ममान, परमणातिकें घामरूप मात्र एक आपद्रष्टा तत्त्ववेत्ता स्वरूपनिष्ठ महापुरुष ही 
भाग्यशाली है। उन्हीकी शरण, उन्हीकी वाणीका अवलबन--यही त्रिलोकको त्रिविध तापाग्निसे बचानेके 
ल्यि समर्थ उपकारक है | ह 


“मायामय अग्निसे चौदह राजूलोक प्रज्वलित है। उस मायामे जीवकी बुद्धि अनुरक्‍्त हो रही है, 
और इस कारणसे जीव भी उस त्रिविध ताप-अग्लिस जला करता है, उसके लिये परम कारुष्पमूतिका 
उपदेश ही परम शीतल जल है, तथापि जीवको चारो ओरसे अपूर्ण पुण्यके कारण उसकी प्राप्ति होना 
दुलंभ हो गया है |" -+आक २३८ 

“तत्त्वज्ञानकी गहरी गुफाका दर्शन करने जायें तो वहाँ नेपथ्यमेसे ऐसी ध्वनि हो निकलेगी कि 
आप कोन हैं ? कहांसे आये हैं ? क्यो आये है ? आपके पास यह सब क्‍या है ? आपको अपनी प्रतीति है ? 
आप विनाशी, अविनाशी अथवा कोई त्रिराशी है ? ऐसे अनेक प्रइन उस ध्वनिसे हृदयमे प्रवेश करेंगे। 
ओर इन प्रइनोंसे जब आत्मा घिर गया तब फिर दूसरे विचारोके लिये बहुत ही थोड़ा अवकाश रहेगा। 
यद्यपि इन विचारोसे हो अंतमे सिद्धि है इन्हीं विचारोंके मननसे अनतकालकी उलझन दुर होनेवाली 
है!” बहुससे आय॑ पुरुष इसके लिये विचार कर गये है, उन्होंने इस पर अधिकाधिक मनन किया है। 
जिन्होने आत्माकी शोध करके, उसके अपार मार्गंकी बहुतोको प्राप्ति करानेके लिये अनेक क्रम बाँे है; 
वे महात्मा जयवान हो ! और उन्हे त्रिकाल नमस्कार हो !” --आक ८३ 


यो ऐसे समर्थ तत्त्वविज्ञानी स्वरूपनिष्ठ महापुरुषकी अनुभवयुक्त वाणीका अवलम्बन कोई महा- 
भाग्यके योगसे ही प्राप्त होने योग्य है । 

तत््वजिज्ञासुओंकी ज्ञानपिपासाकों परितृप्त करनेवाले और आत्माथियोके हृदयमे आत्मज्योति 
जगानेवाले ऐसे एक समथ तत्त्ववेत्ता श्रीमद्‌ राजचन्द्र इस कालमे हमारे महाभाग्यसे प्रगट हुए है । 
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उनकी अमृततुल्य अमल्य वाणी हमे संप्राप्त हुई है यही हमारा महाभाग्य है। उसके पठन, मनन और 
परिशीलनसे हम अपना श्रेय कर ले तो ही उसकी प्राप्तिको साथकता $ । 


उनका जो कुछ साहित्य उपलब्ध है वह सारा इस ग्रन्थमे प्रसिद्ध किया गया है। यह साहित्य 
तत्त्वज्ञान या अध्यात्मके क्षेत्रमे अत्युत्तम कक्षाका अमूल्य साहित्य है। तत्त्वरसिकोकी तत्त्वपिपासाके 
सतोषके लिये अथवा आत्मार्थियोको आत्मोन्नतिमे प्रगतिमान होनेके लिये गूजंर भाषामे यह एक अपू्व॑ 
साहित्य है। मोक्षाथियोकों निज शुद्ध सहज आत्मतत्त्ववी उपासनास परमानदमय मोक्षमहमे सुगमतासे 
चढनेके लिये यह एक दृषमकालमे अनोखा ही अवलम्बन है जो सोपान समान उपकारी हो सकता है । 
इसमे विविव पारमा्थिक विपयोको छनेवाला, मुख्यत. मोक्षमार्गकों स्पष्टतासे और सुगमतासे दशानिवाला, 
अमूल्य यत्र-नत्र बिखरे हुए बंचनरत्नोके प्रकाशसे स्वंत्र चमकता हुआ, रत्नाकरकी तरह अगाध और 
सर्वत्र शातरसगर्भित उच्चतम आध्यात्मिक साहित्य भरा पड़ा है. जो शझोधकके लिये अमूल्य रत्नत्रयकी 
प्राप्तिसे परमश्रेयकों प्राप्त करानेवाले निधान समान है। यह साहित्य तत्त्वस।धकोकों परमानदकी 
साधनामे सहायक बनकर परम श्रेयका घारण होओ ! अथवा विदग्धमुखमडन भवतु--विद्वानोके मुखका 
आभूषणरूप होओ | 

अज्ञानवश बाह्यदृष्टिस, छाकिकभावसे, वेसे किसी आग्रहसे या संकुचित मनोवृत्तिसे यदि श्रीमद्‌को 
मात्र गहस्थ, जौहरों या कविके रूपम पहचाननेकी क्वचितृ भूल होती हो तो कुछ गणानुराग या 
प्रमोदभावसे, सत्यकी खोजनेकी एवं स्वीकार करनेकी विशाल दृष्टि रखकर आग्रहरहित होकर इस 
ग्रन्थका अवलोकन या अभ्यास करगे तो अवध्य इतना तो दृष्टिगोचर होगा ही कि श्रीमद्‌ कोई सामान्य 
कोटिके भनुष्य नही प्रत्युत्‌ ईश्वर कोंटिके मनुष्य है अथवा वे मनुष्यदेहम परमात्मा, परम ज्ञानावतार, 
साक्षात्‌ धमंमूतिर्पस हा भारतका विभूषित कर गये है। पूवंकालमे अनेक भवोमे आराबित यांगके 
फलस्वरूप इस भवम अपूर्व आत्मसमाधि साध्य करनेवाले कोई अद्भुत यागाश्वर ही है। 


“एक पुराणयुरुष और पुराणपुरुषकी प्रेमसपत्तिके बिना हमे कुछ भी अच्छा नहीं लगता, हमे 
किसी पदार्थमे रुचिमात्र नही रही है; कुछ प्राप्त करनेकी इच्छा नहीं होनी, व्यवहार केसे चलता है इसका 
भान नहीं है, जगत किस स्थितिमे है इसक्री स्मृति नहीं रहती, शत्रुभिन्रमे कोई भेदभाव नहीं रहा, कौन 
शत्र है और कौन मित्र है, इसका ख्याल रखा नहीं जाता, हम देहधारी हैं या नहीं इसे जब याद करते हैं 
तब मठ्किलसे जान पाते है, हमे क्या करना है, यह किसीसे जाना नहीं जा सकता '।”  --आक २५५ 

“किसी भी प्रकारसे विदेही दशाके बिनाका, यथायोग्य जोबन्मुक्ततणारहित और यथा- 
योग्य निग्रैथदशा रहित एक क्षणका जीवन भी देखना जीवकों सुलभ नहीं लगता |“ एक पर राग और 
एक पर ढ्वंप ऐरस। स्थिति एक रोममे भी उसे प्रिय नही है । -+आक १३४ 

री! चेतन्यका निरन्तर अविच्छिन्न अनुभव प्रिय है, यही चाहिये है। दूसरी कोई स्पृह्य नही रहती । 
रहती हो तो भी रखनेकी इच्छा नही है। एक 'तू ही, तू ही यही यथार्थ अस्खलित प्रवाह चाहिये ।” 
“-अआक (४४ 


“निरजनपदको समझनेवालेको निरजन कैसी स्थितिमे रखते है यह विचार करते हुए अकछ गति 
पर ग़भीर एवं समाधियुक्त हास्य आता है ! अब हम अपनी दक्षाको किसी भी प्रकारसे नहीं कह सकेंगे, 


श्ञ 


तो फिर लिख केस सकंगे ?” --आक १८७ 


: * मुझे भी असगता बहुत ही याद आती है, और कितनी ही बार तो ऐसा हो जाता है कि 3 
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असंगताके बिना परम दु.ख होता है। यम अतकालमे प्राणीको दुःखदायक नही लगता होगा, परन्तु हमे 


संग दुःखदायक लगता है |” “+आक २१७ 
“समय समय पर अनन्तगृणविशिष्ट आत्मभाव बढता हो ऐसी दशा रहती है, जिसे प्राय' भापने 
नही दिया जाता, अथवा भाँप सकनेवालेका प्रसंग नही है ।” -+आक ३१३ 


“देह होते हुए भी मनुष्य पूर्ण वीतराग हो सकता है ऐसा हमारा निश्चल अनुभव है | क्योंकि हम 
भी निदचयसे उसी स्थितिको प्राप्त करनेवाले हैं, यों हमारा आत्मा अखण्डरूपसे कहता है, और ऐसा ही 
है, अवध्य ऐसा ही है। पूर्ण वीतरागकी चरणरज निरन्तर मस्तकपर हो, ऐसा रहा करता है। अत्यन्त 
विकट ऐसा वीतरागत्व अत्यन्त आध्चर्यकारक है, तथापि यह स्थिति प्राप्त होती है, सदेह प्राप्त होती है, 
यह निश्चय है, प्राप्त करनेके लिये पूर्ण योग्य हैं, ऐसा निश्चय है । सदेह ऐसे हुए बिना हमारी उदासीनता 


दूर हो ऐसा मालूम नही होता और ऐसा होना सम्भव है, अवश्य ऐसा ही है ।”' --आक रै३े४ 
“मनमे वारंवार विचार करनेसे निएचय हो रहा है कि किसी भी प्रकारसे उपयोग फिरकर अन्य- 
भावमे ममत्व नही होता, और अखण्ड आत्मध्यान रहा करता है ।” -+आक ३६६ 


“हम कि जिनका मन प्राय क्रोधर्स, मानसे, मायासे, लोभसे, हास्यसे, रतिसे, अरतिसे, भयसे, 
शोकसे, जुगुप्सासे या शब्द आदि विषयोसे अप्रतिबद्ध जैसा है, कुटुम्बसे, धनसे, पुत्रस, 'वेभव से, स्श्रीसे 
या देहसे मुक्त जेस। है, ऐसे मनको भी सत्संगम बांध रखनेकी अत्यधिक इच्छा रहा करती है ।” 

““आक ३४७ 
जगह जगह पर ऐसे असग, अप्रतिबद्ध स्वदशासूचक वचन उनकी अंतरगचर्या या आत्ममग्नताका 
अवदय दिग्दर्ंन कराते है। उनका ज्ञान एव वेराग्यको अखड घारारूप अतरग पुरुषार्थ-पराक्रम बाह्ा- 
दृष्टिसे भापा नहीं जा सकता । इसीलिये कहा है कि “मुमुक्षुके नेत्र महात्माको पहचान लेते हैं ।” अंतरग 
: चर्या तक दृष्टि जानेके लिये मुमुक्षुनारूप नेत्रोकी जरूरत है। 

' जैसे जनक राजा राज्य करते हुए भी विदेहीरूपसे रहते थे और त्यागी सन्यामियोसे भी उत्कृष्ट 
असग अप्रतिबद्ध विदेही दशाम रहकर आत्मानदमे मग्न थे तथा भरत महाराजा चक्रवर्तीपदका समर्थ 
! ऐड्वर्य तथा छ खण्डके साम्राज्यकी उपाधि वहन करते हुए भी अतराग ज्ञान-वेराग्यके बलसे आत्मदक्षा 
“संभालते हुए अलिप्तभावमे रहकर आत्मानंदकी मजा छूटते थे, वेसे ये महात्मा भी, प्रतिसमय अनत्तमुण- 
/विशिष्ट आत्मभाव वर्धमान होता रहे ऐसी बलवान त्यागवेराग्यकी अखण्ड अप्रमत्तधारासे किसी अपू् 
इअंतरग चर्यासे रागद्वेष आदिका पराजय करके मोक्षपुरी पहोचनेके लिये मानो वायुवेगसे, त्वरित गतिसे 
*दोडे न जा रहे हो | यों अत्यन्त उदासीनता पुर्वंक आत्मानदमें लीन, अन्लमंग्न रहते थे। ऐसा उनके इस 
(ब्न्थमे संग्रहित लेखोमे जगहु-जगह॒पर दृष्टिगोचर होने योग्य है, और अनेक शास्त्रोके पठनसे भी जो लाभ 
'काप्त होना मुष्किल है, वह लाम इस एक ही ग्रन्यके शातभावसे पठन, मनन, परिशीलन व अभ्यास द्वारा 

! शरलता से प्राप्त कर जिज्ञासु अपनेको धन्यरूप, कृता्थरूप कर सकते है । 


“इसके अतिरिक्त उनकी अंतरंग असंग, अप्रतिबद्ध, जीवन्मुकत, वेराग्यपूर्ण, विदेही, वीत्तराग, समाधि- 
हे घिमय, अद्भुत, अलौकिक, अचित्य, आत्ममग्न, परमशांत, शुद्ध, सचचिदानंदमय सहजात्मदशाकी झाँकी 
॥॒ सदगृणानुरागी को तो अपनी मोहाधीन पामर दशा देखकर समस्त गवं नष्ट होकर ऐसी उच्चतम 
प्रति सहज ही सिर झुके बिना नही रहता । और उस अलोकिक असग दशाके प्रति प्रेम, प्रतीति 
हैक प्रगट होकर उनके शुद्ध चेतन्यस्वरूप, परमाथंस्वरूप, सत्यस्वरूपकी पहचान होनेसे उनमे आविभूत 
हि शुद्ध आत्मदशन, आत्मज्ञान व आत्मरमणतारूप रलत्रयादि आत्मिक गुण जो साक्षात्‌ मूर्तिमान मोक्ष- 
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भार्ग है, उसके प्रति अत्यन्त प्रमौद, प्रेम एवं उल्लास आने योग्य है। अन्तमे, अनादिसे अप्रगट जो अपना 
परमात्मस्वभाव है उसका भी भान होता है ओर उसे प्रगट करनेका लक्ष्य और पुरुषार्थ जागृत होनेपर, 
आह्मा परमात्मा होकर परम श्रेयको प्राप्तकर श्ञाष्वतपदमे स्थित होनेरूप भाग्यशाली हो तब तकका 
सन्‍्मार्ग और सत्साधन संप्राप्त होने योग्य है। मुनि श्री लूघुराज स्वामी, श्री सोभाग्यभाई, श्री जूठाभाई, 
श्रो अंबालालभाई आदि उज्ज्वल आत्मा इस सदूगुणानुरागसे मुमुक्षुतारूप नेत्र अथवा अलौकिक दृष्टि 
पाकर श्रीमद्‌की सच्ची पहचान करनेवाले भाग्यशाली हुए और फलस्वरूप आत्मज्ञानादि गुणोसे विभूषित 
होकर स्वपरका श्रेय कर गये, यह प्रत्यक्ष दृष्टातरूप है। 


सत्पदाभिलाषी सज्जनोंको सत्पदकी साधनामे इस अत्युत्तम सदग्नन्थका विनय और विवेकपूर्वक 
सदुपयोग आत्मश्रेय साधनमे प्रबल उपकारो हो यही अभ्यर्थना । 
जेता प्रतापे अतरे परसात्म पूर्ण प्रकाशतो, 
केयो अनादिनों महा नोहांधकार टत्टो जतो । 
बोधि ससाधि धांति सुखनो सिधु जेथो ऊछठतो, 
ते राजचंद्र प्रशान्त किरणों उर अमन उजात्णजो ॥ 


श्रीमद्‌ राजचद्र आश्रम, अग्रास | सतसेवक 
ता० १-१-६४, स॑० २०२० पौष वदी र रावजीभाई छ. वेसाई 





भ्रनुवांदकका नम्प्र निवेदन 


( प्रथम संस्करण ) 
-.>+> ७-5८ फ-+ 

'श्रीमद्‌ राजचंद्र' शब्द व्यक्ति और कृति दोनोंका बोधक है । श्रीमद्‌ राजचंद्र जन्मसे महान हैं और 
उनकी आध्यात्मिकता जन्मसिद्ध है। श्रोमदजी नीति एवं न्यायसे सासारिक काय करते हुए आत्मविकास- 
को पराकाष्ठा तक पहुँचे हैं, यह उनके जोवनकी एक अनोखी अनुकरणीय विष्देषता है। श्रीमद्जीने खुद 
ही अपने संस्कार, विचार और आचार अपनो विविध रचनाओं--मुश्यत- मुमुक्षुओको लिखे गये पत्नोमे 
अति स्पष्टता एवं सुदृढतासे प्रदर्शित किये है। धमं और अध्यात्म जीवन है, इस सनातन सत्यके 
श्रीमदजी एक ज्वलंत तथा अनुपम उदाहरण है अर्थात्‌ वे धमंमूर्ति एवं अध्यात्ममूर्ति हैं। उन्होने अपनी 
अलौकिक स्मृति, प्रज्ञा आदि अनेकविध शक्तियोका उपयोग लोकिक ऐश्वयंको प्राप्ति या सिद्धिके लिये 
नही किया है, किन्तु आत्मिक ऐडवर्यकी सिद्धिके लिये किया है। और इसके लिये उन्होने अपनो देहकी 
भी आहुति देकर मनुष्यदेहकी सार्थंकताका एक अपूब॑ उदाहरण प्रस्तुत किया है। उनका जीवन गृहस्थ 
तथा साधु दोनोंके लिये प्रेरक एवं उत्साहवर्धक है। उनकी कृति हो उनके जीवनका दर्पण है। यदि 
उन्होने आत्मसिद्धि' की भाँति संपूर्ण आत्मकथा लिखी होती तो वह भी एक भपूर्व देन होती । उनके 
जीवनको जानने और समझनेके लिये इन आकोका तो अध्ययन, मनन और निदिध्यासन करना ही 
चाहिये --३०, ५०, ७७, ७८, ८२, ८३, ८९ (समुच्चय वयचर्या), ११३, १२६, १२८, १३२३, १५७, 
(देनंदिनी) के ७ व १३, १६१, १६२, १६३, १७०, २४७, २५५, २६४, ३२२, २२९, रेरे४, रे३े९, २९.८, 
५८६, ६८०, ७०८, ७३८ (अपूर्व अवसर) ९५१, ९५४, ९६० (संस्मरण पोथी १/३२ धन्य रे दिवस आ अह्ी) 


३३ वर्षके जीवनका विग्दशेन 


जन्म--सवत्‌ १९२४ कार्तिक सुदी पूणिमा, रविवार रातको २ बजे ववाणिया गाँव (काठियावाड़) 
में, नामपरिवतंन--चौथे वर्षमे प्यारा नाम लक्ष्मीनंद्र बदलकर रायचन्द, जातिस्मरणज्ञान--७वें वर्षमें 
बबूलके पेड पर, शझिक्षा--७वें से ११वें वर्ष तक, गुजराती ७ श्रेणि, लेखन-प्रवुत्ति--८वे वर्षमे ही कविता 
करनेका श्रीगणंश, ५००० कडियाँ, ९वे वर्षमे संक्षिप्त रामायण और महाभारत काव्य; 'स्वदेशीओने 
विन॑ति! (स्वदेशियोकों विनती) “श्रीमंत जनोनें शिखामण” (श्रीमंतोंको सिखावन), 'हुन्नरकत्या वधारवा 
विषे” (हुनरकला बढानेके विषयमे) 'आयंप्रजानी पड़ती” (आयंप्रजाकी अधोगति), स्त्रीनीतबोधक' आदि 
सामाजिक और देशोन्तति-विषयक अनेक काव्य; अवधान--१६वेंसे १९वें वर्ष तक, सं० १९४२ में बंबईमे 
शतावधान, बिवाहु--१०वे वर्षमे--सं० १९४३ माघ सुदी १२, गृहस्थजीवन लगभग १२ साल; व्यापार-- 
ररवें वर्षमे श्री रेवाशंकर जगजीवनदासके साझेमे बंबईमे जवाहरातका व्यवसाय, व्यापारी जीवन लगभग 
११ साल; क्षायथिक सम्यग्दर्शन (अत्मज्ञान)--र३वें वर्षमें (स० १९४७), तभोसें कल्पित एवं आध्या- 
त्मिक प्रगतिमे महत्त्वहीन ज्योतिषका त्याग, कंच्ननकासिनीत्याग--मुनि दिष्योंके सामने ३२वें वर्षमें 
(सं० १९५६); श्रीपरमश्रुतप्रभावक-सण्डल---सं० १९५६ में स्थापना; अस्वस्थता--विशेषतः सं० १९५६ में 
उनकी शरीरप्रकृति अधिक बिगड़ने लगी । युवावस्थामे उनका वजन १३२ पौंड था, जो कम होते-होते 
द५ बे हो गया | समाधिमरण--सं ०१९५७ चेत्र वदी पंचमी मंगलवार, दिनके २ बजे राजकौटमैं,बजन 
४५० पौंड | 


श्रीमद्जी समय-समयपर अपने प्रवृत्तिमय जीवनसे निवुल्ति लेने ओर सत्संग करमेके लिये बड़वा, 
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खंभात, काविठा, राहूज, उत्तरसंडा, नडियाद, खेडा, नरोडा, ईडर आदि स्थलोंमे जाया करते थे और 
कभी-कभी गुप्तरूपसे भी रहते थे । उसी दौरान एक बार अगास (आश्रम) भी पधारे थे जहाँ तब जंगल था। 

श्रीमद राजचन्द्र' ग्रथ भी अपने ढंगका एक मौलिक एवं अद्वितीय ग्रन्थ है। लगभग पन्द्रह बरस 
पहले मुझे इसे पढनेका सदभाग्य प्राप्त हुआ था। तब मुझे यह प्रतीत हुआ था कि आत्मदशाका चित्रण 
जैसा इसमे है वैसा अन्यत्र मिलना मुश्किल है। इसका भाषान्तर करते हुए मेरी प्रतोति सुदृढ़ हो गयी 
है । जिन्हे अध्यात्मको प्यास है उन्हे इस ग्रथका, विशेषतः आत्मदशादशंक आकोका वारंबार स्वाध्याय 
करना चाहिये ताकि वे आत्म-विकासके पथ पर अग्रेसर हो सके | 

यह ग्रन्थ एक सकलन है। इसकी कुछ आक-सख्या ९६० है, जिसमे लगभग ८०० तो पत्र है। 
संभवतः पत्र-साहित्यमे यह बेजोड़ है ! 

अनुवाद 

'श्रीमद राजचद्र” के सं० २००७ (सन्‌ १९५१) में प्रकाशित गुजराती सस्करणका यह हिन्दी अनु- 
बाद है | १५० परमेष्ठीदास जैनने आक २३०५ तक अनुवाद किया था, और मैने अपना अनुवाद आक ३े७६ 
से शुरू किया था। कुछ एक मासके बाद मुझे विचार आया कि अनुवाद-शैलीकी एकरूपताकी दृष्टिसे 
पूवंकृत अनुवादको भो फिरसे करना ठीक होगा। श्री रावजीभाई देसाईकी अनुमतिसे उसे भी किया 
गया है | अनुवाद मुख्यतः शाब्दिक है। सामान्यतः श्रोमद्जी द्वारा प्रयक्त सस्कृत शब्दोंकों ज्यों का त्यो 
रहने दिया है। परन्तु आशयको ध्यानमे रखकर कही कही मूल संस्कृत शब्द बदलने पड़े हैं, जेसे कि 
'जिज्ञासा' के लिये 'अभिलाषा', 'जिज्ञासु” के लिये अभिलाषी', लक्ष' के लिये 'ध्यान', ज्ञानीदृश्य” के 
लिये 'ज्ञानीदृष्ट', साध्य' के लिये 'सिद्ध', 'अवध्य' के लिये 'आवश्यकता', 'दुलंभ' के लिये “दुष्कर', 
अनुभव' के लिये अनुभवसिद्ध' इत्यादि शब्दोका उपयोग किया गया है। फिर यह भी कोशिश की गयी 
है कि गुजराती शब्दोके लिये वेसे या मिलते-जुलते हिंदी शब्द रखे जायें । 

मैने अनुवादकी यथाथंता एवं शुद्धताके लिये भरसक प्रयत्न किया है। श्रोमदजीके आशयको 
समझनेके लिये समय-समयपर श्री रावजीभाई देसाई, श्री कचनभाई परीख, श्री बाबूलाल जेन आदिसे 
परामर्श करता रहा हूं। फिर भी भाषाकी प्राचीनता, शैल्ीकी विलक्षणता और विषयकी तास्विकतासे 
अपेक्षित यधार्थता एवं शुद्धताके बाघिन तथा दूपित हो जानेकी पूरो-पूरी सभावना है। आशा है कि 
सहृदय पाठक उसके लिये मुझे क्षमा करेगे और त्रुट्योकी ओर ध्यान दिलाकर मुझे आभारी करेंगे | 

श्री रावजोभाई और श्री कचनभाई दोनोंने मेरे नमुनेके अनुवादको परखा और मान्य किया, 
जिससे अनुवाद करनेका मुझे शुभ अवसर मिला । इसलिये मेर अनुवादका श्रेय मुख्यतः उन्हीको है | 

अनुवादकी यथायंता एवं शुद्धताके सबधमे विचार-विमर्श करनेके लिये श्री कंचनभाईको अनेक 
बार कष्ट देना पड़ा है, जिसके लिये क्षमायाचनापूर्वक उनके प्रति अपनी ऋृतज्ञता प्रगट करता हूँ । 

श्रोमद्‌ राजचद्र' के गृढ़ एवं संदिग्ध स्थलोको समझनेमे उपर्यक्त महाशयों और अन्य अनेक 
बधुओने मेरी बहुत सहायता की है। उन सबका मैं हादिक आभार मानता हूँ। मैने मुख्यत संस्कृत 
तथा प्राकृत अवतरणोके सशोधनमे श्रद्धुंय प० बेचरदास दोशी, पं० लालचद भगवानदास गाधी और 
श्री दलसुखभाई मालवणियास सहायता ली है, जिसके लिये उनका अत्यन्त आभारो हूँ । 


श्रीमदू राजचद्र आश्रम, अगास ] 
बा० ७-१२-७३ 
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और भूषण, जहाँ वासना जय वहाँ श्वास 
जय, उसके साधन, श्रेणि, वर्धमानता, 
सबका मूल सत्पात्रता 

६३ चित्तफी दशा विदित करना उपकारक 

६४ जहाँसे 'यथार्थंदृष्टि' अथवा 'वस्तुधम' प्राप्त 
करें वहसे सम्यरज्ञान सप्राप्त हो, जो एकको 
जानता है वह सबको जानता है; ज्ञानवुद्धता, 
पुनर्जन्मसंमरधी विचार, चैतन्य और जड़की 
भिन्‍नता, आत्मज्ञान श्रेष्ठ, उसकी प्राप्सि, 
सत्पुरुषोंके चरित्र दर्पणरूप 

६५ धर्मनिष्ठ आत्माको शाति एक पुण्य 

६६ निग्रंथ द्वारा उपदिष्ट शास्त्रोकी शोधके लिये 
आगमन 

६७ धमंप्रशस्त ध्यानके लिये विज्ञापन 

६८ अनत भवके भआात्मिक दु खका परमौषघ, 
यथार्थदृष्टि हुए बिना सब दर्शनोका तात्पय॑ 
शान हृदयगत नही द्वोता, बुद्ध चरित्र मननीय 

६९ महासतीजी मोक्षमालाका मथाथं श्रवण-मनन 
करें, अनुभव और कालभेदके अनुसार 
उसका लेखन 

७० सत्संगकी बलवत्तरता है ) 

७१ शास्त्रबोध, क्रिया आदिका प्रयोजन स्वरूप- 
प्राप्ति, सर्वसंगपरित्यागकी आवश्यकता, 
अंतरग निग्नंधश्रेणिसे सवंसिद्धि, अन्य दर्शनमें 
मध्यस्थता, प्राप्त अनुत्तरजन्मका साफल्य, 
प्रत्येक पदार्थकी प्रशापनीयता, आत्मव्यास्या 
भी उसीसे 


१८६ 


१८८ 
१८९ 


१९० 
१९१ 


१९१ 
१९४ 


१९४ 


१९४ 


१९४ 


१९५ 
१९५ 
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७२ बाह्ममांवसे जगतमे रहें और अतरगमे निर्लेप 


रहें १९६ 
७३ दोकरहित प्रवृत्ति करे १९६ | 
७४ क्षमा-याचना, परतंत्रताके लिये खेद 


७५ मुझ्ष पर शुद्ध राग रखें, लोभी गुरू दोनोके 
लिये अधोगतिका कारण 

७६ सत्पुरुषको हो खोज, सत्पुरुषके लक्षण, उसकी 
सेवासे पद्रह भवमे मोक्ष 

७७ मुखकी सहेली, अध्यात्मकी जननी उदा- 
सीनता, लघुबयथी अद्भुत थयो, ..(काव्य) 

७८ स्त्रीके सबधमें मेरे विचार, निराबाध सुख 
व परम समाधिका आश्रय शुद्ध ज्ञान, स्त्रीमें 
दोष नहीं परतु आत्मामे, शद्ध उपयोगसे 


१९६ 


१९६ 


१९७ 


माहनीय भस्मीभूत १९७ 
७९ दृष्टिमेदसे भिन्‍न भिन्‍न मत (काव्य) १९८ 
८० प्रतापी पुरुष १९९ 
८१ कर्मकी विचित्र बध-स्थिति, महान मनोजयों 

वर्धभान आदि १९९ 
८२ दुखिया मनुष्योका सिरताज बन सकूं, अत- 

रड्भचर्या प्रयट करने योग्य पात्रोकी दुर्ल- 

भता ही महा दु-ख है १६९९ 


८३ गृहाश्रमसबंधी विचार आपके सामने रखने- 
फा हेतु, तत््वज्ञानकी गहरी गुफाका दर्शन 
और निवास, जगतकी विचित्रता त्रिकाल 

२३ वाँ वर्ष 

८४ भाई, इतना ता तेरे लिये अवष्य करने 
योग्य है 

८५ समझकर अल्पभाषी होनेवालेको पश्चात्ताप- 
का अवसर कम, आत्माकों पहचाननेके लिये 
आत्म-परिची एवं पर बस्तुका त्यागी होना २०३ 

८६ अनतकाल हुआ, जीबकी निवृत्ति क्यों नही 
होती ? संसारमे रहना और मोक्ष होना 
कहना यह होना असुलभ, चार भावना 

८७ परमतन्वको सामान्य शानमें प्रस्तुत करने- 
की हरिभद्राचार्यकी स्तुत्य चमत्कृत्ति, 
नास्तिकके उपनामसे जेनदर्शनका खड़न 
यथार्थ नही, अतरज्भध अभिलाषा, तरनेका 
एक ही मार्म 

हा 


२०० 


२०२ 


२०३ 


२० २३ 


१९६ । 


८८ सर्वव्यापक चेतनका चित्तमे बचार, प्रकाश- 


स्वरूप धाम, अंतःकरण ब आत्मा २०४ 
८९ समुच्चयवयचर्या २०५ 
९० अदभुत योजना---धर्मके दो प्रकार--*. सबं- 
सगपरित्यागी २. देशपरित्यागी, ज्ञानका 
उद्धार, नि्रंथ घर्म आदिकी योजना, मत- 
मतातरादिकी विचारणा २०७ 
९१ वह पवित्र दर्शन होनेके बाद बधन आदि 
नही, सत्स्वर्यदर्शिताकी बलिहारी २०८ 
९२ आत्मदर्शिता तब प्राप्त होगी २०८ 
९३ नवपदध्यानियोकी वृद्धिकी अभिलाषा २०९ 
९४ बेंधे हुओको छडाना २०९ 
९५ उपालभ, सर्वंगुणाश सम्यक्त्व २०९, 
९६ धर्म, अर्थ, कामकी एकत्रता २०९ 
९७ चार पुरुषार्थी समझ दो प्रकारसे २०९ 
९८ समाधिभाव प्रशस्त रहता हैं, वीतराग देवमें 
वृत्तिपुवंक प्रवृत्त रहें २१० 
९९ चार आश्रमवाला कार घन्य २१० 
१०० श्री ऋषभदेव द्वारा व्यवहार धर्मोपदेश, 
भरत द्वारा वेद, आश्रम, वर्ण और पुरु- 
घार्थकी योजना २६० 


१०१ भनुष्यात्मा चार वर्गंकी 'सिद्धिके बोग्य, 
आदचर्यकारी विचित्रता, मोहदृष्टिसि दुख २११ 


१०२ भनुष्यजन्म दुर्लभ, परम पुरुषार्थ, मोक्षका 
स्वरूप, ध्यानरूप जहाज उपादेय २११ 
१०३ कुटुम्बर्पी काजलकी कोठरीमे रहनेसे 
ससारवृद्धि २१२ 
१०४ व्यवहारक्रम तोडकर लिखनेमे अशक्त, 
जिनोक्त पदार्थ यथार्थ ही हैं र्श्र 
१०५ महावी रके धोघका पात्र कौन ? २१२ 


१०६ रचताकी विचित्रता सम्यग्शान-बोघक, जन- 
समूहकी अपेक्षासे यहू काल अति निकृष्ट 

१०७ लोक पुछुषसस्थाने कह्मो... (काव्य) पुरुषा- 
कार लोकका रहस्य क्‍या ”? हम कौन ? 
कहाँसे ? सुखी-दुखी क्‍यों ” जहाँ छाका 
बहाँ संताप, गुरु-पहचानके लिये वैराग्य 
आवश्यक, सब धर्मामें एक तत्त्वका ही गुण- 
गान, जीवन्मुक्त दशा 


२१३ 


२१३ 
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१०८ हितकी बातें--अतरमे सुख बाहरम नही, 
तेरे दोषसे तुझे बधन, तेरा दोष यह कि 
अन्यको अपना मानना, अपनेको भूल जाना, 
निर्णय योग्य विषय २१५ 
१०९ आत्मा नाम मात्र या वस्तुस्वरूप ? २१६ 
११० आत्मा कैसा है ” आत्माका लक्षण कया ? २१७ 
१११ परम सत्य है, तू सर्वथा स्वय प्रवृत्ति कर, 
जीवन-अजीवनमे समवृत्ति, व्यवहारमे भी 
सत्य सो सत्य हो, सबको समान ही मान २१७ 
११२ मोहाच्छादित दशासे अविवेक, कार्यमें एक 
निष्ठा, आप अपना वेरी 
११३ गृहाश्रम मध्यम, तत्त्वज्ञानकी गुफाका दर्शन, 
तत्त्वज्ञाननगा विवेक, उस पर आवरण, 
असमाधिसे प्रवृत्ति न करनेकी प्रतिज्ञ॒ २१८ 
११४ प्रशस्त व्यवहार करें २१९ 
११५ उपाधिकी प्रबलृताम उदासीन भावसे प्रवृत्ति, 
शुभ योगकी अपेक्षासे अनारभी, अशुभ 
गोगकी अपेक्षासे आत्मारमस्भी, परारम्भी, 
तदुभयारम्भी, वीतरागके उपदेशमे परायण 
रहे । २१९ 
११६ जूठाभाईके समाधिम रणकी सूचना २२० 
११७ लिगदेहजन्यशानमे थोडा परिवर्तन, जुठाभाई- 
का गुणगान, मोक्षमार्ग देनेवाला सम्यक्तव २२० 
११८ धर्मेच्डकके अनन्य सहायक, सत्यपरायणके 
स्मरणार्थ एक शिक्षाग्रन्थ लिखना, आत्माका 
गब्द-वर्णन, योग दशामे आहारादि नियमित, 
इस भव और परभवकी निश्पाधिता करे २२० 
११९ बीतरागत्व ही अभ्यास करने योग्य, निम्भ॑- 
यतासे विचरना श्रेयस्कर नर 
१२० योगवामिष्ठ उपाधितापञ्रमक चन्दन, यथा- 
योग्य स्थितिकी ही इच्छा, दीनता उचित 
नहीं, सहजभावस व्यवहारकी प्रणालिका, 


२१८ 


मुक्तमावमे मोक्ष २२१ 
१२१ बैराग्य प्रेरक पुस्तक पढ़ना, दुषमकाल, 
त्याज्य स्वच्छद आदिम जीवरूचि श्र? 


१२२ कमंबन्धका हेतु, अनारभी और आरभी, 
पर्मंबोधकी प्राप्ति और रुचि, सत्पृरुषोंकी 
कृपादृष्टिमें २१२ 


१२३ आत्महितका रास्ता, महाबोरका मार्ग, 
विवेकी का कर्तव्य श्र 

१२४ अप्रतिबद्ध दशासे त्यागकी उत्पत्ति श्र२ 

१२५ पयुषण मतमतातर, चित्त गुफाके योग्य. ३२३२३ 


१२६ सचमुच यह कलिकाल, विश्रातिके बदले 
अविशभ्राति, कैसी दशा आनी चाहिये ? किस 
मार्गसे ? शिक्षुबपसे ही उपणमवृत्ति, आनदा- 


व्रण दूर करनेका उपाय र२३ 
१२७ दो पयु'षण दु खदायक, मतातर कम होने 

चाहिये । र्र४ 
१२८ प्रथम संवत्सरी-क्षमायाचना, अतर्शानसे 


परिभ्रमण आदिका स्मरण महा वैराग्यदायी, 
परिभ्रमण केवल स्वच्छदसे, कैसे जीनेकी 
चिंता, नेपध्यसे मिला उत्तर यथायोग्य, 
पलटनेबाली स्वभाववृत्ति आदि नहीं चाहिये, 
समझ आये बिना आगम अन्धेकारक, छोक- 
त्यागके बिना वंराग्य दुर्लभ, परिभ्रमणका 
प्रत्याख्यान श्२४ 
१२९ उपाधि आदिके कारण उधर आऊँगा २२५ 
१३० एक महती इच्छा, विडबनदशा भी कल्याण- 
कारक, छ महा प्रवचन, स्वान्माके अनुग्रहमे 
दृष्टि बढ़ाये, धर्म हो जिसका सर्वस्व है, 
मनुष्यदेहमें परमात्मा, भात्ममावकी बुद्धि "२५ 
१३१ भगवतीसूत्रके पाठके दोनों अं ठीक, प्रत्या- 
ख्यान व हूं प्रत्याख्यानमें मेद २२६ 
१३२ सज्जनसगति नौका, परमार्थरूप होना, 
अनेकको परमार्थ सहायक होना 
१३३ पहलेकी संगतिसे उपाधि, ईइ्वरपर विश्वास, 
दिनरात एक प्रमार्थका ही मनन, दुःखका 
कारण विषमात्मा, समवृत्तिस समाधि, 
सासारिक प्रवृत्तिकी विवशता, भविष्यज्ञान 
या सिद्धियोकी अनिच्छा, उनके उपयोगमे 
उदासीनता २२७ 


१३४ देहघारीको विडंबना एक धर्म, इस देहधारीका 
जन्म होना योग्य न था, विदेही-जीवन्भुक्त- 
निश्नैन्यदशा रहित जीवन अध्षद्य, यथायोग्य 
दशाका अभी मुमुक्षु २२८ 


२२७ 
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१३५ सम्यकदशाके पाँच लक्षण-- मादि २२८ 
१३६ देहभाव व अहभावमे आत्मशाति दुर्लल रे२९ 
१३७ ऋत्मशातिमे प्रवृत्ति करे २२९ 
१३८ योग्यता प्राप्त करें २२५९ 


१३९ आठ रुचकप्रदेश निर्बंधन, शास्त्रकारकी शैली, 
अस्तर्मुहर्तका अर्थ, समुद्धात वर्णनका हेतु, 
ज्ञानमे कुछ न्‍्यन चोदह ॒पूर्वंधारी निगोदमे, 
जषघन्य ज्ञानी मोक्षम, लबणसमुद्र व मीठी 
वीरडी', उपाधिग्रस्त इस देहघारीकी पूर्ण 
कसौटी करें 

१४० पात्रताप्राप्तिका प्रयास अधिक करें 

१४१ व्यासवचन--इण्छाहं घविहोनेन  ' 

१४२ आत्माका विस्मरण क्यो हुआ होगा ? 
अपनी किसी न्यूनताक, पूर्णता कैसे कहूँ ” २२३९१ 


२२९ 
२३१ 
र३१ 


१४३ पाँच अभ्यास, निर्वाणमार्ग २३२ 
१४४ चंतन्यका अबिच्छिन्न अनुभव प्रिय, तुतु तू 

ही” का अस्खलित प्रवाह २३२ 
१४५ आत्ममभिवृत्ति कीजियेगा २३२ 


१४६ जो समझे वे सद्गतिको प्राप्त हुए, इस 
व्यक्तिके प्रति राग हितकारक कैसे होगा ? २३३ 
१४७ आत्मामे ही एकतान हुए बिना परमाथंमार्ग- 


की प्राप्ति बहुत ही असुलूभ २३३ 
१४८ सिद्धि किस प्रकारसे ” २३३ 
१४९ धर्मध्यान आदिकी वृद्धि करे २३३ 
१५० मौतका औषध, कर्मकों आज्ञा २३३ 


१५१ वीर्यके भेद-प्रभेद, यह अर्थ समर्थ है २३३ 

१५२ सर्वार्थसिद्धकी घ्वजासे बारह योजन दूर 
मुक्तिणशिला, कबीर ध्वजासे आनद विभोर, 
मूलपदका अति स्मरण, 'केबलशान अब 
पायेगे “रे 

१५३ उदासीनता अध्यात्मजननी, ससारमे रहना, 
मोक्ष होना कहना 

१५४ बीजां साधन बहु कर्या (काव्य) दूसरे बहुतसे 
साधन किये, सद्गुरुका योग, निश्चय, 


२३४ 


ररे४ 


सत्सग २३४ 
१५५ मात्र आस्मग्राह्म बाते, श्री मघशाप, श्री 

बललाधष २१५ 
१५६ महावीरका जमतवर्धात २३५ 


१५७ दैनदिनी-- 
(१) आत्मदृष्टिसे सिद्धि 
(२) मोहनीय बलवत्तरतासे युवावस्था दु'ख- 
मय, फिर सुखका समय कौनसा ? 


श्रे५ 


अतरग विचारजन्य विवेकसे सुख २३५ 

(३) छद्यस्थावस्थामें एक रात्रिकी महाप्रतिमा २२६ 

(४) बहुत ध्यान देने योग्य नियम २३६ 

(५) आज मने उछरग अनुपम (काव्य)/. २३७ 
(६) मनुष्यप्राणी--अघोवुत्तिततू,. ऊर्ष्ब- 

गामीवत्‌ २३७ 

(७) परिचयीसे अनुरोध २३७ 
(८) सबेरेका समय समाधियुक्त बीता, 

अखाजीके विचारोका मनन २३७ 

(९) रेवाशकरजीके आनेपर क्रम २३७ 

(१०) अपने अस्तित्वमे शका ठीक नही. २३८ 

(११) अद्भुत स्वप्नसे परमानद २३८ 
(१२) कलिकाल, धन्य व्यक्ति, सत्सग और 

आत्मश्रेणि २३८ 


(१३) व्यवहारोपाधि ग्रहण करनेका हेशु, 
इसी क्रममे प्रवृत्ति कर, व्यवहारमें 
सबद्धके साथ बरताब, किसीके दोष 
मत देख, आत्मप्रद्यसा 


न॒ कर, 
निवृत्तिश्नेणीका लक्ष्य प्रिय २३८ 
(१४) विद्वाससे व्यवहार करके अन्यथा 
व्यवहार करनेवाले पछताबा 
करते है । २३९ 
(१५) क्षुद्र और वाचाहीन जगत २३९ 
(१६) दृष्टिकी स्वच्छता २३९ 
(१७) बीजज्ञान और केवलज्ञान, ज्ञानी- 
रत्नाकर, नियतियाँ २३९ 
(१८) बंधे हुए मोक्ष पाते हैं, पाये हुए पदार्थ- 
का स्वरूप शास्त्रोमे क्यो नही ? . २४० 
१५७क श्रीमान पुरषोत्तम, उनका मृतिमान 
स्वरूप, उनकी भक्तिरुचि २४० 


१५८ श्रीमान पुरुषोत्तम, श्री सदुगुर और सत 
तीनो एक, विश्व और भगवान, जड और 
जोब दोनों भगवद्रूप, तस्वमसि, अहूं 
इह्मास्मि 


२४० 


१५९ सर्वरूपसे एक श्री हरि, श्री हरि निराकार, 
श्री पुरुषोत्तम साकार, हरि स्थेच्छासे 
बहुरूप 

१६० विश्व चैतन्याधिष्ठित, विशिष्टाईंत और 
शुद्धाहत, परमात्म-सृष्टि और जीवनसृष्टि, 
हरि और माया, जीव-परिभ्रमण, परमात्मा 
का अनुग्रह, ब्राह्मी स्थिति, सर्व ब्रह्म है, 
हरिका अश् हूं, केवल पद, वस्तु, अवस्सु 

१६१ सहजात्मस्वरूपीकी दुविधा, सभी दर्शनोमे 
शका, आत्माकी आस्था, आत्माकी 
व्यापकता, मक्तिस्थान आदिमे शका ही 
शका, सदगरुका अयोग, दर्शनपरिषह, 
जहर पी या उपाय कर । 

१६२ शंकारूप भंवरमे, यथेष्ट सत्समागमकी 
दुलंभता, सामान्य सत्समागमी स्वविचार 
दशाके लिये प्रतिबन्धरूफ 

१६३ कलिकालका स्वरूप, हमे मी कलियुगका 
प्रसगी सग, जीवोंकी वुत्ति विमुखता हमारा 
परम दू ख 

१६४ है हरि | तेरा स्वरूप परम अनित्य, 
श्रदृभुत | अनुग्रह कर 


२४ वयाँ वर्ष 


१६५ केवलबीजसपन्‍्न, सर्व गुणसंपन्‍न भगवानमे 
भी अपलक्षण, केवलज्ञान तकका परिश्रम 
व्यर्थ नही जायेगा, नि.शकता, निर्भयता 
आदिकी जरूरत, मोक्षकी नही 

१६६ सत्पुरुषके एक-एक वाक्यमे एक-एक शब्दम 
अनत आगम, मगलरूप वाक्य--मार्थिक 
सुखकी इच्छा छोडे बिना छुटकारा नही, 
मायिक वासनाके अभावके लिये सद्गुरुको 
आत्मापंण, मारक्षमार्ग आत्मामे हैँ । 

१६७ सत्य एक है, दो प्रकारका नही, व्यवहारमे 
रहते हुए वबीतराग, कबीरपथीके धत्मगके 
लिये ज्ञानावतारकी प्रेरणा और गिक्षा 

१६८ किसे ससारका सग अच्छा नहीं लगता ? 
ग्यारह॒वें गणस्थानकसे गिरे हुएका मोक्ष 

१६९ अभिलाषाके प्रति पुरुषार्थ करना 
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२८६ 


२८७ 


२४८ 


२४९ 


२५१ 
२५१ 


१७० आत्माने ज्ञान पा लिया, ग्रन्थिमेद हुआ, 
अतिम निविकल्प समाधि सुलभ, गुप्सता, 
वेदोदय तक गृहवास, तीर्थकरके किये 
अनुसार करनेकी इच्छा, उपद्षम और 
क्षपक श्रेणियाँ, आधुनिक मुनियोका सूत्रार्थ 
अवणके भी अयोग्य 

१७१ पत्र लिखनेका उद्देश, संग किसका ? 

१७२ अनत कालसे स्वयकी स्वविषयक अ्राति, 
परम रहस्य, ईदवरके धरका सर्म पानेका 
महा मार्ग, छटकारा कब ? 

१७३ व्यवहार-बधन न होता तो अपूर्य हितकारो 
होता, मार्गमर्मदाता, 

१७४ सत्सग बढ़ेसे बडा साधन, सस्पुरुष-श्रद्धा 

१७५ सत्सगकी वृद्धि करे 

१७६ ससार-परिभ्रमणका मुख्य कारण, दोन- 
बधुकी दृष्टि, अलख लय'मे आत्मा, 
अवधृत हुए, अवधूत करनेकी दृष्टि, भक्ति- 
सत्सग दुर्लभ 

१७७ घर्मेच्छकोके पत्र-प्रदनादि बधनरूप, नित्य- 
नियम 

१७८ अभी धर्म बतानेके अयोग्य हूँ, पहले 
जिज्नासुता 

१७९ उपशम भाव 

१८० दृढज्ञानप्राप्तिवत लक्षण, अमरबरके 
आनन्दका अनुभव, इस कालमें मोक्ष 
का स्थाद्राद, अमृतके नारियलका पूरा वृक्ष 

१८१ यहाँ तीनो काल समान, प्रवृत्ति मार्ग 
जीवोकी सदृदर्शन करनेमें बाधक 

१८२ निर्वाण मार्गके इच्छुक विरल, इस कालमें 
हमारा जन्म कारणयुक्त 

१८३ सत्पुरुषसिवा, जीवने अपूवकों नहों पाया, 
पूर्वानुपूर्वकी वासनाके व्यागका अभ्यास, 
क्रिया आदि सब आत्माकों छडानेके छिसे 

१८४ आधार निभित्तमात्र, निष्ठा सबल करें 

१८५ हृदय मर आया है 

१८६ भार्गानुसारी होनेका प्रयत्न करें 

१८७ अतिम स्वरूप समझमे आया है, परिपूर्ण 
स्वकूपज्ञान तो उत्पन्न, कुनबी-कोली 


२५१ 


२५३ 


२५३ 


२५४ 


र५५ 
२५५ 
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है ५ ह 


२५८ 
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जातिके मार्मप्राप्तपुर्ण. अंतिम ज्ञानको 
अप्राप्त, शानीकी अपेक्षा मुमुक्षुपर उल्लास, 
मुक्ति भी नही चाहिये, जैनका केवलझान 
भी नहीं चाहिये, यह भूमि उपाधिकी 


शोभाका संग्रहालय २५९ 
१८८ कहनेरूप मैं २६० 
१८९ अलखनामकी धुन लगी है २६० 
१९० पूर्वापर असमाधि न करनेकी शिक्षा २६१ 
१९१ हरिजनकी भक्ति प्रिय, परमार्थकी परम 
आकाक्षाकी पूति ईश्वराधीन २६१ 
१९२ आत्मसाधनरूप वृत्ति, कबोरका पद 
“करना फ्रकीरी क्‍या दिलगीरी” निष्कारण 
परमार्थ वृत्ति र६१ 
१९३ ममक्ष॒ुओका दासत्व प्रिय, आश्रम छोडना 
अनावद्यक २६२ 
१९४ मार्ग सरल परल्‍्तु प्राप्तिन्योग दुर्लभ, 
सत्स्वरूप-प्राप्ति किवा ज्ञान-प्राप्तिका मार्ग 
शानौकी चरणसेवा है, मुनियोकी सामायिक, 
भाणाएं पम्मो आजाएं तबो, लक्ष न 
समझनेका प्रधान कारण स्वच्छन्द र्ष्र 


१९५ परिभ्रमणनिवत्ति किससे हो ? इसे विचार २६३ 

१९६ दो बडे बन्धन--स्वच्छद और प्रतिबन्ध, 
व्याख्यानको प्रतिबन्धरूप समझे २६३ 

१९७ परिपूर्ण दर्शन असगतामे, एकान्तवाससे 
परदा दूर होगा 

१९८ सजीवन-मृतिसे सत्प्राप्ति, जीवने क्‍या नहीं 
किया ? क्‍या करना है ” इसे विचारें, 
योग्यताके लिये ब्रद्मचरय 

१९९ मनुष्यताकी सफलताके लिये जियें, मिथ्या 
बासनाओकी निवृत्तिका विचार 

२०० वधनावली--अपनेको भूलनेसे सत्सुखका 
बियोग, अनन्तानुबस्धी कंषायका मूल, 
ज्ञानीकी आशाका आराधन कौन कर सके, 
ज्ञानमार्गकी श्रेणिकी प्राप्लिसे मोक्ष 

२०१ निरंजनदेवका अनुग्रह, भागवतकी कथा : 
'कोई माधव ले', परामक्तिका अनुपम उदय, 
भागवतमे अद्मुत भक्ति, भक्ति सर्वोपरि मांग २६६ 

२०२ परमा्ंमार्गमे प्रेम ही धर्म २६७ 


२६४ 


२६४ 


२६५ 


२६५ 


२०३ विकल्प न कीजियेगा २६७ 
२०४ परमार्थके लिये परिपूर्ण इच्छा, प्रगट होने- 
की अनिष्छा २६८ 


२०५ तत्र को मोह के शोक एकत्वमनुपश्यत, 
वास्तविक सुख जगतकी दृष्टिमे नही आया, 
ज्ञानीको भी विचारकर पैर रखने जैसा जगत २६८ 

२०६ महात्माओका रिवाज २६८ 

२०७ सच्चे धर्म और ज्ञान, परमार्थ-प्रीति होनेमें 
सत्सग अनुपम साघन, बिकट पुरुषार्थ, संत! 
सरल हैं, सतूको बतानेवाला सत्‌ चाहिये, 


जशञानियोंकी वाणी नयमे उदासीन २६८ 
२०८ नयके रास्तेसे पदार्थनि्णंय अशक्य, २६९ 
२०९ परम तत्त्व अनत नामोंसे २६९ 
२१० सब जीवोके, विशेषत घधर्मजीवके दास, 

पुरानेको छोडे बिना छटकारा नही २७० 
२११ सत्‌' का स्वरूप और प्राप्ति, परम पद 

दायक वचन, समस्त द्वादणागी, पड्दर्शन- 

का सर्वोत्तम तत्व और बोधबीज, ग्रुप्त 

रीतिसे कहनेका हमारा मत्र २७० 
२१२ अनन्य भक्तिभाव, सजीवनमूरतिका योग 

भौर पहचान, मार्गकी निकटता २७१ 


२१३ पुराण पुरुष और सत्पुरुष, सत्पुरुषकी विशे- 
षता, महत्ता, त्रिकालिक बात ओर ज्ञानी, 
भक्ति और असगता प्रिय २७१ 

२१४ अमेददशा आनेके लिये रचनाके कारणमे 
प्रीति और अहरूप अआ्रातिका त्याग, सत्पुरुष- 
की शरण अपूर्व औषध, जगतके प्रति 
हमारा उदासीन भाव, परमात्माकी 
विभूतिरूप हमारा भक्तिघाम २७३ 

२१५ परमात्माके प्रसन्‍न होने योग्य भक्तिमान, 
हम आपके आसरेसे ही जीवित है 

२१६ सत्‌ ही सब कुछ, सत्‌ जगतरूपसे अनेक 
प्रकारका 

२१७ परमात्मामे परम स्नेह ओर अनन्य भक्ति, 
घर भी वनवास, जडभरतकी द्वा, यमकी 
अपेक्षा सग दुःखदायक, सतृ-सत्‌' की 
रटन, पागल छिक्षा, हम निबंल परंतु 
सम्मति सबल 
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२१८ सत्‌ सवंत्र, कालाबाधित और सबफा अधि- 


व्ठान, सत॒की प्राप्ति, लोकस्वरूपकी रूपा- 
न्तरता, जैनकी बाह्य और अतर शैली, 
तीर्थकरदेव और अधिष्ठानरहित जगत 
निरूपण, जनक विदेहीकी दशा, श्रीकृष्ण 
और भागवत, स्वर्ग, नरक आदिकी 
प्रतीतिका उपाय, मोक्षकी शब्द व्याख्या, 
जीव एक और अनेक 

२१९ “एक देखिये, जानिये, प्रेमभक्ति, पर- 
मार्थ उदासीनता 

२२० “भअधिष्ठान' का अर्थ 

२२१ श्रीमद्‌ भागवत परम भक्तिरूप ही, ज्योति- 
धादि कल्पित पर ध्यान नही है 

२२२ ज्योतिष कहल्पित, कालको कलिकालका 
उपनाम, कलियुगकी कृपा 

२२३ देहाभिमाने गलिते''''। किसे सर्वत्र समाधि * 
निःस्पूह दशा, पराभक्तिकी आखिरी हद, 
ज्ञानी तो परमात्मा ही है, परमात्म-भक्ति 
और कठिनाई 

२२४ योगवासिष्ठ आदि वैराग्य-उपशमके शास्त्र 

२२५ परमार्थके लिये स्पष्ट कह सकने जैसी दशा 
नही है । 

२२६ बासनाके उपशमका सर्वोत्तम उपाय, प्रति- 
बद्धतामे भो आत्मा अप्रमत्त चाहिये 

२२७ प्रारब्धका समाघान होनेके लिये 

२२८ सदुपदेशात्मक वचन लिखनेम वृत्तिमन्दता, 


उसका कारण 

२२९ सत्सस्कारोकी दृढ़ता होनेके लिये लोक- 
लज्जाकी उपेक्षा 

२३० तिनकेके दो टुकड़े करने+ सत्ता मी हम 
नही रखते 

२३११ कबीरजो और नरभहकी भक्ति, 
नि.ह्पूहताके बिना विडबना 


२३२ कार्यका जाल, मायाका स्वरूप और प्रपंच , 
कल्पदुमछाग्रा प्रशस्त, योग्य व्यवहार 
रेरे३े जबूस्वामीके त्यायका आशक्षय, ईक्ष्वर- 


प्रसन्‍नताका मार्ग, उपोतिषसबंधी 
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र्८श 
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5३४ 'अपना-पराया' रहित दशा, निविकल्प हुए 
बिना छटकारा नहीं, परम प्रेम परतु 
निरुपायता 

२३५ राग-हंषकी निवृत्ति 

२३६ परमार्थ-चर्चाकी प्रेरणा, परमार्थम विशेष 
उपयोगी बाते, अबध बधनयुक्त 

२३७ “परेच्छानुचारीको दाब्दभेद नहीं,” अर्थ 
समागममे 

२३८ परम कारुण्यमूरतिका उपदेश 

२३९ “दिया सबको यह अक्षरधाम रे! । मंत्रका 
अर्थ, परम अभेद सत्‌ सर्वत्र 

२४० ममक्षु-प्रतिबष भी अनिष्ट, आपको पोषण 
देनेकी मेरी अशक्‍्यता 

२४१ ब्राह्मीविदनता, सुगस मोक्षमार्गं 

२४२ सुदृढ़ स्वभावसे आत्मार्थका प्रयत्न, आत्म- 
कल्याण और प्रबल परिषह, उपाश्रयमें 
शाति एवं बिवकसे बरताव करे । 

२४३ समागम एकासल अज्ञात स्थानमे, सच्चे 
पुस्षकों कैसे पहचाने ? 

२४४ परब्ह्मा विचार, अथाह बेदना, सासा पूछने- 
बाला नहीं 

२४५ उपाधि-योगम उपेक्षा 

क्‍ अतिशय विग्हाग्निस साक्षान्‌ हरिष्राप्लि, 
पूृर्णकाम हरिके लयवाले पुरुषोंसे भारत 
शूभ्यवत्‌ 

२८७ हरिका स्वरूप मिलनेपर समझायेंगे, घिक्त- 
की दशा जैतन्यमय, पूर्णकामता, जग- 
जीवनरमका अनुभव होनेपर हरिसे लय, 
परामक्ति एवं सीढ़ मुमुल्ुताका अमाव, 
अनत गुणगर्भीर ज्ञानावबतारका रूक्ष्य, सर्व- 
मत्ता हरिको अर्पण, सर्व कृति, वृ्ति और 
खिखनेका हेतु 

२४८ 'प्रबोधहतक' चित्तत्थिरता्थे 

2४९ कराल काल हानेसे समाधिकी अप्राप्लि, 
सत्मग मोक्षका परम साधन, मस्मग और 
परम सत्मंगका अर्थ, प्रत्यक्ष योगसें बिना 
ममझाये भी स्वरूपस्थिति, सत्पुरुष ही 
मृतिमान मोक्ष 


२८२ 


२८७ 


र्८ट८ 
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२५० मक्ति पूर्णता पानेके योग्य कब ? व्यवहार 
चिताकी व्याकुलता अयोग्य, प्रत्यक्ष दर्शन 

२५१ हरीच्छासे जीना, परेच्छासे चलना 

२५२ पठनीय और मननीय पुस्तकादि 


२५३ अकाल और अजुधि दोष, सेव्य भक्ति और 
स्वरूपचितन भक्तिके योग्य काल, सर्व 
शुचिका कारण 

२५४ निःशकतासे निर्भवता, उससे नि.संगता, 
सबसे बडा दोष, मुमुक्षता और तीकत् 
मुमुक्षुता, स्वच्छद-हानिस बोधबीज योग्य 
भूमि, भार्गप्राप्तकि रोधक कारण, परम 
धर, परम दीनता, परमयोग्यता, महात्माके 
प्रति परम प्रेमार्पण, महात्माओकी शिक्षा 

२५५ हमारी विदेह दशा, हमारी दशा मद योग्य- 
को अलाभकर, बीजज्ञानके साथ सिद्धातज्ञान 
आवश्यक, हमारा देंण, जाति सर्व हरि हैं 

२५६ जीव, आत्मा आदिके विषयमे समागममे 
बतानेका विचार 

२५७ दोष देखना यह अनुकपा त्याग 

२५८ बिना नयन पावे नहिं ' काव्य) तृषातुर 
और अनृपातुरकी 

२५९ हरीच्छा सदैव सुखरूप, हमारा वियोग 
रहनेमे हरिकी इच्छा, मृल मार्ग पूरी तरह 
कहेंगे, हरि हमारे हाथमे आपको परा- 
भक्ति दिलायेंगे, चित्त हुरिमय परतु सम 
कलियुगका 

२६० सर्वोत्तम योगीका लक्षण 

२६१ निवृत्तिके योग्य स्थल 

२६२ सत्सगकी प्राप्तिकी दुर्लभता, वियोगमे 
गुणोत्पत्तिके लिये पुरुषार्थ, निवृत्तिके कारणो- 
का विधार, दोषस्थितिमे जगतके जीवोके 
तीन प्रकार, सदविचारसे स्वरूपकी उत्पत्ति 

२६३ प्रेमकप भक्तिके बिना ज्ञान शून्य 

२६४ 'हे प्रभु, है प्रभु (काव्य) भक्तिके बीस 
दोहे--सदुगु दभक्षित रहस्य 

२६५ यम मियम संजम आप कियो' (काब्य) 

२६६ 'जड भावे जड़ परिणमे' (काव्य) 


परम पुरुष प्रभु सदगुरु (काव्य) 
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२६७ 'जिनवर कहें छे ज्ञान । (काव्य) ३०२ 
२६८ फ्लदय झ्षीश खादी ईश्नो--जीव कैसे पाया 

जाये । ३०४ 
२६९ मौक्षको अपेक्षा सतकी वरणसमीपता प्रिय ३०४ 


२७० ज्ञान एक अभिप्रायी, अनुभवशानसे निबटारा २०४ 


२७१ परिचय करने योग्य पदार्थ ३०५ 

२७२ महत्माके प्रति मुमुक्षुकी दृष्टि ३०५ 

२७३ कलियुगर्म सत्पुएणकी पहचान, कचन- 
कामिनीका मोह, जीवकी वृत्ति ३०५ 


२७४ सतु' अभी तो केवल अप्रगट, मुमुक्ष॒बग 


आचरण ३०५ 
२७५ कलिकालने अनर्थकों परमार्थ बना दिया ३०५ 
२७६ धर्मज सत्सगार्थ जानेबी भाज्ञा ३०६ 


२७७ चित्तकी उदासीन स्थिति, मतभेदकी बातसे 


हृदयमे मृत्युसे अधिक वेदना ३०६ 
२७८ आत्मारामी मुनि भी मगवद््भ क्तिमे ३०६ 
२७९ मतमतातरमे मध्यस्थता ३०६ 
२८० बताने जैसा तो मन है, परिपूर्ण प्रेम-भक्ति ३०६ 
२८१ उपजीविकाके वियोगसे वृत्ति ३०७ 


२८२ महात्मा व्यासजीकी तरह भक्तिसम्बन्धी 
विह्नलता, कल्यिगकी विषमता, धर्मंसम्बन्ध 
और मोक्षसम्बन्धसे भी विरक्ति 

२८३ भगवानकी कृपणता 


२८४ परसमय, स्वसमय, परद्रव्य, स्वद्रव्य, जितने 
वचन-मार्ग उतने नयवाद, कर्ता और कर्म, 
जीव और शिव 

२८५ जीवका भुलावा, ठाणाग्म आठ वाद, तीर्थ- 
करकी जन्मसे जान-पहचान, प्रभाथमौन- 
कर्मका उदय ३०८ 

२८६ 'हम परदेशी पल्वी', काल क्‍या खाता है ? ३०९ 

२८७ भगवतृसम्बन्धी ज्ञान और प्रगट मार्गका 


२०७ 
३०७ 


३०७ 


प्रकाशन कब ? ३०९ 
२८८ आदि पुरुष लीला शुरू करके बैठा है २ 

नया-पुराना ठो एक आत्मवृत्ति ३०९ 
२८९ परमार्थ-पत्रव्यवहार प्रतिकूल ३१० 
२९० एक दशासे प्रवृत्ति, उदयानुसार प्रवर्तन ३१० 


२९६१ पूर्णकाम चित्त, आत्मा ब्रह्मसमाधिमे, मत 
बतमे; एक दूसरेके आभाससे देहक्रिया, घमंज- 
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निवासी मुमुक्षुओंकी दशा और प्रथा, अखड 


सत्सगकी ही इच्छा ३१० 
२९२ निकटभवी, स्वेच्छासे अशुभभावसे प्रवृत्ति ३१० 
२९३ श्रो हरिकी अपेक्षा अधिक स्वतन्त्र ३११ 
२९४ घर्मध्यानमे वृत्ति लगना श्रेयस्कर, स्वच्छद 

बहुत बढा दोष ३११ 
२९५ मन जीतनेकी सच्ची कसौटी ३११ 


२९६ उदयको कैसे भोगना “ अछेद्य अभेद्य वस्तु ३११ 
२९७ आत्मार्थके लिये विचारमार्ग और भक्त्ति- 


मार्ग, वेवलदर्शन सम्बन्धी आक्षका ३११ 
२५ यां वर्ष 
२९८ कही भी चैन नहीं, यह बंडो विडबना ३१२ 


२९९ जगतकी विस्मृति करना और सतके चरणमे 
रहना, एक लक्ष्य-सद्धिके लिये सभो माधन, 
केवल उपयुक्त ममझनेके लिये सभी शास्त्र ३१२ 


३०० प्रसिद्धि अभी प्रतिबधरूप ३१२ 
३०१ ससारमे किस तरह रहना योग्य है ? ३१३ 
३०२ सत्य परं धोमहि । ग्रंथ पृच्छा हतु ३१३ 
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३०४ 'परमार्थमौन' कर्म उदयमे, सतृकी अप्रास्तिके 
तीन कारण ३१३ 


३०५ यथाथ बोघ सम्यरशान, तजोमयादिक दर्शन- 
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दृष्टि, योगदृष्टि, योगके बीज ३१५ 


३११ मोक्ष-सिद्धिका उपाय, वीर परमात्माका 
ध्यान, अनुमवके बिना ध्यानसुख अगम्य ३१६ 
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वीतरागता, पूर्ण वीतराग जैसे बोधकी सहण 


याद ३१६ 


३१४ जिनेश्वरकी आराघमासे जिनेश्वर, आत्म- 
स्वस्यका घ्यानी ममत्व-जालमें नहीं फेसता 

३१५ स्वरूप सहज और शानीकी वरणसेवा 

३१६ 'एक परिनामके न करता दरव दोई', 
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इत्यादिका विवेचन, आत्मा तो मुक्तस्वरूप 
लगता है, वीतरागता बिष्षेष है 

३१८ अन्यत्वभावनासे प्रवृत्तिका अम्यास, प्रमाद 
ओर मुमुक्ष॒ता 

३१९ स्वरूपविस्मरण एवं अन्य भाव दुर करनेका 
उपाय, पूर्ण स्वरूपस्मृति संभव 

३२० जीव पौद्गलिक पदार्थ नहीं है 

३२१ माया दुस्तर एवं दुरत, अबधपरिणामी 
प्रवत्ति, जनककी बविदेहीरूपसे प्रवृत्ति, 
महात्माके आलम्बनछ्ी प्रबछृता 

३२२ तो अलोकिक दृष्टिसे कौन प्रवृत्ति करेगा ? 
ज्ञानीसें अखड़ विध्वासका फल मुक्ति, ससार 
तथा परमाधथंकी चिताके लिये स्पष्ट सुचन, 
सिद्धियोग और विद्यायोगसम्बन्धी प्रतिज्ञा, 
हमारी निविकल्वथ समाधिका कारण, अनुभव 
ज्ञानका फल बीतरागता, जगत-कल्याणकी 
इच्छा, जीव नवि पुग्गली'का भर्थ 

३२३ पूर्णज्ञानयुक्त समाधिकी याद 

३२४ उपाधिकी ज्यालाम समाधि परम दुष्कर, 
सम्बस्दश्शनका मख्य लक्षण बीतरागता 

३२५ अद्भुत दक्ा-- जबहाते चेतत विभावसों 
उललटि आपु! 

३२६ शुद्धता विचारे ध्यावे' 

३२७ अनुभवके सामर्थ्यसे काव्यादिका परिणमन 

३२८ लछेवेफों न रही ठोर' का आअर्थ, स्वरूप- 
भानसे पूर्णकामता 

३२९ पूर्वकर्मका निबधन, ज्ञानीको उपाधि भी 
अबाघ--समाधि हैं, एक बड़ा आदर्य, 
ज्ञानीकी अवस्थाम प्रवेश करनेका द्वार 

३१० बोघबीजकी प्राध्ति, बोघबीज निएकय 
सम्यक्त्य, दर्शन और अज्ञान परिचह बिचा- 
रणीय, छ पद विधारणीय 

३३१ ससारगत प्रीतिको अससारगत प्रीति करना 
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३९३ 


३२४ 
३२५ 


३३०२ आरम्भ-परिग्रहका मोह मिटनेसे मुमुक्षुता 

३३३ सत्पुरुषके प्रति अपने समान कल्पना, 
सैदातिक शाम 

३३४ हमारे जैसे उपाधि-प्रसंग और चित्तस्थिति- 
वाले अपेक्षाकृत थोड़े, सर्वसंग' का लक्ष्याथ॑, 
देह होते हुए भी मनुष्य पूर्ण बीतराग हो 
सकता है 

३३५ उद्घास-परिणाम, निरुपायताका उपाय काल 
बस्तुत शानीकों पहचाननेवाला ध्यान आदि 
नही चाहता, उत्तम मुमुक्ष 

३३६ वैराग्य प्रकरण' के वेराग्यके कारण पुन- 
पुन॒ विचारणीय 

३३७ शोचनीय बात विचारणीय, सुखदु .खकाः 
समताभावसे वेंदन करना 

३३८ पृर्बनिबद्ध कर्म निवत्त होनेके लिये शीघ्र 
उदयम आते हैं 


३३९ कमंबंध हमारा दोष, सतके ज्ञानमे ही रुचि, 
व्यवहारमे आत्मा प्रवत नहीं होता, इस 
कार्यके पश्चात त्याथ' 

३४० भवांतकारी शानकी प्राप्ति दुष्कर 

३४१ समाधि ही बनाये रखनेकी दृढ़ता, पार- 
माधथिक दोषका छ्याल दुष्कर 

२३४२ भावसभाधि तो है, द्रब्यसमाधि आनेके लिये 

३४३ भाष-समाधि 

३४४ उपाधि उदयख्पसे 

३४५ सत्सग करते रहुना 

३४६ पूरक शीघ्र निवृत्त हों ऐसा करते है 

३४७ मन व्यवहारमें नहीं जमता, 'क्ंव्यरूप 
शीसत्सभ! दुर्लभ, क्रोधादिसे अप्रतिबय, 
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कुटुम्धादिसे मुक्त जैसे मतको सत्संगका बधन ३३० 


३४८ कोकरिषति और रचना 
३४९ लोकस्थिति ब्ादव यंकारक 
२५० ज्ञानीके सबंसगपरित्यागका हेतु क्या होगा ? 
३५१ सद्विधारके परियय और उपाधिमे न 
उलझनेका ध्यास रखना योग्य 
२५२ दुःश्को समतासे भोगनेमें सक्या क्या 
और सुख 
न 


औ३० 
३३० 
ढै३ १ 


३३१ 


ड्वेडे है 


३५३ अप्रमत्त आत्माकार मन उदयाधीन 

३५४ समकितकी स्पर्शना और दशा 

३५५ प्रतिबंधता दु खदायक 

३५६ जानियोंने शरीर आदिकी प्रवतंनाके भानका 
भी त्याग किया था 

३५७ रुचि सत्यके घ्यानी संत आदिसे, आत्मा तो 
कृतार्थ प्रतीत होता है 

३५८ सम्यर्दर्शन किसे ? दो प्रकारका मार्ग-- 
१ उपदेण प्राप्तिका, २ वास्तविक : आत्मा 
जैनी व वेदान्ती नहीं है 

३५९ अपनतापन दूर करना योग्य है। देहाभिमान 
रहितके लिये सब कुछ सुखरूप, हरीच्छामें 
दृढ़ विधवास 

३६० जहाँ पूर्णकामता वहाँ सर्वज्ञता, बोघबीजकी 
उत्पत्तिसे स्वरूपसुखसे परितृप्तता, क्षणिक 
जीवनमे नित्यता, अखड आत्मबोधका लक्षण 

३६१ उपाधिमे समाधि 

३६२ आत्मता होनेसे समाधि, पूर्ण ज्ञानका लक्षण, 
सच्चे आत्मभानसे अहृप्रत्ययी बुद्धिका 
विलय 

३६३ व्ययहारकी झंझटमे परमार्थका विसर्जन 
नहीं 

३६४ ज्ञानवार्ता लिखनेका व्यवसाय 

३६५ 'प्राणवितिमय/--मिम्मि रेजजनकी पुस्तक 
सम्बन्धी 

३६६ अखंड आत्मष्यान, वनकी मारी कोयल' 

३६७ उपाधि-प्रसग तथापि आत्मसमाधि 

३६८ ज्ञानीसे घनादिकी इच्छासे दर्शनावरणीय, 
ज्ञानीका उपजीवन पूव॑कर्मानुसार, ईश्वर 
आदि सहित सबमे उदासीनठा, मोक्ष तो 
हमें सरंधा निकट 

३६९ सब कुछ हरिके अधीन 

३७० अविच्छिन्न रूपसे आत्मध्यान, 
नमस्कार 

३७९१ सत्संगसिबनसे छलोकभावना कम हो, लोक- 
सहवास भवरूप, मुमुक्षुका वर्तन, प्राप्तिमें 
कालक्षेप हानि नहीं, भ्राति होसेमे हानि 

३७२ समागमका अभेद चिंतन 


चित्तको 
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शेर 
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३३४ 
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रेशे४ड 
३३५ 


३३५ 


३३६ 
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३७३ 'मनके कारण यह सब हैं, महात्माकी 
देह दो कारणोंसे विद्यमान, उपाधियोगमे 
प्रवृत्ति करना श्रेयस्कर कब ? 

३७४ ज्ञानीका वैभव और मुमुक्षु, वर्तमानमे 
समतापूर्वक प्रवृत्ति करनेका दृढ़ निश्चय 
करना योग्य, भविष्यचितासे परमार्थका 
विस्मरण, लज्जा और आजीविका मभिथ्या, 
समपरिणामम परिणमित होना 

३७५ जिनागम उपशमस्वरूप, आत्माथंके लिये 
उसका आराधन, राग आदि दोषोकी 
निवृत्ति एक. आत्मज्ञानसे, सत्सगका 
माहात्म्य, करममक्लेशकी निवुत्ति एव आत्म- 
स्थवरूपकी प्राप्तिके लिये सूत्रकृतागका 
अध्ययन व श्रवण कर्तव्य 

३७६ ज्ञानीकी देह ओर वर्तन, प्रवृत्ति-योग 
परेच्छासे, अविषम्तासे आत्मध्यान 

३७७ नवपदकी सपत्ति भी आत्मामे, आत्मस्थ- 
शानी पुरुपका स्वरूप, 'ईइव रेच्छा' का अर्थ 

३७८ निष्चयसे अकर्ता, व्यवहा रमे कर्ता इत्यादि 
बिचारणीय, छ माससे परमाथके प्रति 
निविकल्प 

३७९ तरनतारन, मोक्ष दुलंभ नही, दाता दुलंभ, 
नि'स्पृह बुद्धि, बनकी मारी कोयल' 

३८० मोक्षका धुरंधर मार्ग, प्रभुभक्ति मनकी 
स्थिरताका उपाय, सद्गणोसे योग्यता प्रास 
करना 

३८१ वैराग्ययुक्त पुस्तक पढ़ें 

३८२ वैराग्यवर्धंक अध्ययन, मतमतातरका त्याग 

३८) विचारवानकों ससार सर्वथा क्लेशरूप 
तेरहवें गुणस्थानकवर्तीका स्वरूप 

३८४ दु.षम कलियुग! जिसका चित्त विद्वलता, 
विक्षेप आदिसे अलिप्त रहा वह दुसरा 
श्रीराम' है, लगभग १७ घटे उपाधि-योग, 
अनादि-का लका दृष्टिभ्रम दूर नही हुआ ! 

३८५ सूर्य जैसे ही ज्ञानी है, ज्ञानीके सबधमे 
अपने जैसी दशाकी कल्पना, हमारा चित्त 
नेत्र जैसा, धन्यरूप--कृतार्थंूूप हममें यह 
उपाधि-योग 
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३८६ परिपक्व समाधिरूप 

३८७ स्वस्वरूपज्ञानसस. छुटकारा, जिन होकर 
जिनकी आराधना, मुख्य समाधि 

३८८ जगत जिसमे सोता है, उसमे ज्ञानी जागता 


हे 
३८९ सत्ज्ञान' की समझ कब ? जगत और 


मोक्षका मार्ग एक नहीं 

३९० त्वरासे कर्मक्षय करनेका अनेक वर्थोका 
संकल्प, ध्यानसुख 

३९१ 'सत्‌” एक प्रदेश भी दूर नहीं, तथापि अनंत 


३४४ 


रे४ड४ 


३४४ 


३४४ 


२४५ 


अतराय अप्रम ज्ततासे 'सन'का श्रवण आदि ३४५ 


३९२ सनातनधर्म--अवसरप्राप्तमे संतुष्ट रहना 
३९३ पूर्वकालमे आराधित उपाधि उदयरूपसे 


३४५ 


समाधि हैं, आनदघनजीके दो पद्योकी स्मृति २४५ 


३९४ 'मन महिलानु रे वहाला उपरे', और 'जिन- 
स्वरूप थई जिन आराधे' पद्योका विवेधन, 
भक्तिप्रधान दशा, उस मतिको प्रत्यक्षतामे 
गहाश्रम और चित्रपटमे सन्यस्ताभ्रम, उस 
आत्मम्वरूप पुरुषकी दा विचारणीय है 

३९५ नम श्रुतवण रमन दढ़ घरे' का विवेचन, 
दु ख मिटनेका मार्ग 

३९६ अनवकाश आत्मस्वरूप, उस पृरुषके 
स्वरूपको जानकर उसकी भक्तिके सत्समग- 
का महान फछ, मन महिलान बहाला 
उपरे' का पुन' विवेचन 

३०७ क्षायिक ममकित, उसके नियेघक जीवोके 
प्रति केवल निष्काम करुणादुष्टि, यही 
परमार्थ मार्ग है, ज्ञानीपुरुषकी अवज्ञा और 
गुणगानका फल, क्षायिक समकितकी 
आश्चर्यकारक व्याख्या, व्याख्याओको 
सत्युरुषके आशयसे जातता सफल, माननेका 
फल नहीं। पर दगाका फरू है, उपदेशक 
जीव अपनी दशा विचारे, उपर्युक्त शब्द 
आगम हो है । 

३९८ कालको दु'षमता, परमारध॑वुत्तिकी क्षीणता, 
कालका स्वरुप देखकर अनुकपा, दुलभ 
पुरुषका योग, वर्तमानमें जीवोका कल्याण 
हमसे ही, परमार्थ किस प्रकारके संप्रदायसे 


३४६ 


३४७ 


३४८ 


३४९ 


कहना ? आत्माकार स्थिति, चित्त अबद्ध, 
संसारसु खबुत्तिसे निरतर उदासीनता, सबसे 
अभेददुष्टि 

३९९ सत्सगरम आत्मसाधन अल्पकालमें ज्ञानोमें, 
ज्ञानीके आश्रयमे समपरिणाम, गुणगान 
करने योग्यका अवर्णवाद, उपाधिमें 
निरुपाधिका विसर्जन न करे 

४०० सर्वथा अप्रतिबद्ध पुरुष, उपाधियोगमे चित्त- 
की अपुर्व मक्‍्तता 

४०१ कल्याण कैसे प्राप्त हा ” जपतपादि ससार- 
रूप होनेका कारण क्‍या ” उपाधि ऐसी 
कि तोर्थकर जैसे पुरुषके विषयमे निर्धघार 
करना विकट, दीक्षावृत्ति शात करे 

४०२ उदय देखकर उदास न होथे, किसी भी 
जीवके प्रति दोष अकर्तव्य 

४०३ आत्मा आन्मभाव प्राप्त करे बह प्रकार 
घ॒र्मक!, आत्मथर्मका श्रवणादि आत्मस्थित 
पुरुषस #ी 

४० ४ क्षमायाचना 

४०५ क्षमायाचना 
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५०१ साधुका प्न-समाजार सात्र आत्मार्थके 

लिये, जिनेन्द्रकी आज्ञाएं--आत्मकल्याणके 

लिग्रे पाँच महाव्रत आदि और अपवाद ४०७ 


५०२ उस पुरुषकी आत्मदशा और उपकार 

५०३ महात्रतादिमे कभी अपवाद, ब्रह्मचयंमें 
सर्वथा अनपवाद, साधुके पत्र-समाचारादियें 
अपवाद, प्रमाद सब कमकि हेतु 

५०४ सर्वज्षकी पहचानका फल दृषमकाल--- 
असयतिपजा नामसे आश्चय॑युक्त 

५०५ बोतरायकथित परम शान्तरसमय धरम पूर्ण 
सत्य है, ऐसा निश्चय रखना 

५०६ आत्मपरिणामी ज्ञानीपुरुषको भी प्रारब्ध 
व्ययसायमे जागृति रखना योग्य, दो 
प्रकारका बोध-- सिद्धान्तबोध और उपदेश- 
बोध, वैराग्य, उपशम और विवेक, आर भ- 
परिग्रह वराग्य उपदमके काल 

५०७ निवृत्तिकी इच्छा, आत्माकी शिथिलतासे 
खेद 

५०८ वारवार ससार भयहप लगता है । 

५०९ ज्ञानसस्कारसे जीब और कायाकी भिन्‍नता 
एकदम स्पष्ट, आत्माका अव्याबाधत्व और 
वेदनीय, सिद्ध और ससारी जीवकाी 
समानता, आत्मस्वरूपमें जगत नहो है । 

५१० बन्धवृत्तियोके उपभमन और निवतंनका 
सतत अभ्यास कर्तव्य, पिवा-पुत्रकी मान्यता 
जीवकी मृढ्ता 

५११ सिद्धपदका सर्वश्रेष्ठ उपाय--ज्ञानीकी 
आज्ञाका आराघन, अज्ञानदशासे समय- 
समयपर अनतकर्मबन्ध होते हुए भी 
मोक्षका अवकाश, काम जलानेका बलवान 
उपाय सत्सग 

५१२ सूक्स एकेन्द्रिय जीवोका अग्नि आदिसे 
व्याघात 


५१३ वेदान्त और जिनसिद्धात, सिद्धात-विचार 
योग्यता होनेपर, मुमुक्षुका मख्य कर्तव्य 
५१४ आत्मासे असट्ठय व्यवसायको सहन करने हैं 
५१५ आत्मवल अप्रमादी होनेके लिये कर्तव्य 
५१६ ब्यवसाथ समाधिशीतल पृरुषके प्रति उष्णता- 
हेतु, वर्धभानस्वामीका भी असग प्रवर्तन 
५१७ अप्रतिबद्धता प्रधानमार्ग होते हुए भी 
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५१८ त्याग, बेराग्य और उपश्म प्रगट होनेपर 
आत्मस्वरूपका यथार्थरूपसे विचार हो 
सकता है 

“ १९, सकुचित चित्त परिणामके कारण पत्रादिका 
लेखन अशक्य 

५२० चित्तकी अस्थिरता, समयसार (नाटफ) में 
बीजज्ञानका प्रकाश, बनारसीदासको अनु- 
भवदशा, प्रभावनाहेतुके अवरोधक बलवान 
कारणोसे खेदपूर्वक प्रारब्धवेदन 


५२१ प्रत्यक्ष आश्रयमार्ग प्रकाशक सत्पुरुषकी 


करुणास्वभावता 
न ५२२ सत्पुर्षकी पहचानका परिणाम, सारे 
न्‍ लोककी अधिकरणक्रियाका हेतु 
५२३ अज्ञानमार्म प्राप्त करते देखकर करुणा, 
पदोको पढ़ने आदिमे उपयोगका अभाव, 
सिद्धकी अवगाहना 
५२४ क्षमायाचना 
५२५ बोघबीज, उदासीनता, मुक्तता, ज्ञानी- 
पुरुषके लिये भी पृरुषा्थ प्रभस्त, निवृत्ति- 
बुद्धिकी भावना कर्तव्य, सत्सगकी आब- 
श्यकता 
"२६ अहवृत्तिका प्रतिकार, वचनाबुद्धि 
५२७ कौन अधिक उपकारी महावीरस्वासी या 
प्रत्यक्ष सदगुरू? व्यावहारिक जजारूमे 
उत्तर देने अयोग्य 
५२८ समारमभे लोकिकभावसे आत्महित अशक्य, 
सत्मग भी निष्फल 
५२० भगवान भगवानका सेंभाछेगा 
५३० गाघोजीके आत्मा, ईइ्वर, मोक्ष आदि 
सबधी २७ प्रश्न और उन्ते उत्तर 
५३१ परमार्थ-प्रमगी आजीविका आदि विषयर्म 
लिखे तो परेक्षानी 
५३२ माक्षीवत्‌ देखना श्रेयरूप 
२८ वाँ वर्ष 
५३३ दुःषमकारूमें सबके प्रति अनुकपा 
५३४ बीस दोहे, आठ ज्रोटककी अनु प्रेक्षाका हेतु 
५३५ श्रीकृष्णकी दशा विधारणीय 
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५३६ मुमुणु जोवको दो प्रकारकी दशशा+- 
विचारदशा, स्थितप्रशदशा 

५३७ विचारवानको भय और इच्छा, अज्ञान- 
परिषहु और दर्शनपरिषह, जीव दिशामूढ 
रहना चाहता है, समझे तो मोक्ष सहज, 
मान्यता ही ससार हू 

५३८ सत्पुरुषके सगका माहात्म्य, निदान बुद्धिसे 
सम्यकत्यका रोध 

५३९ दासानुदासरूपसे ज्ञानीकी अनन्य भक्ति, 
सर्वाश दक्षाके बिना शिष्यमे दासानुदासता 

५४० विवाह जैसे कार्यमे चित्त अप्रवेशक, हमारे 
प्रति व्यावहारिक बुद्धि अयथार्थ, प्रवृत्तिकी 
थकफावटकी विश्वाति, दूसरे व्यवहारकों 
सुनते-पढ़ते आकुलता 

५४१ ज्ञानीकों समय-समयमे अनत सयमपरिणाम 

५ ४२ ठाणागसूत्रकी एक चौभगी 

५४३ अन्यसबधी तादात्म्यकी निवृ्तिसे मृक्ति 

५४४ निबंल प्रारब्धोदयम सभाल, हुमारें बचनके 
प्रति गौण भाव 

५४५ बढ़ता हुआ व्यवसाय 

५४६ परमाणुके अनत पर्याय, सिद्धके भी अनन्त 
पर्याय 

५४७ अप्रतिबध भावके प्रवाहम, बडे आख्रवरूप 
सर्वसंगर्म उदासीनता 

५४८ उपाजित प्रारब्ध भोगना पड़े, मलिनवासना 

५४९ दु.घबमकालमे कोन समझ्षकर शात रहेगा ? 
देखते रहना 

५५० श्रयोग्य याचना, निष्काम भक्ति कर्तव्य 

५५१ समप्माधि व असमाधि, आर्त्तघ्यान, पदार्थके 
परिणाम और पर्याय, मोक्षमार्गमे कोन ? 

५५२ पकाम भक्तिसे प्रतिबंध, सकाम वृत्ति दु.घम- 
कालके कारण 

५५३ असगतासे आत्मभाव सिद्ध हो उस प्रकारसे 
प्रवृत्ति करना 

५५४ अन्तर्धम श्रेयरहूप, परमार्थके छिये बाह्य 
आडंबरका निर्षेष 

५५६५ प्रत्यक्ष कारायुह 

५५६ ब्रह्मरस, त्यागावस रसम्बन्धी समाग्ममे 
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५५७ जगत मिध्या 

५५८ उदय प्रारब्धके बिना सब प्रकारोमे असगता 

५५९ अधिक समागममे आनेकी उदासीनता 

५६० ज्ञानीपुमषके दृढाश्ययसे स्व साधन सुलभ, 
मुमुक्ष कठिनसे कठिन आत्मसाधनकी प्रथम 
इच्छा करे, ज्ञानीपुरुष भी पुरुषार्थकों मुख्य 
रखे, व्यापारादिसे निवुत्तिकी इच्छा 

५६१ मुमुक्षुताको दुष्करता 

५६२ ज्ञानीकी भिन्‍नता 

५६३ उदास भावना होनेके साधन 

५६४ उपरामताकी इच्छा 

५६५ छूटनेका एक प्रकार 

५६६ ससारके मुख्य कारण रामद्वेष, भयकर ब्रत 

५६७ अतर्व्यापार बधमोक्षका हेतु 

५६८ अनादिकी भूल, दुःखनिवृत्तिका उपाय 
आत्मज्ञान; समाधि, असमाधि, धर्म, कर्म, 
वदान्तादिसे भिन्‍नता, देहको अनित्यता, 
द्रव्य अनन्त वर्यायवाला 

५६९ आत्मज्ञानसे मीक्ष, मुनि-अमुनि, मनुष्यता- 
का मुल्य, उपाधिन्कार्यसे छूटनेकी आंत्ति, 
जीवन्मुक्तदशा, त्याग और ज्ञान 

५७० उपाधि और समाधि, अविचारसे मोह- 
बुद्धि, विवेकज्ञान अथवा सम्यरद र्शन, मोह- 
बुद्धिको दूर करनेके लिये अत्यन्त पुरुषार्थ 

५७१ मुक्तसे ससारो जिकाल अनन्त गुने, उपाधि 
ओऔर अमगदशा 

५७२ तीक़्ज्ञानदशा, उससे मुक्ति, आश्रय भक्ति- 
मार्ग, ज्ञानीके आश्रयमें विरोध करनेवाले 
दोष तथा उनकी निवृत्ति 

५७३ ससारकी आस्था छोडनेसे आत्मस्वभावकी 
प्राप्ति और निर्भयता 

५७४ तुष्णासे जन्ममरण 

५७५ सदगुरुका माहात्म्य और आश्रयका स्वरूप 

५७६ कल्पितका माहात्म्य ? जगतकी प्रवृत्ति 
लेनेके लिये, अपनीप्रवृत्ति देनेके लिये 

५७७ बेदातके पृथककरणके लिये जिनागम विचार 
करने योग्य 

५७८ सट्टेंको न अपनायें 
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५७९ मौन, आत्मा सबसे जत्यत प्रत्यक्ष ४६३ 

५८० पृछने-लिखनेमें प्रतिबंध नही ४९६३३ 

५८१ चेतनका चेतन पर्याय, जडका जड पर्याय ४६३ 

५८२ आत्मवीर्यके प्रवर्तन और सकोच करनेमें 
घिचार, आत्मदशाकी स्थिरताके लिये 
असगताका घ्यान, उस तरफ अभी न आने- 
का आशय 

४८३ एक आत्मपरिणतिके सिवाय दूसरे विषयोमे 
चित्त अग्यवस्थित, लोकव्यवहार अरुचिकर, 
अचलित आत्मरूपसे रहनेकी इच्छा, स्मृति, 
वाणी और लेखनशक्रितकी मदता 

५८४ जेम निर्मलता रे', मगसे व्यतिरिक्तता 
परम श्रेयरूप 

५८५ असगता और सुखस्वरूपता, स्थिरताके हेतु 

५८६ पूर्णशानी श्री ऋषभादिकों भी प्रारब्धोदय 
भोगना पडा, मोतीसम्बन्धी व्यापारसे 
छुटनेकी लालसा, परमाथं एवं व्यवहार 
सम्बन्धी लेखन कटाला, बींतरागकी 
शिक्षा-द्वव्यभाव सयोगमे छूटना 

५८७ केबलज्ञानमे पदार्थ किस प्रकार दिखायी 
देते हैं? दीपक आदिकी भाँति 

५८८ वीतरागकी शिक्षा द्रव्य-भाव सयोगस छुटना, 
अनादिको भूल, सर्व जीवोका परमात्मत्व 

५८१९ वंदात ग्रन्थ वैराग्य और उपभमके लिये 

५९० चारितरदशाकी अनुप्रेक्षासे स्वस्थता, स्व- 
स्थताके बिना ज्ञान निष्फल 

५९१ ज्ञानदशाके बिना विषयको निमृ छता अस- 
भब, ज्ञानीपुरुषकी भोगप्रवृत्ति 

५९२ क्षणभगुर देहमे प्रीति क्या करे ? आत्मा- 
से शरीर भिन्‍न देखनेवाले धन्य, महात्मा 
पुरुषोकी प्रामाणिकता 

५९३ सर्व शञानका सार, ग्रन्थिभेदके लिये वीय॑ 
गति और उनके साधन 

५९४ दु.खरूप काया और विचारवान 

५९५ बेदातादि और जिनाग्ममें आपत्मस्वरूपकी 
विचा रणामें भेद 

५६६ सर्वकी अपेक्षा वोतराग-बचन सपूर्ण 
प्रतीतिका स्थान 
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“९७ वर्धभानस्थामी आदिका आत्मकल्याणका 
निर्धार अद्वितीय, वेदान्तकथित आत्म- 
स्वरूप पूर्वापर विरोधी, जिनकथित विशेष 
विद्ेष अविरोधी, सम्पूर्ण आत्मस्वरूप 
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सत्समागमका प्रतिबंध अयोग्य, स्वछूप- 
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९५४ इच्छे छे जे जोगीजन, अनंत सुखस्वरूप! 
(काब्य), अंतिम सदेश--जिन और जीव 
दोनों एक, जिमप्रवचन सदगुरुके अवलंबनसे 
सुगम, आत्मप्राप्तिकी प्रथम-मध्यम भूमिका, 
आत्मप्राप्तिके मार्गके श्रेष्ठ अधिकारी, आत्म- 
स्वभायमें मनका लय--ससारविकृय, अनंत 


सुखघाम ६७१ 
१५५ रोग नही है. निरबंलता है ६७२ 
९५६ उपदेश त्ोंध 

१ बड्दर्शनसमुल्वययका भमाषातर ६७३ 


२ वेशभुषा, धमेद्रोह, प्रयोगके बहाने पशुवध ६७३ 

३ ज्ञानियोको सदाचार प्रिय, अकाम और 
सकाम निजंरासे प्राप्त मनुष्यदेह 

४ आठ दृष्टि आत्मदक्षामापक यत्र, शास्त्र 
अर्थात्‌ शास्तापुरुषके बल, ऋतुको 
सन्निपात, व्यसन, पढा हुआ भूलतेसे 
छुटकारा 

५ परम सत्‌ पीडित होता हो तो, सपपूर्ण 
मिरावरण ज्ञान होने तक श्रुतश्ञानकी 
आवश्यकता 

६ मनके पर्याय जाने जा सकते है, आशन- 
जय, परमाणुकी दशयता 

७ मोक्षमाल्लाकी रचना, भावनाबोण, किस 
विचारसे नव तत्त्वके तत््वशञानका बोध ? 
कल्पित क्‍या ? 5७५ 

८ योगकी तरतमतासे बासनाकी तरतमता ६७६ 

९ श्री हेमचद्राचाय और आनंदधनजीका 
निष्कारण लोकानुग्रह, अंतराल्में वीतराग- 
मार्सकी जिमुखता, विषमताके कारण 

१० जैनधर्मसे भारतवर्षकी अधोगति या 
उन्नति ? 

११ श्री आत्मारामजी, श्रावकता या साधुता 
कुलूसंप्रदायमें नही, आत्मामें है, ज्योतिष 
कल्पित समझकर छोड दिया, मानपत्र 
आदिम विवेकहीनता, परिभ्रहबारी 
यतियोके सम्मानसे मिध्यात्वका पोषण, 
बड़े जैसे कहेँ बसे करता, जैसे करें बसे 
नही करना, कबीरका दृष्टांत 


६७३ 


६७४ 


९०५ 


५७५ 


६७६ 


६७८ 


$्ज्ट 
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१२ सिद्धकी अवगाहना, सिद्धात्माकी ज्ञाय- 
कता और भिन्न-भिन्न व्यक्तित्व, मोमटे- 
इवरकी प्रतिमा, निदान बाँधना अयोग्य , 


बमृदेवका दृष्टात ६७९ 
१३ अवगाहनाका अर्थ ६८० 
१४ समतासे निर्जरा, ज्ञानीका मार्ग कुलूभ, 

पाना दुर्लभ ६८० 
१५ श्री सत्युत ६८१ 


१६ ज्ञानीको पहचाने, आजश्ञाका आराधघन करे ६८१ 

१७ लछोकभ्रातिका कारण, जोव-अजीवका भेद ६८१ 

१८ इ्नॉक्युलेशन' महासारीकी टीका ध्टर 

१५ प्रारब्ध और पुरुषार्थ ६८२ 

२० भगवदगीतामे पूर्वापर विरोध, उसपर 
भाष्य ओर टीकाएं, विद्वत्ता और ज्ञान, 
हरोभद्रमबधो मणिभाईका अभिप्राय 

२१ क्षयरोगका मुख्य उपाय 

२० “प्रशमरस निमग्न देव कौन ” दर्शन- 
योग्य मुद्रा कौनसी ? स्वामी कातिकेया- 
नुप्रेक्षा' वैराग्यका उत्तम ग्रत्थ, कात्तिक- 
स्वामी 

२३ पड़्दशंनसमुक्चय' और योगदृष्टि समु- 
उ्चय' का भाषातर, योगशास्त्र' का 
मगलाचरण--नमां दुर्वाररागादिवैरिवार 
निवारिण, मच्चा मेला ६८३ 

२४ 'मोक्षमाका 'क पाठ, श्रोता-बाचकर्म 
अपने आप अभिप्राय उत्पन्न होने दे, 
'प्रशावबाध के मनके, परम सत्थ्षृतके 
प्रचारसरू्प योजना / ६(्८रे 

२५ श्री 'शातसूघारस का विवेचनरूप भाषातर ६. ४ 

२६ देवागम्नभोगान ” 'सट्रेबका महत्त्व, श्री 
सम्तभद्गसूरि, लोक कल्याण करते हुए 


६८२ 
घ्टर२ 


श्८रे 


ध्यान रखने योग्य ध्टड 
२७ मन:पर्यायशान किस तरह प्रगट होता 
है ” उसका विषय ध्टड 


२८ मोहनीयकममंके त्यायका क्रामक अम्यास, 
मसथासमव पाँच इद्रियोके विषयोको 
छिधिक.. करना, प्रवुसिकी आड़मे 
निवृत्तिका विचार न करना एक बहाना ६८५ 
७ 


२९ ब्रहसंबंधी ६८५ 
३० मोहकधाय संबंधी द्८ट५ 
३६१ आस्था तथा श्रद्धा, ज्ञानीका अवलंबन ६८६ 
३२ जे अबुद्धा महाभागा'''मिथ्यादृष्टिकी 
क्रिया सफल, सम्यर्दृष्टिकी क्रिया अफल ६८६ 
३३ नित्यनियम ६८७ 
३४ परमार्थसत्य और व्यवहारसत्य ६८७ 
३५ सत्पुरुष अन्याय नही करते, आत्मा अपूर्व 
वस्तु, जागृति और पुम्षार्थ, स्वच्छदसे 
ध्यान, उपदेश आदि, आत्मा और देह, 
सुदर विलास” उपदेशार्थ, छः दर्शंनोपर 
दृष्टात, वीतरागदर्शन त्रिवेद्य जैसा 
३६ सन्‍्यासी, गोसाई, यति, किस दोषसे सम- 
कित नही होता ? मुनि और व्याख्यान, 
कषायके सामने युद्ध, क्षत्रिय भावसे बर्तन 
पूजाम पुष्प, मम॒क्षुके लिये साधन, 
'सिज्ञति', बुज्ञति” आदिका रहस्य 
३७ अज्ञानतिमिरास्ताना का अर्थ, मोक्ष- 
मार्गस्य नेतार * का विवेचन 
३८ आत्मा, जड आदि संबंधी प्रश्नोत्तर 
३९ कर्मकी मृल आठ प्रकृति, चार घातिनी, 
चार अधातिनी 
४० मुच्छाभाव और ज्ञानकी न्यूनता, ज्ञानी- 
का मसारभें बत्तन ६९३ 
४१ चार गोलोके दृष्टातस जीवके चार भेद ६९३ 
९५७ उपदेश छाया 
१ मूल शानस बचित कर देनेकी भावना, 
ज्ञानी पुरषोको भी सर्वथा असगता श्रेय- 
स्कर, निध्वंस परिणाम मनुष्यभव निर- 
र्थक जानेके कारण, झूठ बोलकर सत्समर्मे 
आना क्षनाव्यक 
२ स्व-उपयोग और पर-उपयोग, सिद्धातकी 
रचना, ज्ञानीके आशाकारी और शुष्क- 
ज्ञानीको स्त्री आदि प्रसग, प्राप्त ओर 
आप्त, पारमाथिक ओर अपारमाथिक गुर ६९६ 
३ तीन प्रकारके ज्ञानीपुरुष, सत्पुरुषकी पहु- 
घान, सदवृत्ति जौर सदाचाश्का सेवन, 
आचाराग आदि नियमित पढ़ना, सच्चा 


६८९ 


६९० 


९९१ 
घर 


5६९३ 


६९५५ 


सम्यक्त्व, सत्पुरुषकी  आष्षातनादि 
टालना, सत्सगका फू 

४ भक्ति सर्वोत्कृष्ट मार्ग, आत्मानुभवी 
कौन ? ज्ञान, सम्यग्दृष्टिकी जागृति, 
ज्ञानी और मिध्यादृष्टि, बारह उपागका 
सार--वृत्तियोका लय करना, चौदह 
गुणस्थानक, वृत्तियोकी ठगाई, सुपच्च- 
क्खान, दृपच्चक्खान, पुरुषार्थधर्मका मार्ग 
खुला, श्रेणिक, चार लकड॒ह्वरेके दृष्टातसे 
बार प्रकारक॑जीव, पहचानके अनुसार 
माहात्म्य, ज्ञानीकी पहचान, जशञानीको 
अतदृष्टिसे देखनेके बाद रागकी अनु- 
त्पत्ति, ससाररूपी शरीरका बल विष- 
यादिरूप कमरपर, ज्ञानी पुरुषके बोधका 
सामर्थ्य, श्री महावीरस्वामीकी अद्भुत 
समता, तीर्थंकर ममत्व करते ही नही, 
इस कालमे चरमशरीरी और एकावतारी, 
केशीस्वामीकी सरलता, ज्ञानोपुरुषकी 
आज्ञा, गौतमस्वामों और आनदश्रावक, 
सास्वादनसमकित, निग्रंथ गुरु, सद्गुरुमे 
सददेव ओर केवली, सदूगुरु और असदु- 
गुरुको परखनेकी शक्ति, मिथ्यात्वरूपी 
समुद्रका खारापन दूर करना, सबसे बड़ा 


रोग मिध्यात्व, दुराग्रह और स्वच्छद छोडने 


से कल्याण, उदय कर्म, मोहगगर्भित और 
दु.खगर्भित वैराग्य, सत्मगका माहात्म्य 

५ ज्ञानीकों योग होता है प्रमाद नही होता, 
स्वभावम रहना और विभावसे छूटना, 
स्वच्छद, अहकार आदिसे तपश्चर्या नहीं 
करना, संदगरुकी आज्ञासे साधन करे, 
चौदह पूर्वधारी भी निगोदमें, आस्रव, 
सवर, वत्तियोको अतमृख करना, कमंसे 
पुरुषार्थ बलबान, मिथ्यात्वरूपी भसा, 
मिथ्यादृष्टि और समकितीके जप, तप 
आदि, जैन धर्ममे दयाका सूद्म वर्णन, 
क्षपूर्व बचनोंके अतर परिणमनसे उल्लास 
एवं भान, केशीस्थामीकी कठोर वाणी, 
कल्याणफा भुख्य मार्ग, आख़व ज्ञानीको 
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६९७ 


६९९ 


मोक्ष हेतु-उपयोग जायृतिसे, उपयोगके 
दो प्रकार, द्रव्यजीव, भावजीब, कर्म 
ओर उसका अभाव उपयोगानुसार 


६ जोवका सामथ्यं, जीवकी अनादि भूल, 


राजिभोजनके दोष, ज्ञानीका सब कुछ 
सीघा, अज्ञानीका सब कुछ उलटा, जानी 
क्रोधादिका वेद्य, ज्ञानसे निर्जरा, स्वस्व- 
रूप समझनेके लिये सिद्धस्वरूपका 
विचार, भूल दूर होनेपर साधुता और 
श्रावकपन, वस्तुओपर तुच्छभाव लानेसे 
इन्द्रियवशता, लौकिक-अलौकिक भाव, 
बोजज्ञानका प्रगट होना, मुक्तिमे प्रत्येक 
आत्मा भिय्र, स्मश्ान-वैराग्य, आज्ञा 
स्व व्‌ सयमके लिए, कठिन मार्गका प्ररू- 
पण, केशीस्वामी और गौतमस्वामीकी 
सरलता, आत्मोन्नतिके लिए लोकलाज 
त्याज्य, शुद्धतापूर्वक सद्न्नतका सेवन, 
मतरहित हितकारी, आवधश्यकके छ 
प्रकार, होन पुरुषार्थकी बातें, उपादान 
और निमित्तकारण, मीराबाई और 
नाभा भगतकी भक्ति, सामायिकका 
विघान, तिथिमर्यादा आत्मार्थके लिये 
क्रिया मोक्षक लिये, छाग ता आत्माका 
ही त्याग कर देत हूँ, पच्रमकालम गुरु, 
अध्यात्मज्ञान, अध्यात्मण्ास्त्र, द्रव्य- 
अध्यात्मी, मोक्षमार्गम विध्न, विचार- 
दशामे अतर, अध्यवसाग्रका क्षय शानसे, 
मोक्षकी अपें+। सत्सग अधिक यथाथ, 
ढूँढिया सम्प्रदाय, यथारूयात चारित्र, 
भय आअज्ञानस, बीतरागसयम, भ्राति, 
शका, आशंका, >शकामोहनीय, मिथ्या 
प्रतीति, अप्रती।न 


७ यह जीव क्या पर * सम्न्न आ जानेसे 


आत्मा सहजसें प्रटट हो, अतःकरण 
शुद्धिसे ज्ञान अपने आप, बाह्य ध्याग 
किसलियें श्रेष्ठ ? मायाका भुछावा, 
भक्तिसे माया जीती जाये, जनक-विदेही- 
की दशा, सच्चे शिव्य-गुरु, परम ज्ञाती 
गृहत्थावस्थामें मार्ग नहीं चछाते, 


७०७ 


७१६ 


निष्कराम भक्तिसे शञान, ज्ञानी-अजानीका 
उपदेश, कदाग्रह छुदानेके लिये तिथियाँ, 
बडा पाप अज्ञानका, अपनी शिथिलताके 
बदले उदयको दोष, पुरुषार्थ करना अ्रेष्ठ 

८ पुरुषार्थंजयका आलबन, साधन मिलने- 
से आत्मशञान, ज्ञानके दो प्रकार-- 
बीजभूत और वृुक्षभूत, आत्मा अरूपी, 
बधकी मुल प्रकृति ' आठ, गच्छके भेद, 
कल्याणका मार्ग एक ही, आत्माकी 
नमायिक, आत्माको पह ठानसे कर्मनाश, 
सम्यक्त्वके प्रकार, सात प्रकृतियोके क्षग्र- 
से सम्यकत्यकी उत्पत्ति, सच्ची भक्तिकी 
प्राप्ति, ब्रतादि नियम्स कोमलता 

९ गहस्थाश्रममे सन्पुरुफका त्याग-बेराग्य, 
सत्पुमुषके गृहस्थाश्रमकी स्थित्ति प्रशस्स, 
सदाचार सत्पुरप आर योग्यता, स्वय- 
जागृत रहे, दोषोका ही दोष, ममक्षुका 
त्याग-वैराग्य, सम्यक्ब अपने पास ही, 
सच्चा शिष्य, आज़ास कल्याण, ममत्य 


मिथ्यात्व, सच्चा सग, मेंद भासना अनादि 


भूल, माक्ष क्‍या है ” मम्यक्त्वका मार्ग, 
पड़दर्शन, तेवलज्ञान, सम्यकत्व कैसे ज्ञात 
हैं “ सम्यवत्व सर्वोत्कृष्ट साघन, अत- 
रात्मा होनेके बाद परमात्मत्व, उपयोग 
और मन, कदाग्रह, आत्मा लिलमात्र 
दूर नही हे, ग्रन्यथिभेद, उपशसत सम्यक्‍त्व, 
प्रतम उपयोग 

१० कामना पाप, आत्माम आटी, आत्मज्ञान, 
जीवन्मुक्त हीना, निष्कियता, विचारा- 
नुसार भावात्मा, ब्रद्मचयं, देहकी मूर्च्छा, 
जीव केसे वतन करे ” ज्ञानीका सदा- 
चरण परोपकारके लिये, जैनधममंकी 
स्थिति, तीन प्रकारके जीव, पड़िक्क- 
मामि आदिका अर्थ, सूत्र आदि साधन 
आत्मपहचानके लिये, समकितीमे गुण, 
नम आत्माकों समझनेके छिये, समकिती- 
को देशकेंवलज़ान, व्रतनियम, सच्चे-झू ठ- 
की परीक्षा, उपवास तिथिके लिए नहीं 
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परतु आत्माके लिये, तप बारह प्रकार- 
का, समकित और सामायिक, शान, 
दर्शंन और चारित्र, आत्मा और सदगुरु 
एक, सच्ची सामायिक, महांवीरके 
दीक्षाजुल्सकी बात, सत्पुरुषके लक्षण, 
तरनेका कामी, आत्मस्वरूप, केवलज्ञान, 
सम्यकत्वके प्रकार, स्वभावस्थिति 


११ इस कालमें मोक्ष, शुभाशुभ क्रिया, सहज- 


समाधि, कुगरु, सप्कित देशचारित्र, 
देशकेवलज्ञान, मोक्ष मार्ग हं, भगवानका 
स्वरूप, समकित सर्वोत्कृष्ट, उलटे भार्ग- 
पर सिद्धका सुख, वृत्ति रोकना, ममत्व 
दु ख, आहार आदिकी बाते तुच्छ, क्रोध 
आदि कृश करना, विवेक, शम और उप- 
अमसे मोक्ष, वेदाती और पूव॑मीमासककी 
मुक्तिमान्यता, सिद्धमे सवर-निर्जरा नही, 
घमंसन्यास, जीव सदा ही जीवित, 
आत्माकी निंदा करें, पुरुषाथंमे पाँच 
कारण, चौथे गुणस्थानकमे व्यवहार, 
पुरुषार्थवृद्धिकि लिये नय, सत्संगसे अना- 
यास गुणोत्पत्ति, सत्य बोलना बिलकुल 
सहज, सच्चा नय, सदाचारका सेवन, 
ज्ञानका अम्यास, विभावके त्यागके लिये 
सत्साध्न, समग्ितके मल बारह ब्रत, 
सत्पुरुषके योगस ब्रतादि सफल, सत्सग- 
में शल्य दूर हो, सदा भिखारी, सदा 
सुखी, सच्चे देव, गुरु और घर्मकी पह- 
घान, सम्यस्दर्णान श्रेष्ठ 


१२ मिथ्यात्थ जानपर फल, जैनके साधु, 


सच्चा ज्ञान, मनुष्यभव भी बुथा, सत्पुरुष- 
की पहुचान, सचमुच पाप अल्प व्यव- 
हारमे बड़प्पन और अहकार, परिग्रहकी 
मर्यादा, क्रोघादिका त्याग, ब्रह्मचरय, मेरा 
स्वरूप भिन्‍म, क्षणक आयु, बड़प्पनको 
तृष्णा, अज्ञानीकी क्रिया निष्फ्ल, विभाव 
ही मिथ्यात्य, अधमाधम पुरुषके लक्षण, 
नाककी राख, देहका स्वरूप, संसार- 
प्रीतिसि पराधीनताके दुख, सच्चा 
श्रावक, जीव अविचारसे भूछा है । 


७२६ 


७३३ 
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१३ पंद्रह भेदोसे सिद्ध, लोच किसलिये ? ४१ सामायिक और कोटियाँ ७५४ 
यात्राका हेतु, सत्पुरुषका उपदेश निष्कारण, ४३ मोक्षमार्ग तलवारकी धार जैसा ७५४ 
महावीरस्वार्मी, ज्ञानोका सममे व्यवहार, ४४ बादर और बाह्य क्रियाका निषेष ७५४ 
बाडा और मताग्रह, जैनमार्ग, शह्वत- ४९ ज्ञानीकी आज्ञा और स्वच्छदता ७५४ 
मार्ग, धर्मका मिथ्याभिसान, लिगधारी ५१ छ' पदकी नि दाकता ७५४ 
अनत बार भटका, मनुष्यदेहकी साथंकता ५२ श्रद्धा दो प्रकारसे ७५५ 
१४ देह॒का प्रत्यक्ष अनुभव होनेपर भी मूर्च्छा, ५३ मतिज्ञान और मन पयंय ज्ञान ७५५ 
देहात्मबुद्धि और सम्यक्त्य, समकितीकी ५७ सम्यक्त्व और निए्चयस म्यक्त्व होनेका 
दशा छिपी नहों रहती, पश्चवंखान, ज्ञान ७५५ 
कल्पित ज्ञानी समकिती और मिथ्यात्वी- ६० सम्यवत्वके बाद सादिसात ससार ७५५ 
की वाणी, अतरकी गॉँठ, साधुका ६२ आत्मज्ञान आदिका सूक्ष्म स्वरूप प्रका- 
आहार, तृष्णा कैसे कम हो ? कल्याणकी शित करनेमे हेतु ७५६ 
कुजी, सम्यवत्वप्राप्ति, सूत्र और अनु- ६३ कमंके प्रकार ७५६ 
भव, घात्तीकर्म, निकाचितकर्म, यथार्थ- ६५ कर्मबधके प्रकार ७५६ 
ज्ञान, जगतकी झझट और कल्पना, ६६ सम्यक्त्वके अन्योक्तिसे दषण, उसकी 
सम्यग्ज्ञान, तरनेका कामी, जीवका महत्ता ७५६ 
स्वरूप और कुलघर्म आदिका आग्रह, ६७ सम्यक्‍त्वका केबलज्ञानकों ताना ७५७ 
मनुष्यभवरमम विचार कतंव्य ७४४ ६८ ग्रन्थ आदि पढनेमें मगलाबरण और 
९५८ श्री व्याख्यानसार--१ ७४९ अनुक्रम 3५७ 
ऋ प्रथम गुणस्थानक, ग्रथिभेद, चौथा गुण- ६९ आत्मजनितसुख और मोक्षसुख ७५७ 
स्थानक--बोधबीज, ७४९ ७० केबलज्ञानीकी पहचान ७५७ 

२ गुणस्थानकोम आत्मानुभव, ७४९ ७१ केवलज्ञानका स्वरूप समझनेके च्यिे 
३ केवलज्ञान, मोस्त ४९ मतिश्रुतज्ञान अपेक्षित 9५७ 
७ इस कालमे मोक्ष ७५० ७६ मतिज्ञान और श्रुतज्ञान ७५७ 

१२ सकाम और अकाम नि्जरा ३५० ७३ ज्ञानीके मार्ग और आज्ञासे चलनेवाले- 

१६ लोकिक और लोकोत्त रमार्ग ७५० को कर्मबंध नहीं, फिर भी ईर्यापय को 

१९ अनतानुबधी ऊषाय ७५१ क्रिया ७५७ 

२४ केवलजञानसबधी विवचन, अनुभवगम्य ७४ विद्यासे कर्मबधन और मुक्ति ७५७ 
और बृद्धिगम्प निर्णय अप ७६ स्षेत्रसमासकी बातोमें श्रद्धा ७५८ 

२७ ज्ञानक्षीणताम मतभेद ७५२ ७ ज्ञानके आठ प्रकार ७५८ 

२८ श्रुत्श्नवण आदि निष्फल ७५२ ७९ कर्म और निजंरा ७५८ 

२९ छोटी-छोटी शकाओमे उलझना ७५२ ७० "मोक्ष नहीं होता, परन्तु समझमे आता 

३० ग्रंधिभेद ७५३ है! का तात्वर्य ७५८ 

३१ पृरुषार्थवे सम्यकत्वप्राप्ति ७५३ ८१ नव पदार्थ सद्भाव ७५८ 

३२ कर्मप्रकरृति और सम्यवत्वका सामर्थ्थ. ७५३ ८२ वेदांत और जिनदर्शन पट 

३३ सम्यक्त्वका ज्ञान विचारवानकों ७५३ ८३ नव तन्वका जीव-अजीवमें समावेश. ७५८ 

३४ सम्यक्त्वप्राप्तिमि अत राय ७५३ ८४ निगोद और कदमुलमें अनत जीव ७५८ 


३६ इस कालमे मोक्ष और ज्ञान, दर्शन, चारित्र ७५३ ८५ सम्यक्त्व होनेके लिये ७५९ 
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८६ जौवमे संकोचर्नवस्तारकी शक्ति ७५५९ 
८८ पदार्थमे अचित्य शक्ति ७५९ 
८९ परभावके सूक्ष्म निरुपणके कारण ७५५ 
९२ जीवकी अन्पन्नता ७६० 
९३ उत्तम मार्ग, द्रव्यके सामर्थ्यकी अनुमव- 
सिद्धिका पुरुषाथे ७६० 
९४ कर्मबंधम देहस्थित आकाशके सूक्ष्म पुद- 
गलोंका ग्रहण ७६० 
९७ नामकर्मका सबंध ७६० 


९८-१०२ विरति, अविरति, अबिरतिपाके 
बारह प्रकार, अबिर तिपनाकी पापक्रिया ७६१ 
१०३-१० ८ व्यक्त व अव्यक्त क्रिया. क्रियासे 


होनेयाले बधके पाँच प्रकार ७६१ 
१०५-१०७ बाह्याम्यतर विरतिपन, मोह- 
भावते मिख्यात्व ७६२ 
१०८ बारह प्रकारकी विरतिमं जीवाजीवकी 
बिरति ७६२ 
१०९०-११० ज्ञानीकी वाणी और आशा छध्८ 
१११ वस्तुस्वरूपको प्रतिष्ठितना ७६२ 
११३ लोकके पदार्थोक्ा प्रवर्तन ज्ञानीकी 
आज्ञाके अनुसार ७६२ 
११४-११६ काठ औपचारिक द्रव्य, ऊर्ष्व- 
प्रचय, तियंकप्रच॒य ७६३ 
११७ द्रब्यके अनत धर्म ७६३ 
११८-११९० असख्यात और अनत ७६३ 


१२०-१२५ नम प्रभाणका एक अश, नय सात, 


जितने बचने उतने नये, नयका स्वरूप ७६३ 
१२६ केंव उज्ञान और रागद्ेष ७६४ 
१२७ गुण और गुणी ७६४ 
१२८ केबलज्ञानीकी आत्मा पी 
१२९-१३० जान और अज्ञान, जैन'का अर्थ 

जैनत्व ७६४ 
१३१-१३२ सूत्र और सिद्धांत, उपदद्ममार्ग 

और मिद्धातमार्ग तर 
१३३१-१३५ प्िद्धात और तर्क 3३६५ 


१३६-१३८ सुप्रतीतिसे अनुभवसिद्ध, सिद्धातके 
दुष्टाल 3६५ 


१३९-६१४१ क्षयोपशमके अतिरिकतकी बाते, 
पूर्ण शक्ति लगाकर ग्रन्धिभद करनेसे 
मोक्षकी मुहर, अविरतिसस्पम्दूष्टि. ७६५ 
१४२-(१४३ तेरहर्वा और सातवाँ गुणस्थानक ७६६ 
१४४- ४७ पहले और चौथे गुणस्थानकमे 
स्थिति अथवा भावकी भिन्‍नता ७६६९ 
१४८-१५१ सातवें गृुणस्थानकर्म आगेके 
विचारकी सुप्रतीति और सिहका दृष्टात, 
मतभेद आदि और सत्यकी प्रतीति ७६६ 
१५२ परिणाम और बादरदशा ७६६ 
१५३ चतुराई और स्वेच्छा दूर करनेके लिये, 
सम्यक्त्वप्राथ्ति, जिनप्रतिमासे आत- 


दश्शाकी प्रतीति ७६७ 
१५४ जैनमार्गमे गच्छोकी परस्पर मान्यता, 

नौकोटि ७६७ 
१५५० मसाक्षमार्ग और रूढि ७६७ 
१५६ सम्यक्त्वकी चमत्कृति ७६७ 


१५७ दु्घर पुरुषाथंस माक्षमार्गकी प्राप्ति. ७६७ 
१५८-१६० सूत्र आदिकोी सफलता, व्यव- 


हारका भेद और मोक्षमार्गं ७६७ 
१६१-१६४ मिथ्यात्व और सम्यक्त्व विचार 

शान मोक्ष ७६७ 
१६५ कर्मपरमाण्‌ दृश्य ७६८ 
१६६ पदार्थधर्मका वक्तव्य ज्घ्ट 
१६७-१६८ यथाप्रवृत्ति आदि करण, युज॑न 

करण और गुणकरण ७६८ 


१६९-१ ० कर्मप्रकृतिके बंध आदि भावोका 
वर्णन करनेवाला पुरुष ईहवर कोटिका ७६८ 


१७१ जातिस्मरण मतिज्ञानका भेद ७६८ 
? 5२ आज्ञा और अदत्तग्रहण ७६८ 
१७३ उपदेशके मख्य चार प्रकार--दव्यानु- 
योग आदि ७६९ 
१७५४ परमाणुके गुण और पर्याय, उसके 
विचारस क्रमशः ज्ञान ७६९ 


१७७-१७६ तेजस और कार्मण शरीर ७६९ 

१७७-९१७८ चार अनुयोगके विचारसे निर्जरा ७६९ 

१७९ पुदगलू पर्याय आदिका सूक्ष्म कथन 
आत्मार्थ ७६९ 


१८० मान और मताग्रह मार्गमे अवरोधक 


स्तंभरूप ७७९ 
१८१ स्वाध्यायके भेद 89० 
छ०० 


१८२ धर्मके मुख्य चार अंग 
१८३-१८६ मिथ्यात्वक भेद और मिथ्यात्व 


गुणस्थानक 3७० 
१८७ मिश्रगुणस्थानक और मिथध्यात्वगृण- 
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[ ५८ ] 
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श्रीमद्‌ राजचंद्र 


श्रीमद्‌ राजचंद्र 
१७वें वर्षसे पहले 
१ 
प्रथम शतक 
शावू लविकरोडितवत्त 
>ग्रथारंभ प्रसंग रंग भरवा, कोडे कर कामना; 
बोध धर्मेद मर्म भर्म हरवा, छे अन्यथा काम ना; 


भाखु मोक्ष सुबोध घर्मं घनना, जोड़े कथुं कामना; 
एमां तत्व विचार सस्व सुखदा, प्रेरो प्रभु कामना ॥ १॥ 


नाभिनंदन ताथ, विश्वंदत विज्ञानो; 
भव बंधनना फंद, करण खंडन सुखदानो; 
प्रंथ पंथ आद्यंत, खंत प्रेरक्त भगवंता; 
अमखडित अरिहृंत तंतहारक जयवंता; 
क्री मरणहरण तारणतरण, विश्वोड्धारण अघ हरे; 
ते ऋषभदेव परमेशपद, रायचंद वंदन करे ॥२॥ 


प्रभुप्राथना 


बोहा 
जल्ह॒र ज्योति स्वरूप तुं, केवल क्ृपानिधान । 
प्रेम पुनित तुज प्रेरजे, भयभंजन भगवान ॥ ३ ॥ 
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जे भावाशं---१. अथके आरभरूप प्रसगको सुन्दर एवं मनोहर बनानेकी उल्लासपूर्ण कामना करता हूँ । 
इस प्रथमे शभ्रम--अभ्ानकों दूर करनेके छिये धर्मका बोध करानेबाले मर्मको प्रकाशित करना चाहता हूँ, अन्य कोई 
प्रयोजन नही है । इसमे धर्म, अर्थ, काम और मोक्ष--इन चार पुरुषार्थके सुबोध--सम्यसज्ञानका वर्णन करना 
चाहता हूँ । बोतराग प्रभो ! आप मुझे सुखद 6त्त्वविचारकी शक्ति प्रदान करें। 

२ नाभिनंदन, नाथ, विश्ववतद्य, विज्ञानी---विशिष्ट जनी, भवबधनके फदेका खडन करनेवाले, सुखदानी, 
ग्रथके पथमे आदिसे अन्त धक उत्साहित करनेवाले भगवान, अखडित, अरिहृत, कर्मसततिके नाशक, विजयी, मरण॑- 
हरण, तरततारन, विश्वोद्धारक प्रभु पापकों दूर करे । उन श्री ऋषभदेव परमेश्वरके चरणोंमे रायचद बदन करते हैं । 


३ हैं भयभंजन भगवान ! तू प्रकाशमान, ज्योतिस्वरूप और सर्वथा कृपानिधान है। तेरा पुनित्त प्रेम मुझे 
'प्रेरित करे । 





२ श्रीमद्‌ राजचन्द्र 


नित्य निरंजन नित्य छो, गजन गंज गुमात। 
अभिवदन  अभिवदना, भयभंजन भगवान ॥ ४ ॥ 
धमंघरण तारणतरण, शरण चरण सन्‍्मान। 
विध्नहरण पावनकरण, भयभंजन भगवान ॥ ५॥ 
भद्रभरण भोतिहरण, सुधाध्षरणण शुभवान। 
क्लेशहरण  चिताचुरण, भयभंजन भगवान ॥ ६॥ 
अविनाशी अरिहंत तुं, एक अखंड अमान । 

अजर अमर अणजन्म तुं, भयभंजन भगवान ॥ ७॥ 
आनंदी अपवर्गी तुं, अकक् गति अनुमान। 
आशिष अनुकूछ आपजें, भयभंजन भगवान॥ ८७ 
निराकार निरलेप छो, निर्मल नीतिनिधान। 
निर्मोहत तारायणा, भयभंजन भगवान ॥ ९ ॥ 
सचराचर स्वयंभू प्रभु, सुखद सोंपजे सान। 
उृष्टिनाथ.. सर्वेश्वरा, भयवभजन . भगवान ॥१०॥ 
संकट ज्ञोक सकछ हरण, नोतम ज्ञान निदान। 

इच्छा विकव्)श अचछ करो, भयभजन भगवान ॥ ११॥ 
आधि व्याधि उपाधिने, हरो तत तोफान। 
करुणाह्ु करुणा करो, भयभंजन भगवान ॥ १२४ 
किकरनो ककर सति, भूल भयंकर भान। 

शंकर ते स्नेहे हरो, भयभंजन भगवान ॥ १३॥ 


जज 3 +ज++तत व... 











४ हैं भयभजन भगवान तू नित्य निरजन, नित्य और अहकारपुजका नाशक हैं। लुझे वारवार अभि- 
वन्दन हो । हु 
५ है भयभजन भगवान | तू ध्ंका धारक, तरततारन विध्नहारी एवं पावनकारी है । तेरे चरणोकी 
उपासना मेरी शरण है । 
$ हैं भयभजन भगवान ! तू कल्याणकारी, भीतिहारी, सुधघाका झरना, मगलमय, क्लेशहर और चिन्ता- 
नाशक हूँ । 
७ है भयभजन भगवान | तू अविनाणी, अ>्हत, एक अखंड एवं असीम है | तू अजन्मा, अजर और 
अमर है। 
८. हैं भयभजन भगवान | तू आनन्दमय, मोक्षमय और अनुमानसे अगोचर हैं । मुझे अनुकूल आशीर्वाद दे । 
+ हैं भयभजन भगवान | नू निराकार, निर्लेप, निर्नठ, नीतिनिधानव और तिर्मोहक नारायण है। 
१०. है भयभजन भगवान ! तू सचराचर, स्वयमभ, प्रभु, विश्वनाय और सर्वश्वर है | मुझे सुखद बोध दे । 
११. है मयभजन भगवान | तू समम्त सकट और शो और न 
त॑ सके किका मिवारक और नृतन शञानका मूल कारण हैं । 
मेरी विकल इच्छाको अचछ कर ! 50७४3 
१२ हैं भयभजन भगवान | करुणालु करुणा कर । आंधघि, व्याधि, उपाधि और कर्मसन्ततिका उपद्रब दूर कर । 
(३. हैं भयभजन भगवान | किकरकी मति ककड़ जैसी है, आत्मभानकी भयकर भूल है । है शकर ! उसे 


प्रेमसे दुर कर । 


१७वें वर्षसे पहले । 
शक्ति शिशुने आपशो, भक्ति मुक्तिनुं दान। 
तुज॒जुक्ति जाहेर छे, भयभजन भगवान 0 १४ ४७ 
नीति प्रीति नम्नता, भली भक्तिनुं भान। 
आये प्रजाने आपशों, भयभंजन भगवान ॥ १५७ 


दया शांति औदायंता, धर्म सम सनध्यान । 
सप जंप वबण कंप दे, भयभंजन भगवान ॥ १६॥ 


हर आव्ठस एदोपणु, हर अघ ने अज्ञान। 

हर अमणा भारत तणी, भयभंजन भगवान ॥ १७॥ 
तन, सन, धन ने अज्ननं, दे सुख सुधा समान | 

आ अबनोनुं कर भल, भयभंजन भगवान ॥ १८ ७ 
विनय विनति रायनी, धरो कृपाथों ध्यान। 

सान्‍य करो महाराज ते, भयभंजन भगवान ॥ १९ ॥ 

धर्म विषे 
कबित 

दिनंकर यिना जेबो, दिननों देखाव दोन, 

शशि बिना जेंबो जोजो, शर्दरो सुहाय छे; 
प्रतिपाव्ठ बिना जेंवी, प्रजा पुरतणो पेखो, 

सुरस विनानो जेबी, कविता कहाय छे; 

सलिल बिहोन जेबी सरितानी शोभा अने, 

भर्तार विहोन जेंबी भामितों भव्ठाय छे; 

वदे रायचद बोर एस धर्ममम॑ बिना, 

सानवी महान पण, कुकर्मो कछाय छे॥२०॥  (अपूर्ण ) 


बन 


ज्ल्््््_््त्त््_-_त_तत+ञज_ ते 


१४८ हैं भयभजन भगवान / तेरी यक्ति प्रसिद्ध है। शिक्षकों शक्ति, भक्ति और मक्तिका दान दे । 
१० हैं भयभजन भगवान ! तू नीति, प्रीति, नम्नता और सड्भाक्तिका ज्ञान आर्य प्रजाको दे । 
६ हैं भयभजन भगवान '! तू आर्य प्रजाको दया, शाति, उदारता, धर्म-मर्मका ध्यान, एकता और निश्चछ 

शाति दें । 

१७ है भयभजन भगवान ! तू भारतका आऊस्य एवं अकर्मण्यता दूर कर, और पाप, अज्ञान तथा भ्रान्ति 
दूर कर । 

०० हे भयभजन भगवान ! तन, मन, घन तथा अन्नका सुघाके समान सुख दे । इस विश्वका भला कर । 

१९ हैं भयभजन भगवान ' रायचदकी सविनय विनति पर कृपया ध्यान दे; हे महाराज ! उसे मान्य कर । 

२० देखिये, दिनकरके बिना जैसे दिन निस्तेज दीखता हैं, शशिके बिना जैसे रात शोभाहीन लगती है, 
प्रतिपाल--रक्षकके बिना जैसे मगरकी प्रजा सुरक्षित नहीं है, सुरसके बिना जैसे कविता नीरस कहलाती है, जलके 
बिना जैसे नदी शोभित नहीं होती, पतिके बिना जैसे स्त्री दुःखी होती है, बसे, रायचद कहते हैं. कि वीर भगवानके 
धर्मका मर्म जाने बिना महान मानव भी अधार्सिक-पापी समझा जाता हैं ( अपूर्ण ) 








डे श्रीमद्‌ राजचन्ध 
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पुष्पमाला 
१. रात्रि बीत गई, प्रभात हुआ, निद्रासे मुक्त हुए । भावनिद्राको दूर करनेका प्रयत्न करे । 
२. व्यतीत रात्रि और अतीत जीवन पर दृष्टि डाल जायें | हि 
३ सफल हुए समयके लिये आनन्द माने, और आजका दिन भी सफल करें। निष्फल हुए दिनके 
लिये पदचात्ताप करके निष्फलताको विस्मृत करें | 
४. क्षण क्षण करके अनन्त काल व्यतीत हुआ, तो भी सिद्धि नही हुई । 
५ यदि तुझसे एक भी कृत्य सफल न बन पाया हो तो बार-बार शरमा | के 
६ यदि तुझसे अघदित कृत्य हुए हो तो लज्जित होकर मन, वचन और कायके योगसे उन्हें न 
करनेकी प्रतिज्ञा ले । दर 
3 यदि तू स्वतत्र हो तो ससार-समागममे अपने आजके दिनके निम्नलिखित विभाग कर-- 
(१ ) $ प्रहर--भक्तिकतंब्य । 
(२) १ प्रहर--धमंकतंव्य । 
(३ ) १ प्रहर--आहा रप्रयोजन । 
( ४ ) १ प्रहर--विद्याप्रयोजन । 
(५ ) २ प्रहर--निद्रा । 
(६ ) २ प्रहर--ससारप्रयोजन । 
< प्रहर 
८ यदि तू त्यागी हो तो त्वचारहित वनिताके स्वरूपका विचार करक ससारकी ओर दृष्टि कर । 
९ यदि तुझे धमंका अस्तित्व अनुकूल न आता हो तो नोचेके कथन पर विचार कर देख-- 
( १) तू जिस स्थितिकों भोग रहा हूँ वह किस प्रमाणसे ? 
(२) आगामी कालको बातको क्यो नहीं जान सकता ? 
(३ ) तू जो चाहता है वह क्यो नही मिलता ? 
(४ ) चित्रविचित्रताका प्रयोजन क्या हु ? 
१०. याद तुझे धमंका अस्तित्व प्रमाणभूत लगता हो, और उसके मूल तत्त्वमे आशका हा तो नीघे 
कहता हुँ-- 
९१ स्व प्राणियोमे समदृष्टि,-- 
१२ अथवा किसी प्राणीको प्राणरहित नहीं करना, णक्तिस अधिक उससे काम नहीं लेना । 
१३. अथवा मत्पुरुष जिस मार्ग पर चले, उस मागंको ग्रहण कर । 
१४ मूल तत्त्वमे कही भी मेद नही है, मात्र दुष्टिमे भेद है, ऐसा मानकर और आशयको समझ- 
कर पवित्र ध्ममे प्रवृत्ति कर | 
१५ तू चाहे जिस धर्मको मानता हो, मुझे उसका पक्षपात नही है। मात्र कहनेका तात्पय॑ यह है 
कि जिस मा्गंस ससारमलका नाश हो, उस भक्ति, उस धर्म और उस सदाचारका तू सेवन कर | 
मिल १६ तू चाह जितना परतत्र हो तो भी मनसे पवित्नताका विस्मरण किये बिना आजका दिन 
रमणीय कर | 


१७. यदि आज तू दुष्कृतती ओर जा रहा हो, ता मरणका स्मरण कर। 


१७वें बसे पहले ५ 


१८, यदि आज किसीको दुःख देनेमें तत्पर हो तो अपने दुखसुखकी घटनाओंकी सूचों याद 
कर ले | 
१९, तू राजा हो या रंक हो, चाहे जो हो, परंतु यह विचार करके सदाचारकी और आ कि इस 
कायाके पुदूगल थोड़े समयके लिये मात्र साढे तीन हाथ भूमि माँगनेवाले हैं । 
२० तू राजा हां तो फिक्र नही, परन्तु प्रमाद न कर, क्योकि नीचसे नीच, अधमसे अधम, व्यभि- 
चारका, गर्भपातका, निवंशका, चाण्डालका, कसाईका और वेश्याका कण तू खाता है| तो फिर ? 
२१. प्रजाके दु ख, अन्याय और करको जाँच करके आज कम कर । तू भो हे राजन्‌ ! कालके 
घर आया हुआ अतिथि है। 
२२ यदि तू वकील हो ता इससे आधे विचारका मनन कर जा । 
२३. यदि तू श्रीमत हो तो पैसेके उपयोगका विचार कर | कमानेका कारण आज खोजकर कह | 
२४. धान्यादिके व्यापारमे होनेवाली असख्य हिसाका स्मरण करके आज न्यायसपन्न व्यापारसे 
अपने चित्तको लगा । 
२५. यदि तू कसाई हो तो अपने जीवके सुखका विचार करके आजके दिनमे प्रवेण कर । 
२६ यदि तू समझदार बालक हो ता विद्या और आज्ञाकी ओर दृष्टि कर | 
२७ यदि तू युवान हो तो उद्यम और ब्रह्मचयंकी ओर दृष्टि कर | 
२८ यदि त्‌ वृद्ध हो तो मृत्युकी ओर दृष्टि करके आजके दिनमे प्रवेश कर | 
२९ यदि तू स्त्री हो तो अपने पति सम्बन्धी धमंकतंव्यको याद कर,--दोष हुए हो उनकी क्षमा 
माँग और कुटुम्बकी ओर दृष्टि कर । 
२० यदि तू कवि हो तो असमवित प्रशसाका स्मरण करके आजके दिनमे प्रवेश कर । 
३१ यदि त्‌ कृपण हो तो,-- 
३२ यदि तू अमलमस्त हो तो नेपोलियन बोनापार्टका, दोनो स्थितियोसे स्मरण कर | 
३३ यदि कल कोई कार्य अपूर्ण रह गया हो तो उस पूर्ण करनेका सुविचार कर आजके दिनमें 
प्रवेश कर । 
३४ यदि आज किसी कृत्यका आरभ करना चाहता हो तो समय, शक्ति ओर परिणामका विवेक- 
पूृवंक विचार करके आजके दिनमें प्रवेश कर । 
३५. कदम रखनेमे पाप है, देखनेमे जहर है, और सिर पर मौत थवार है, यह विचार करके 
आजके दिनम प्रवेश कर । 
३६ यदि आज तुझे अघोर कर्म करनेम प्रवृत्त होना हो तो, राजपुत्र हो तो भी भिक्षाचर्या मान्य 
करके आजके दिनमे प्रवेश कर | 
३७ यदि तू भाग्यणाली हो तो उसके आनदमे दूसरेकों भी भाग्यशाली कर, परतु दुर्भाग्यशाली 
हो तो दूसरेका बुरा करनेसे रुककर आजके दिनमे प्रवेश कर | 
३८. धर्माचार्य हा तो अपने अनाचारकी ओर कटाक्षदृष्टि करके आजके दिनमे प्रवेश कर । 
३९, अनुचर हो तो प्रियसे प्रिय ऐसे शरीरको निभानेवाले अपने अधिराजकी नमकहलाली चाह- 
कर आजके दिनमें प्रवेश कर । 
४०, दुराचारी हो तो अपने आरोग्य, भग्र, परतत्नता, स्थिति और सुख़का विचार १.रके आजके 
दिनमे प्रवेश कर | 
४१, दुःखी हो तो ( आजकी ) आजीविका जितनी आशा रखकर आजके दिनमे प्रवेश कर । 
४२. धमंकमंके लिये अवश्य समय निकालकर तू आजकी व्यवहारसिद्धिमे प्रवेश कर । 


ृ श्रोमद्‌ राजचन्दर 


४३. कदाचित्‌ प्रथम प्रवेशमे अनुकूलता न हो तो भी रोज जाते हुए दिनके स्वरूपका विचार 
करके आज कभी भी उस पवित्र वस्तुका मनन कर। 

४४ आहार, विहार ओर निहार सबधी अपनी प्रक्रियाकी जांच करके आज के दिनमे प्रवेश कर | 

४५ यदि तू कारीगर हो तो आलस्य और शक्तिके दुभ्परयोगका विचार करके आजक दिनमे 
प्रवेश कर । 

४६ तू चाहे जो घधा करता हो, परतु आजीविकाके लिये अन्यायसपन्न द्रव्यका उपार्जन मत कर | 

४७. यह स्मृति ग्रहण करनेके बाद शौचक्रियायुक्त होकर भगवउड्ू क्रिमि लीन हाकर क्षमा मॉँग । 

४८ यदि तू ससार प्रयोजनमे अपने हिंतके लिये अमुक समुदायका अहित कर डालता हो तो 
रुक जा | 

४५९ अत्याचारी, कामी ओर अनाडीको उत्तेजन देता हो तो रुक जा । 

५० कमसे कम आधा प्रहर भी धर्मकर्तव्य और विद्यासपादनमे लगा । 

५१ जिदगी धटी है ऑर जजाल हम्बा है. इसलिये जजाल कम कर, तो सुखरूपसे जिदगी लंबी 
लगेगी । 

५२ स्त्री, पुत्र, कुटुम्ब, लक्ष्मी इत्यादि सभी सुख तेरे घरमे हो तो भी इन सुखोमे गोणतासे 
दुःख रहा हुआ है, ऐसा मानकर आजके दिनमे प्रवेश कर । 

५३ पवित्रताका मूल सदाचार है। 

५४ चंचल हो जाते हुए मनको सँभालनेके लिये,-- 

५५ शात, मधुर, कोमल, सत्य और पवित्र वचन बोलनेकी सामान्य प्रतिज्ञा लेकर आजके दिनमे 
प्रवेश कर | 

५६ काया मलमूत्रका पिण्ड है, इसके लिये 'मे यह क्या अयोग्य कार्य करके आनद मानता हूँ,' ऐसा 
आज विचार कर | 

५७ तेरे द्वारा आज किसीकी आजीविका नष्ट होनेवाली हो तो,-- 

५८ अब तूने आहारक्रियामे प्रवेश किया | मिताहारों अकबर सर्वोत्तम बादगाह माना गया है । 

५९ यदि आज दिनमे सोनेका तेरा मन हो, ता उस समय ईव्वरभक्ति-परायण हो जा, अथवा 
सत्शास्त्रका लाभ उठा ले । 

६० में समझता हूँ कि ऐसा होना दृष्कर है, तो भी अभ्पास सबका उपाय है । 

६१ चला आता हुआ वेर आज निर्मुल किया जाये तो उत्तम, नही तो उसकी सावधानी रख | 

६२ इस तरह नया वेर मत बढा, क्योंकि वेर करके कितने समयका सुख भोगना है यह विचार 
तत्त्वज्ञानी करते है । 

६३ आज महारभो एवं हिसायुक्त व्यापारमे लगना पहता हो तो रुक जा । 

६४ बहुत लक्ष्मी मिलने पर भी आज अन्याय किसौकी जान जाती हो तो रुक जा । 

६५ समय अमूल्य है, इस बातका विचार करके आजके दिनके २ ,१६,०० ० विपछोका उपयोग 
कर। 

६६ वास्तविक सुख मात्र विरागम है, इसलिये आज जजालमोंहनीसे अभ्यतरमोहनीकों मत बढा | 

६७ फुरसतका दिन हो तो आगे कही हुई स्वतत्रताके अनुसार चल | 

६८ किसो प्रकारका निष्याप बिनोद [किवा अन्य कोई निष्पाप साधन आजके आनदके लिये ल्लोज । 

६५. सुयोजक कृत्य करनेमे प्रवृत्त होना हो तो विलम्ब करमेका आजका दिन नही है, क्योंकि 
आज जेसा मंगलदायक दिन दूसरा नहीं है | 9 


१७वें त्र्थसे पहले ७ 


७० अधिकारी हो तो भी प्रजाहितकों मत भूछ, वयोकि जिसका ( राजाका ) तू नमक खाता है, 
वह भी प्रजाका प्रिय सेवक है । 

७१ व्यावहारिक प्रयोजतमे भी उपयोगपुवंक विवेको रहनेकी सत्प्रतिज्ञा लेकर आजके दिनमे 
प्रवृत्ति कर | 

७२. सा्यंकाल होनेके बाद विशेष शान्ति ले। 

७३ आजके दिनमे इतनो वस्तुओकी बाबा न आये तभी वास्तविक विचक्षणता मानी जाये - 

१ आरोग्य, २ महत्ता, ३ पविन्नता और ४ कतंब्य। 

७४ यदि आज तुझसे कोई महान कार्य होता हो, तो अपने सर्व सुखका त्याग भी कर दे । 

७५ करज यह नीच रज (क - रज) है, # करज यह यमके हाथमे उत्पन्न वस्तु है, (कर -- ज) कर 
यह राक्षसी राजाका क्रूर कर उगाहनेवाला है | यह हो तो आज चुका दे, और नया करते हुए रुक जा । 

७६ दैनिक कृत्यका हिसाब अब देख जा । 

७७ सवेरे याद दिलायी है, फिर भी कुछ अयोग्य हुआ हो तो पश्चात्ताप कर और शिक्षा ले। 

७८ कोई परोपकार, दान, लाभ अथवा दूसरेका हित करके आया हो तो आनन्द मान और 
निरभिमान रह । 

७९, जाने-अनजाने भी यदि कुछ विपरीत हुआ हो तो अब ऐसा काम मत कर | 

८० व्यवहारका नियम रख और अवकाशमे ससारकी निवृत्ति खोज । 

८१ आज तूने जैसा उत्तम दिन भोगा है वेसा अपना जीवन भोगनेके लिये त्‌ आनदित हो, तो 
ही आ०-- 

८२ आज जिस पलमे त्‌ मेरी कथाका मनन करता है, उसीको अपनी आयु समझकर सदृवृत्तिमें 
लग जा | 

८३ सत्पुरुष विदुरके कढ़े अनुसार आज ऐसा कृत्य कर कि रातमें सुखसे सोया जा सके | 

८४ आजका दिन सुनहरा है, पवित्र है, कृतकृत्य होनेरूप है, ऐसा सत्पुरुषोने कहा है, इसलिये 
मान्य कर | 

८५ जैसे हो सके वेसे आजके दिनमें और स्वपत्नीमे भी विधयासक्त कम रहना । 

८६ आत्मिक और यगारीरिक दक्तिकी दिव्यताका वह मूल है, यह ज्ञानियोका अनुभवसिद्ध 
वचन है। 

८७ तम्बाकू सूँघने जेंसा छोटा व्यमन भो हो तो आज उसे छोड दे |--( ० ) नवीन व्यसन 
करनेसे रुक जा । 

८८ देश, काल, मित्र दन सबका विचार सभी मनुष्यांकों इस प्रभातमे यथाशक्ति करना उचित है। 

८९ आज किनने सत्पुरुषोक्ा समागम हुआ. आज वास्तविक आनन्दस्वरूप क्या हुआ ? यह 
चिन्तन विरले पुरुष करते है । 

९० आज तू चाहे जेसे भयकर कितु उत्तम कृत्यके लिये तत्पर हो तो हिम्मत मत हार । 

९१ शुद्ध, सच्चिदानद, करुणामय परमेश्वरकी भक्ति आजके तेरे सत्कृत्यका जीवन है | 

९२ तेरा, तेरे कुटुम्बका, मित्रका, पुत्रका, पत्नोका, मातापिताका, गुरुका, विद्वानका, सत्युर्षका 
यथाशक्ति हित, सन्‍्मान, विनेय ओर लाभका कतंव्य हुआ हा त। वह आजक दितका सुगव है । 

९३ जिसके घर यह दिन क्लेशरहित, स्वच्छतासे, शुचितासे, एकतासे, सतोषस, सौम्यतासे, 
स्नेहसे, सम्यतासे और सुखसे बीतेगा उसके घरमे पवित्नताका वास है। 


# करज ( कर+ज ) 


८ श्रीसद्‌ राजचत्त 


९४, कुदाल और आज्ञाकारी पुत्र, आज्ञावलंबी धर्मयुक्त अनुचर, सदृगुणी सुन्दरी, मेलजोलवाला 
कुटम्ब, सत्पुरुष जेसी अपनी दण्मा जिस उरुषकों होगी उसका आजका दिन हम सबके लिए वन्दनीय है। 
९५, इन सब लक्षणों सयुक्त होनेके लिये जो पुरुष विचक्षणतासे प्रयत्न करता है, उसका दिन 
हमारे लिये माननीय है । 
| ९.६, इससे विपरीत बर्ताव जहाँ हो रहा है वह घर हमारी कटाक्षदृष्टिकी रेखा है। 
९७ भले ही तू अपनी आजीविका जितना प्राप्त करता हो, परन्तु यदि निरुषाधिमय हो तो उस 
उपाधिमय राजसुखकी इच्छा करके अपने आजके दिनको अपवित्र मत कर | 
९८ किसीने तुझे कट॒वंचन कहा हो तो उस समय सहनशीलता--निरुपयोगी भी, 
०९ दिनकी भूलके लिये रातमे हँसना, परतु वेसा हँसना फिरसे न हो, यह ध्यानमे रख । 
१०० आज कुछ बुद्धिप्रभाव बढाया हो, आत्मिक शक्ति उज्ज्वल की हो, पवित्र कृत्यकी वृद्धि की 


हो तो वह,-- 

१०१ आज अपनी किसी शक्तिका अयोग्य रीतिस उपयोग सत कर,--मर्यादालोपनसे करना पढ़े 
तो पापभीरु रह । है न लि 

१०२ सरलता धर्मका बीजस्व्ररूप है। प्रज्ञापूवंक सरलताका सेवन किया गया हो तो आजका 
दिन सर्वोत्तम है । 


१०३ स्त्री, राजपत्नी हो या दीनजनपत्नी हो, परन्तु मुझे उसकी कोई परवा नही है। मर्यादासे 
चलनेवालीकी, मैने तो क्या परतु पवित्र ज्ञानियोने भी प्रशसा की है । 

१०४ सदगणके कारण यदि आप पर जगतका प्रशस्त मोह होगा तो हे स्त्री | मै आपको वंदन 
करता हूँ । 

१०५, बहुमान, नम्रभाव और विशुद्ध अन्त.करणसे परमात्माका गुणसवधी चिन्तन, श्रवण, मनन, 
कीतेन, पूजा, अर्चा--इनको ज्ञानी पुरुषोने प्रशसा की है, इसलिये आजके दिनको सुशोभित कर । 

१०६ मतृू-शीलवान्‌ सुखी है, दुराचारों दु खी है, यह बात यदि मान्य न हां तो अभीसे आप 
ध्यान रखकर इस बातका विचार कर देखे । 

१०७ इन सबका सरल उपाय आज कढ़े देता हूँ कि दोपकों पहचानकर दोपको दूर करना । 

१०८ लबी छोटो या क्रमानुक्रम चाहे जिस स्वरूपमे यह मेरी कहीं हुई, पविन्नताके पृष्पोसे गँथों 
हुई माला प्रातःकाल, सायंकाल और अन्य अनुकुल निवृत्तिके समय विचार करनेसे मगलदायिका होगी | 
विशेष क्या कहूँ ? न्‍ 





डरे 


कार कोईने नहि मके ! 
हरिगोत 
#मोतोतणी सात्ठा गछामा सुल्यवंती सलकतो, 
होरातणा शुभ हारथो बहु कंठकांति झब्ठकतो; 
अमभृूषणोथी ओपता भाग्या सरणने जोरईने, 
3 जाणीए मन मानीए नव काल मूके कोईने ७११ 


काल किसीको नही छोड़ता ! 
अभावा्थ--: जिनके गडेमे मोतियोकी मल्यवती माला सुजोभित हो रही थी, जिनकी 
न रू ( । कः 
उत्तम हारस बहुन भ्रकाशित हो रही थी, ओर जो अनेक आभूषणोसे विभूषित हो रहे थे, वे भी खा र क 


>क++++ अज-+-.०----+.५-.०............. 





१७वें वर्षसे पहले श् 


सणिसय सुगट साथे धरीने कर्ण कुंडल नाखता, 
कांचन कड़ां करसां घरो कशोये काश त राखता; 
पतछसां पत्या पृथ्वोपति ए भान भृतव खोईने, 
जन जाणीए सन सानीए नव काठ्ठ मृके कोईने ॥२४७ 
बश आंगल्ठोमां मांगलिक मुद्रा जड़ित साणिक्यथी, 
जे परम प्रेमे पेरता पोंचो कव्ठशा बारोकथो; 
ए वेढ़ बींटी सर्व छोडो चालिया सुख धोईने, 
जन जाणीए मन मानोए नव काछ् भूके कोईने ४ ३ ॥ 
सूछ वाकड़ी करो फांकड़ा थई लोबु धरता ते परे, 
कापेल राखी कातरा हरकोईनां हैयां हरे; 
ए सांकडोमां आविया छटक्या तजो सहु॒सोईने, 
जन जाणोए मन मानीए नव काछ सुके कोईने॥ ४४७ 
छो खंडना अधिराज जे चंडे करीने नीपज्या, 
ब्रह्मांडमां बबद्थान थईने भूष भारे ऊपज्या; 
ए चतुर चक्री चालिया होता नहोता होईने, 
जन जाणीए मन मानीए नव काछ्ठ मृके कोईने ॥ ५॥ 
जे राजनोतिनिपुणतामां._न्यायवंता नीवड्या, 
अबब्शा कर्ये जेना बधा सबब्श सदा पासा पव्या 
ए भाग्यशात्वी भागिया ते खटपटो सौ खोहईने, 
जन जाणोए सन सानोएं नव काछ मुके कोईने ॥६॥७ 


भाग गये ! अर्थात्‌ कालकबलित हो गये । इसलिये हे मनुष्यो | इसे भल्ली भाँति जाने और मनमे ठाने कि काल 
किसीकोी नहीं छोडता । 

२ जो मस्तक पर मणिमय मुकुट धारण करते थे, कानोंमे कृण्डल पहनते थे, हाथोमे सोनेके कडे पहनते 
थे, और वस्त्रालंकारसे सुशोभित होनेमे कोई कमी न रखते थे, ऐसे पथ्वीपति भी क्षणमरमे बेहोश होकर भूतल पर 
गिर पढ़े | इसल्ि है मनृष्यो | इसे भली भाँति जाने और मनमे ठाने कि काल किसीकों नहीं छोदता । 

३, जो दसों अगुलियोंस माणिकसे जडित मागलिक अंगटियाँ पहनते थ्रे, और वलाइयोमे सूद्षम कलामय 
पहुँचियाँ परम प्रेमसे पहनते थे, वे अंगूठियाँ आदि सब छोडएर, मैँह घोकर चल बसे । इसलिये हे मनुष्यो ! इसे 
भर्ती भाँति जानें और मनमे ठानें कि काल किसीको नहीं छोड़ता । 


४, जो मंछें धांकी कर, फक्कड़ बनकर मुकछोपर निंद्र रखते थे, ओर जो मंंदर कटे हुए बालोंसे हर किसीके 
मनको हरले थे, वे भी संकटमे आ यये और सब सुविधाएं छोड़कर चल दिये । इसलिये हे मनुष्यों ! इसे भली 
भाँति जातें और मतमें ठानें कि काल किसीकों नहीं छोडता । 

५, जो अपने प्रतापसे छ खंडके अधिराज बने हुए थे, और ब्रह्माण्डमे बलवान होकर महान सम्राट कहलाते 
थे, ऐसे चतुर चक्रलर्ती भी इस तरह चल बमे कि मानो थे हुए ही न ये । इसल्यि हे मनुष्यों | इसे भली भाँति 
जानें और भत्तें ठानें कि काल किसीको नहीं छोडता ! 

६, जो राजनीतिकी निषुणतामें स्यायवात सिद्ध हुए थे, और जिनके उलटे पासे सदा सीधे ही पड़ते थे; 
ऐसे भारयशारी भी सब खटपटें कोइकर भाग निकले । इसलिये हे मनुष्यों! इसे भली भाँति जानें और मनमें ठानें 
कि काल किसीको नहीं छोडता । 

२्‌ 
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१० ओमद्‌ राजचनर 


तरवार बहादुर टेकघारोी पूर्णतामां पेलिया, 
हाथो हणे हाथे करी ए केशरो सम देखिया; 
एवा. भरा भडदीर ते अंते रहेला रोईने, 
जन जाणीए मन मानोए नव काछ मूके कोईने ॥७॥ 


है. 

धर्म बिये 

कवित 
# साहाबी सुखद होय, मानतणों सद होय, 
खमा समा खुद होय, ते ते कश्ा कामनुं ? 
जुवानीनूं जोर होयथ, एशनो अंकोर होय, 
बोलतनो दोर होम, ए ते सुख नासनु; 
बनिता विलास होय, प्रोढता प्रकाश होय, 
दक्ष जेबा दास होयथ, होय सुख धामनुं, 
बदे. रायचंद एम, सद्धर्मनने धार्या बिना, 
जाणी लेजे सुख ए तो, बेए ज बदामनु ! ॥ १॥ 


मोह मान मोड़वाने, फेलपणं फोडवाने, 
जावूफंद तोडवाने, हेते निज. हाथथो; 
कुमतिने. कापवाने, . सुसतिने. स्थापवाने, 
ममत्वने. मापवाने, सकल सिद्धांतथी; 
महा सोक्ष साणवाने, जगदोश जाणवाने, 
अजन्मता आणवाने, व्?ढी भरी भातथी; 
अलोकिक अनुपम, सुख अनुभववाने, 
धर्स घारणाने धारो, सरेखरो खांतथी ॥२४७ 


जज भा भ्पभ।हमकपपप्भपप पा +++ 


७ जो तलवार चलानेमे बहादुर थे, जो अपनी टेकपर मरनेवाले थे, सब प्रकारसे परिपूर्ण दीखते थे, जो 
अपने हाथोंसे हाथीको मारकर केसरीके समान दिखायी दते थे, ऐसे सुभटवीर भी अतमे रोते ही रह गये । इसलिये 
है मनुष्यों ! इसे भली माँति जानें और मनमें ठाने कि काल किसीको नहीं छोडता । 








घर्मविषयक 


# भावा्थ--१. सुलद वैभव हो, मानका मद हो, जीते है, जीते रहें! के उदगारोसे बधाई मिलती 
हो---यह सब किस कामके ? जवानीका जोर हो, ऐशका सामान हो, दोलतका दौर हो --यह सब सुख तो नामका 
है । वनिताका विलास हो, प्रौढताका प्रकाश हो, दक्ष जैसे दास हो, सुविधायुक्त घर हो । रायचद यह कहते हैं कि 
सद्धर्मको धारण किये बिना यह सब सुख दो ही कौडीका है । 

२. अपने ही हाथमे प्रेमपुर्वक मोह ओर मानको दूर करनेके लिये, ढोंगको मिटामेके लिये, कपटजालके 
फंदको तोडनेके लिये, सकल धसिद्धान्तकी सहायतासे कुमतिकों काठनेके लिये, सुमतिको स्थापित करनेके लिये और 
ममत्वको मापनेके लिये, भी माँति महामोक्षकों भोगनेके लिये, जगदीश्कों जाननेके लिये, अजन्मताकों प्राप्त करनेके 
लिये, तथा अलोकिक एवं अनुपम सुखका अनुभव करनेके लिये सच्चे उत्साहसे घर्मको घारण करें । 


१७वें ब्षसे पहुले ११ 


दिनकर विना जेवो, विननो वेखाव दोसे, 
दादी जिना जेदो रीते, शर्बरी सुहाय छे; 
प्रजापति बिना जेंचो, प्रजा पुरतणी पेखो, 
सुरस बिनानो जेबी, कविता कहाय छे; 
सलिल बिहीोन जेबी, सरितानो शोभा मने, 
भर्तार विहीन जेबी, भामिनी भव्ठाय छे; 
बदे रायचंद वीर, सद्धर्सने धभार्या बिना, 
सानवी सहात तेस, कुकर्मोी कछाय छे॥३॥७ 
खतुरो जोपेथो जाहो चितार्माण चित्त गणे,. 
पंडिलो प्रमाणे छे, पारसमणि प्रेमथो; 
कविओ कल्याणकारी, कल्पतद कथे जेने, 
सुधानो सागर कथे, साधु शुभ क्षेमथो; 
आत्मना उद्घारने उमंगथो अनुसरो जो, 
निर्म_;, थवाने काजे, नसों नीति नेमथो; 
चबे रायसंद वीर, एवं धर्मरूप जाणी, 
“घमंब॒त्ति ध्यान धरो, विलखो ने वे'सथी” ॥ ४॥ 





प्‌ 
3£ 
बोधवचत 
2 आहार नहीं करना | 
२ यदि आहार करना तो पुद्गलके समूहकों एकरूप मानकर करना, परंतु लुब्ध नहीं होना | 
३ आत्मइलकाघाका चिन्तन नहीं करता | 
४. त्वरासे निरभिमान होना | 
५. स्त्रीका रूप नही देखता । 
६ स्त्रीका रूप देखा जाये तो रागयुक्त नही होना, परंतु अनित्यभावका त्रिचार करना । 
७, यदि कोई निदा करे तो उसपर द्वेषबुद्धि नही रखना | 
<. मतमतांतरमे नही पड़ना । 
९. महावीरके पथका विसजंत नहीं करना । 
१०. जिपदके उपयोगका अनुभव करना | 


है, इस पद्यका भावार्थ पृष्ठ ३ पर देखें । 

४. जिसे चतुर लोग उत्कठासे चाहकर चित्तम चितामणि मानते है, जिसे प्रेमसे पडित छोग पारसमणि 
मानने है, जिसे कवि कल्याणकारी कल्पतरु कहते हैं, जिसे साधु शुभ क्षेमसे सुघाका सागर कहते है--ऐसा धर्मका 
स्वरुप है। यदि उत्साहपूर्वक आत्माका उद्धार करना चाहते हों तो निर्मल होनेके लिये नियमपूर्वक नीति-धर्मका 
पालन करें । रायचन्द वीर कहते हूँ कि ऐसा धर्मका स्वरूप जानकर घर्मवुत्तिमे ध्यान रखे ओर ज्ञान्त मास्यतासे 
दुःछी न हों । 
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श्रीमद राजचन्द 


अनादिका जो स्मृतिमे है उसे भूल जाना । 

जो स्मृतिमे नही है उसे याद करें। 

बेदनीय कमंका उदय हुआ हो तो पूंकर्मस्वरूपका विचार करके घबराना नहीं । 
वेदनीयका उदय हो तो निश्चय रूप “अवेद' पदका चितन करना। 

पुरुष वेदका उदय हो तो स्त्रीका दारोर पृथक्क रणपूर्वक देखना--ज्ञानदशसे । 
त्वरासे आग्रह-वस्तुका त्याग करना, त्वरासे आग्रह 'स' दशाका ग्रहण करना । 
परतु बाह्य उपयोग नही देना । 

ममत्व ही बध है | 

बध ही दुख है । 

दु खसुखसे पराडःमुख होना । 

सकल्प-विकल्पका त्याग करना | 

आत्म-उपयोग कमंत्यागका उपाय है। 

रसादिक आहारका त्याग करना । 

पूर्वोदयसे न छाड़ा जाये तो अबधरूपसे भोगना । 

जो जिसकी ह उसे वह सौप दे ( विपरीत परिणति ) | 

जो है मो है परतु मन विचार करनेके लिये शक्तिमान नही है | 

क्षणिक सुख पर लुब्ध नही होना । 

समदृष्टिके लिये गजसुकुमारके चरित्रका विचार करना | 

रागादिसे विरक्त होना यही सम्पग्ज्ञान है । 

सुगधी पुदूगलोको नहीं सँघना । स्वभावत वैसी भूमिकाम आ गये तो राग नहीं करना । 
दुरगंधसे दघ नहीं करना । 

पुदूगलकी हानिवृद्धिस खेदखिन्न या प्रसन्‍न नही होना । 

आहार अनुक्रमस कम करना ( लेना )। 

हू! सकें तो कायात्सग्रं अहारात्र करना, नही ता एक घटा करनेस नहीं चुकना | 
ध्यान एकचित्तस रागद्प छोड़कर करना । 

ध्यान करनेक बाद चाहे जेस। भय उत्पन्त हो तो भी नहीं डरना। अभय आत्मस्वरूपका 
विचार करनता। अमर दद्या जानकर चलविचल नही होना ।' 

अकेले शयन करना | 

अनरस्गमे सदा एकाकी विचार छाना । 


ते 


शका, कखा या वितिगिच्छा नहीं करना । ऐसेकी सगति करना कि जिससे ज्ञीत्र आत्महित 


हो । 

द्रव्यगुण देखकर भी राजी नही होना । 

षड़्‌ द्रव्यके गुणपर्यायका विचार करे । 

सबको समदृष्टिसे देखे । 

बाह्य मित्रसे जो जो इच्छा रखते हो, उसकी अपेक्षा अभ्यंतर मित्रको श्षीक्र चाहें । 

बा जात जिस प्रकारसे इच्छा रखते हो, उससे विपरीत प्रकारसे आत्माकी स्त्री तद्रूप 
वही चाहे । 


बाहर लड़ते है, उसकी अपेक्षा तो अभ्यंतर महाराजाको हरायें । 


४६, 
४७, 
४८, 
४९, 
५०. 
५१. 
५२, 
५३. 
पड, 
५५. 


पद 
५३ 
५८ 
५९ 
धर 
६१ 


दर, 


धरे 
॥ 
श्५ 
घ६ 
घ्छ 


६८. 


६९, 


७०, 
७१. 


3२ 


७३. 
छड. 
७५, 
७६. 


७. 
८. 
७८. 


१७वें बर्थसे पहले १३ 


अहंकार न करें । 

भले कोई द्वेष करे परंतु आप वैसा न करें । 

क्षण क्षणमे मोहका संग छोड़ें । 

आत्मासे कर्मादिक अन्य है, तो ममत्वरूप परिग्रहका त्याग करें । 

सिद्धके सुख स्मृतिमे लायें । 

एकचित्तसे आत्माका ध्यान करें| प्रत्यक्ष अनुभव होगा । 

बाह्य कुटुम्ब पर राग न करें । 

अभ्यंतर कुटुंब पर राग न करें । 

स्त्री पुरुषादिक पर अनुरक्त न हो । 

वस्तुधमंकोी याद कर । 

कोई बाँधनेवाला नही है, अपनी भूलसे बँधता है । 

एकको उपयोगमे लायेगे तो सब शत्रु दूर हो जायेग ' 

गीत और गायनको विलापतुल्य जाते । 

आभरण ही द्रव्यभार ( भाव ) भारकम । 

प्रमाद हो भय है । 

अप्रमाद भाव ही अभयपद है। 

जैसे भी हो, त्वरासे प्रमाद छोड़ें । 

विषमता छोड़े । 

कमंयोगसे आत्मा नथी नयी देह धारण करते है । 

अभ्यंतर दयाका चिन्तन करना । 

स्व ओर परके नाथ बने । 

बाह्य मित्र आत्महितका मार्ग बताये, उसे अभ्यंतर मित्रके रूपमे--- 

जो बाह्य मित्र पोदूगलिक बातों और पर वस्तुका सग कराये, उन्हे त्वरासे छोडा जा सके 
तो छोड और कदाचित्‌ छोडा न जा सके तो अभ्यतरसे लुब्ध एव आसक्त न हो | उन्हे भी, 
जो जानते हो उसका बोध दे | 

जेसे चेततरहित काष्ठका छेदन करनेसे काष्ठ दु:ख नहीं मानता, वैसे आप भी समदृष्टि 
रखिये । 

पतनासे चलना | 

विकारको घटाये । 

सत्पुरुषके समागमका चितन करे और मिल जाने पर दर्शनलाभसे न चुके । 

कुटुंबपरिवा रके प्रति आन्तरिक चाह न रखें। 

अस्यंत निद्रा न ले । 

व्यर्थ समय न जाने दे । 

व्यावहारिक कामसे जिस समय मुक्त हो जाये, उस समय एकांतमे जाकर आस्मदक्षाका 
विचार करे | 

संकट आने पर भी धर्म न चूक । 

असत्य न बोलें। 

आत्ते एवं रौद्र ध्यानका शीघ्र त्याग करे । 


श्ड 


ओौमद्‌ राजचसा 


८०. धमंध्यानके उपयोगमे चलना | 

८१. शरीर पर ममत्व न रखें। 

<२ आत्मदक्षा नित्य अचल है, इसमे संशय न करें | 

८३ किसीकी गुप्त बात किसीसे न करे | 

८४ किसी पर जन्म पर्य॑न्त द्वेषबुद्धि न रखें । 

८५ यदि किसीको कुछ द्वेषवश कहा गया हो, तो अति पद्चाताप करें, और क्षमा माँगें। फिर 
कभी वैसा न करे | 

८६. कोई तुझसे द्वेषबुद्धि करे, परतु तू वैसा नहीं करना ! 

८७ जैसे भी हो, ध्यान शीघ्र करें। 

८८ यदि किसौने कृतघ्नता की हो तो उसे भी समदृष्टिसे देखे । 

८५ दूसरेको उपदेश देनेका लक्ष्य है, इसकी अपेक्षा निजधमंमे अधिक लक्ष्य देना | 

९०, कथनकी अपेक्षा मथनपर अधिक ध्यान देना | 

९१ वीरके मार्गमे सशय न करें। 

९२ ऐसा न हो तो केवलीगम्य है, ऐसा चितन करें, जिससे श्रद्धा बदलेगो नही । 

९३ बाह्य करनोकी अपेक्षा अभ्यंतर करनी पर अधिक ध्यान देना । 

९४ "मैं कहाँसे आया ? 'मैं कहाँ जाऊंगा ” “मुझे क्‍या बंधन है ?” क्या करनेसे बधन चला 
जाये ?' 'केसे छुटना हो ?” ये वाक्य स्मृतिमे रखे । 

९५. स्त्रियोके रूप पर ध्यान रखते हैं, इसकी अपेक्षा आत्मस्वरूप पर ध्यान दें तो हित होगा । ' 

९६. ध्यानदशा पर ध्यान रखते है, इसकी अपेक्षा आत्मस्वरूप पर ध्यान देंगे तो उपशम भाव 
सहजतासे होगा और समस्त आत्माओको एक दृष्टिसे देखेंगे। एकचित्तसे अनुभव होगा तो 
आपके लिये यह इच्छा अन्तरस अमर हो जायेगी । यह अनुभवसिद्ध वचन है। 


किसीके अवगुणोकी ओर ध्यान न देना। परन्तु अपने अवगुण हो तो उन पर अधिक दृष्टि 
रखकर गृणस्थ हो जाना | 

९८ बद्ध आत्माको जेस बॉधा उससे विपरीत वतंन करनेसे वह छूट जायेगा । 

९९ स्वस्थानक पर पहुँचनेका उपयोग रखें । 

१००, महावीर द्वारा उपदिष्ट बारह भावनाएँ भावें । 

१०१ महावीरके उपदेशवचनोका मनन करें । 

१०२ महावीर प्रभु जिस मार्गसे तरे और उन्होने जेसा तप किया वेसा तप निर्मोहतासे करना । 
१०३. परभावसे विरक्त हो । 

१०४ जैसे भी हो, आत्माका आराधन त्वरासे करे । 

१०५ सम, दम, खमका अनुभव करे। 

१०६. स्वराज पद॒वी स्वतप आत्माका लक्ष रख ( दे )। 

१०७. रहन-सहन पर ध्यान देना । 

१०८, स्वद्रव्य और अन्य द्रव्यकों भिन्‍न-भिन्‍न देखे | 

१०९ स्वद्रग्यके रक्षक शीघ्र हो । 

११० स्वद्रव्यके व्यापक शीघ्र हो । 

१११. स्वद्गव्यंके धारक शीघ्र हो । 

११२, स्वद्रव्यक रमक शांध्र हो । 


९, 


पछ 
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११३, स्वद्रव्यके ग्राहक शीघ्र हों । 

११४. स्वद्रव्यकी रक्षकता पर ध्यान रखें ( दें ) । 

११५, परद्र्यकी धारकता शीघ्र छोड़ें । 

११६. परद्रव्यकी रमणता शीघ्र छोड़ें । 

११७, पर्धव्यकी ग्राहंकता शीघ्र छोड़ें । 

११८. जब ध्यानकी स्मृति हो तब स्थिरता करें, उसके बाद सर्दी, गर्मी, छेदन, भेदन इत्यादि- 
इत्यादि देहके ममत्वका विचार न करे । 

११९, जब ध्यानकी स्मृति हो तब स्थिरता करें; उसके बाद देव, मनुष्य, तिय॑चके परिषह आयें 
तो एक उपयोगसे, आत्मा अविनाशी है, ऐसा विचार लाये, तो आपको भय नही होगा, 
ओर शीघ्र कमंबंघसे मुक्त होगे । आत्मदशाको अवदय देखेंगे। अनंत ज्ञान, अनंत दर्शन 
इत्यादि-इत्यादि ऋद्धि प्राप्त करेंगे | 

१२०. फुसंतके वक्त व्यर्ं कूट और निदा करते है, इसकी अपेक्षा वह वक्त ज्ञानध्यानमें लगायें तो 
कैसा योग्य गिना जाये ! 

१२१, देतदार मिल जाये किन्तु आप कर्ज सोच-बूझ कर लेना । 

१२२ देनदार चक्रवृद्धि व्याज लेनेके लिये कर्ज दे, परंतु आप उस पर ख्याल रखें। 

१२३. यदि तू कर्जाका ख्याल नही रखेगा तो बादमे पछतायेगा । 

१२5. द्रव्यऋणको चुकानेकी चिता करते हे, इसकी अपेक्षा भावक्र्ण चुकानेकी अधिक 





तत्परता रखें । 
१२५ कर्ज चुकानेके लिये अधिक शीघ्रता करे | 
दि 
जहाँ उपयोग वहाँ धर्म हे । 
महाबीरदेवको नमस्कार | 


१, अन्तिम निर्णय होना चाहिये । 
२ स्व प्रकारका निर्णय तत्त्वज्ञानमे है । 
३. आहार, त्रिहार, निहारकी नियमितता । 
४, अथंकी सिद्धि । 
आयेजीवन 
उत्तम पुरुषोने आचरण किया है । 





। 


१. जिस महान कार्यके लिये तू जन्मा है, उस महान कार्यका अनुप्रेक्षण कर । 

२ ध्यान धारण कर, समाधिस्थ हो जा । 

३. व्यवहारकायंका विचार कर लें | जिसका प्रमाद हुआ है, उसके लिये अब प्रमाद न हो, ऐसा 
कर | जिसमे साहस हुआ हो, उससे ऐसा बोध ले कि अब वेसा न हो । 

४. तू दुढ योगी है, बेसा हो रह । 

५. कोई भी अल्प भूल तेरी स्मृतिमेंसे नहीं जाती यह महाकल्याण है। 
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लिप्त नही होना । 
महागंभीर हो | 


, द्रव्य, क्षेत्र काठ और भावका विचार कर ले । 


यथार्थ कर । 


. कार्यसिद्धि करके चला जा । 


८ 


सहजप्रकृति 


, परहितको हो निजहित समझना, और परदु.खको अपना दुख समझना | 


सुखदुख दोनों मनकी कल्पनाएँ है। 


. क्षमा ही मोक्षका भव्य द्वार है। 


सबके साथ नम्नभावसे रहना ही सच्चा भूषण है । 


, शान्‍्त स्वभाव ही सज्जनताका सच्चा मूल है । 


सच्चे स्नेहीकी चाह सज्जनताका विशेष लक्षण है | 


, दुजनका कम सहवास । 


विवेकबुद्धिसे सब आचरण करना | 


. द्ेषभावकों विषरूप समझना । 
. वर्मकममे वृत्ति रखना । 


नीतिके विधान पर पेर नहीं रखना | 


, जितेन्द्रिय होना । 


ज्ञानचर्चा और विद्याविद्ाममे तथा जास्त्राध्ययनमे जुट जाना ! 
गंभीरता रखना | 


. ससारमे रहते हुए भी तथा उसे नीतिसे भोगते हुए भी विदेही दशा रखना । 


परमात्माकी भक्तिमे रत होना । 
परनिदाको ही प्रबल पाप मानना | 
दृजंनता करके जीतना यही हारना है, ऐसा मानना । 


आन्मज्ञान और सज्जन-सगति रखना | 
९, 
5 
प्रश्नोत्तर 
प्रश्न उत्तर 
जगतमे आदरणीय क्‍या है ? १ सदगुरुका वचन । 
जीघ्र करने योग्य क्‍या ? २ कमंका निग्नह | 
मोक्षतशका बीज क्‍या ? ३ क्रियासहित सम्यग्शान । 
सदा व्याज्य क्या ? ४. अकाय॑ काम | 
सदा पवित्र कौन ? ५. जिसका अन्तःकरण पापरहित हो | 


सदा यौवनवान्‌ कौन ? ६. तृष्णा ( लोभ दशा ) | 
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७. श्रवीर कौन ? ७ जो स्त्रीके कटाक्षसे बीघा न जाये । 

८ महत्ताका मूल क्‍या ? ८. किसोसे प्राथंता ( याचना ) नहीं करना | 

९. सदा जागृत कौन ? ९, विवेकी | 
१०, इस संसारमे नरक जेसा दुःख क्या ? १०, परतंत्रता ( परवश रहना ) | 
११ अस्थिर वस्तु क्या ? १६१ योवन, लक्ष्मी और आयु। 
१२, इस जगतमें अति गहन क्या ? १२ स्त्रीचरित्र और उससे अधिक पुरुषचरित्र। 
१३, चन्द्रमाकी किरणोंके समान श्वेत कीतिके १३ सुमति और सज्जन। 

धारक कौन ? 
१४ जिसे चोर भी न ले सके वह खजाना कौनसा ? १४ विद्या, सत्य और शीलब्रत । 
१५ जीवका सदा अनर्थ करनेवाला कौन ? १५ आत्त और रोद्र ध्यान। 
१६ अधा कोन ? १६ कामी तथा रागी | 
१७ बहरा कौन ? १७, जो हितकारी वचन न सुने । 
१८ गूँगा कौन ? १८ जो अवसर आने पर प्रिय वचन न 
बोल सके | 
१९, अब्यकी भाँति सदा दुःखदायी क्‍या ? १९ गुप्त किया हुआ काम | 
८०, अविश्वास करने योग्य कौन ? २० युवती और असज्जन ( दुजंन ) मनुष्य । 
२१ सदा ध्यान रखने योग्य क्या ? २१ ससारकी असारता। 
२२ सदा पूजनीय कौन ? २२ बीतराग देव, सुसाधु ओर सुधर्म । 
१० 
दादशानुप्रेक्षा 


आत्माके लिये परमहितकारी द्वादशानु प्रेक्षा अर्थात्‌ वेराग्यादि भाव-भावित बारह चिन्तनाओके 
स्वरूपका चिन्तन करता हूँ । 

१ अनित्य, २ अशरण, ३ ससार, ४ एकत्व, ५. अन्यत्व, ६. अशुचि, ७. आख्रव, ८. सवर, 
९ निर्जरा, १० लोक, ११. बोधिदु्लंभ और १२ धमं | इन बारह चिन्तनाओके नाम प्रथम कहे है । 
भगवान तीर्थंकर भी इनके स्वभावका चिन्तन करके संसार, देह एवं भोगसे विरक्‍्त हुए है । ये चिन्तनाएँ 
वेराग्यकी माता है। समस्त जीवोका हित करनेवाली है। अनेक दुःखोसे व्याप्त ससारी जीवोके लिये ये 
घिन्‍्तनाएँ अति उत्तम शरण है। दुःखरूप अग्निसे संतप्त जीवोके लिये शीतल पद्मवनके मध्यमे निवासके 
समान हैं। परमार्थ मार्गको दिखानेवाली हैं। तत्त्वका निर्णय करानेवाली है । सम्यकत्व उत्पन्त करनेवाली 
हैं। अशुभ ध्यानका नाश करनेवालो हैं। इन द्वादश चिन्तनाओंके समान इस जीवका हित करनेवाला 
दूसरा कोई नहीं है। ये द्वादशांगका रहस्य है | इसलिये इन बारह अनुप्रेक्नाओमेंसे अब अनित्य अनुमप्रेक्षाका 
भावसहित चिन्तन करते हैं। 

अनित्य अनुप्रेक्षा 

देव, मनुष्य और तिर्य॑ंचर, यह सब देखते ही देखते पानीकी बंद और ओसके पुजकी भाँति विनष्ट 
हो जाते हैं । देखते ही देखते विलीयमान होकर चले जाते हैं। और यह सब ऋद्धि, संपदा और परिवार 
स्वप्न-समान है। जिस तरह स्वप्नमे देखी हुई वस्तु पुनः दिखायी नहीं देती, उसी तरह ये विनाशको 


» रस्तकरड शआावकालारमभेसे प्रथम तीन अनुप्रेक्षाओंका यह अनुवाद है, जो अपधूर्ण है । 
। 
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प्राप्त होते हैं। इस जगतमें धन, यौवन, जीवन और परिवार सब क्षणभंगर है। संसारी मिथ्यादृष्टि 
जीब इन्हें अपना स्वरूप, अपना हित मानता है। अपने स्वरूपकी पहचान हो तो परको अपना स्वरूप 
क्यों माने ? समस्त इन्द्रियजनित सुख जो दृष्टिगोचर होता है, वह इन्द्रधनुषके रंगोंकी भाँति देखते ही 
देखते नष्ट हो जाता है। जवानीका जोश संध्याकालकी लालीकी भाँति क्षण क्षणमे विनाशको प्राप्ल 
होता है । इसलिये, यह मेरा गाव, यह मेरा राज्य, यह मेरा घर, यह मेरा धन, यह मेरा कुठुम्ब, इत्यादि 
विकल्प करना ही महामोहका प्रभाव है । जो-जो पदार्थ आँखसे देखनेमे आते है, वे सब नष्ट हो जायेंगे, 
इन्हें देखने-जाननेवाली इंद्रियाँ भी अवव्य नष्ट हो जायेंगी। इसलिये आत्महितके लिये ही शीघ्र उद्यम 
करें। जेसे एक जहाजमे अनेक देशो और अनेक जातियोके मनुष्य इकटठे होकर बेठते है और फिर 
किनारे पर पहुँचकर विविध देशोकी ओर चले जाते है, वेसे कुलरूप जहाजमे अनेक गतियोसे आये हुए 
प्राणी एक साथ रहते है. फिर आयु पूरी होने पर अपने-अपने कर्मानुसार चारो गतियोमे जाकर उत्पन्न 
होते हैं | जिस देहसे स्त्री, पुत्र, मित्र, भाई आदिके साथ सबंध मानकर रागी हो रहा है, वह देह अग्निसे 
भस्म हो जायेगी, फिर मिट्टीमे मिल जायेगी। तथा इसे जीव खायेगे तो विष्ठा एवं कृमिकलेवररूप हो 
जायेगी । इसके परमाणु एक-एक करके जमीन और आकादमे अनंत विभागरूपमे बिखर जायेंगे, फिर 
कहाँसे मिलेगे ? इसलिये यह निश्चित समझें कि इसका संबंध फिर प्राप्त नही होगा । .स्त्रो, पुत्र, मित्र, 
कृटुब आदिमें ममता करके धर्म बिगाइना, यह महान अन्थ है। जिन पुत्र, स्त्री भाई, मित्र, स्वामी, 
सेवक आदिके सहवासके सुखसे जीवन चाहते है, वह समस्त कुटुब शरत्कालके बादलोकी तरह बिखर 
जायेगा। यह संबंध जो इस समय दिखायी देता है वह नही रहेगा, जरूर बिखर जायेगा, ऐसा नियम 
समझें । जिस राज्यके लिये और जमीनके लिये तथा हाट, हवेली, मकान एवं आजीविकाके लिये हिसा, 
असत्य, छल-कपटमे प्रवृत्ति करते है, भोले भालोको ठगते है, स्वयं बलवान होकर निरब॑ंलको मारते है, 
उस समस्त परिग्रहुका संबध आपसे अवश्य बिछुड जायेगा। अल्प जीवनके लिये नरक व तियैचगतिक 
अनंतकाल पर्यत अनंत दु खसतानको ग्रहण न करे । उनके स्वामित्वका अभिमान करके अनेक चले गये, 
और अनेक प्रत्यक्ष चले जाते हुए देखते हे। इसलिये अब तो ममता छोडकर, अन्यायका परिहार करके 
अपने आत्माके कल्याणके कायंमे प्रवृत्ति करें। जैसे ग्रीष्म ऋतुमे चौराहेके वृक्षकी छायरामें अनेक देशोके 
राहगीर विश्राम लेकर अपने-अपने स्थानको चले जाते है, वैसे कुलरूप वृक्षकी छायामे साथमे रहे हुए 
भाई, मित्र, पुत्र, कुटु ब आदि कर्मानुसार अनेक गतियोमे चले जाते हैं। जिनसे आप अपनी प्रीति मानते 
हैं वे समी मतलबके है। आँखके रागकी भांति क्षणमात्रमे प्रीतिका राग नष्ट हो जाता है। जैसे पक्षी 
पूर्व सकेत किये बिना ही एक वृक्ष पर आकर बसते है, वैसे हो कुटुम्बके मनुष्य संकेत किये बिना कर्म- 
वश इकट्ठे होकर बिखर जाते हैं। यह सब घन, सपदा, आज्ञा, एश्वर्यं, राज्य और इद्वियोके विषयोकी 
सामग्री देखते हा देखते अवश्य ही वियोगको प्राप्त हो जायेगी । युवानी मध्याकह्ककी छायाकी तरह ढल 
जायेगा, स्थिर नही रहेगी। चढ्र, सूर्य, ग्रट, नक्षत्र आदि तो अस्त होकर पुनः उदित होते हैं, और 
हेमत , वसंत आदि ऋतुएँ भी चली जाकर फिर आ जाती है, परंतु गई हुई इंद्रियाँ, युवानो, आयु, काया 
आदि वापस नही आती । जैसे पव॑तसे गिरनेवाली नदीकों तरगे रुके बिना चली जाती है, बसे ही आयु 
रुके बिना क्षण क्षणमे व्यतीत होती है। जिस देहके अधीन जीना है उस देहको जजंरित करनेबाली 
वृद्धावस्था प्रति समय आती है । यह वृद्धावस्था युवानोरूप वृक्षको दग्ध करनेके लिये दावाग्निके समान 
है। यह भाग्यरूप पुष्पो ( मोर ) के नाशक कुहरेकी वृष्टिक समान है। स्थत्रीकी प्रोतिरूप हरिणीके लिये 
व्याप्रके समान है। ज्ञाननेत्रको अन्ध करनेके लिये घृलकी वृष्टिके समान है। तपरूप कमलवनके लिये 
हिमके समान है। दीतताकी जननी है। तिरस्कारकों बढ़ानेवाली धायके समान है। उत्साह घटानेके 
लिये तिरस्कार जेसी है। रूपधनकों चुरानेवाली है। बलका नाश करनेवाली है। जंघाबलको बिगाड़ने- 
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बालो है। आऑलस्यकों बढानेवाली है। स्मृतिका नाश करनेवाली है। ऐसी यह वृद्धावस्था है। मौतसे 
मिलाप करानेवाली दूती जैसी वृद्धावस्थाको प्राप्त होनेसे अपने आत्महितका विस्मरण करके स्थिर हो 
रहे हैं, यह महान अनर्थ है। वारवार मनुष्यजन्मादि सामग्री नहीं मिलती | नेत्र आदि इंद्रियोका जो तेज 
है उसका क्षण-क्षणमे नाश होता है। समस्त संयोग वियोगरूप समझे । इन इद्रियोके विषयोमे राग करके 
कौन-कौन नष्ट नही हुए ? ये सभी विषय भी नष्ट हो जायेगे, और इंद्रियाँ भी नष्ट हो जानेवाली हैं । 
किसके लिये आत्महिंतकों छोडकर घोर पापरूप अशुभ ध्यान कर रहे हैं? विषयोमे राग करके 
अधिकाधिक लीन हो रहे है ? सभी विषय आपके हृदयमे तीत्र दाह उत्पन्न करके विनाशको प्राप्त होंगे। 
इस शरीरको सदा रोगसे व्याप्त जानें । जीवको मरणसे घिरा हुआ जानें। ऐश्वर्यको विनाशके सन्मुल 
जानें। यह जो सयोग है उसका नियमसे वियोग होगा । ये समस्त विषय आत्मस्वरूपको भुलानेवाले 
हैं। इनमे अनु रक्त होकर त्रिलोक नष्ट हो गया है। जिन विषयोके सेवनसे सुख चाहते हैं, वह जीनेके 
लिये विष पीना है, शीतल होनेके लिये अग्निमे प्रवेश करनेके समान है, मीठे भोजनके लिये जहरके वक्ष- 
को पानी देना है। विषय महामोहमदके उत्पादक है, उनका राग छोडकर आत्मकल्याण करनेका यत्न 
करें | अचानक मृत्यु आयेगी, फिर यह मनुष्यजन्म तथा जिनेन्द्रका धमं चले जानेके बाद पुनः प्राप्त होने 
अनंतकालमे दुलंभ है। जैसे नदीका प्रवाह निरतर चला जाता है, फिर नही आता, वैसे आयु, काया, रूप, 
बल, लावण्य और इद्रियणक्ति चले जानेके बाद वापस नहीं आने। जो ये प्रिय माने हुए स्त्रो, पुत्र 
आंदि नजर्से दिखायी देते है, उनका संयोग नही रहेगा । स्वप्न-गंयोगके समान जान कर, इनके लिये 
अनीति-पाप छोडकर जीघ्र ही संयमादि धारण करें । वह इंद्रजालकी भाँति लोगोमे अम पैदा करनेवाला 
है । इस ससारमे धन, यौवन, जीवन, स्वजन और परजनके समागममे जीव अंधा हो रहा है । यह धन- 
संपत्ति चक्रवरतियोंके यहाँ भों स्थिर नहीं रही, तो फिर दूसरे पुण्यहीनके यहाँ केसे स्थिर रहेगी ? पौवन 
वृद्धावस्थासे सष्ट होगा । जीवन मरणसहित है| स्वजन परजन वियोगके सन्‍्मुख है। किसमे स्थिर बुद्ध 
करने है ? इस देहको नित्य स्नान कराते है, सुगनन्‍्ध लगाते है, आभरण, वस्त्र आदिसे विभूषित करते हैं; 
विविध प्रकारके भोजन कराते है, वारंवार इसीकी दासतामे समय व्यतीत करते हैं; शय्या, आसन, 
कामभोग, निद्रा, शीतल, उष्ण आदि अनेक उपचारोसे इसे पुष्ट करते है। इसके रागमे ऐसे अंधे हो गये 
हैं कि भद्षय-अभक्ष्य, योग्य-अयोग्य, न्‍्याय-अन्यायके विचारसे रहित होकर आत्मधरंको बिगाड़ना, यक्षका 
बनाश करना, मरणको प्राप्त होना, नरकमे जाना, निंगोदमे वास करना--इन सबको नहीं गिनते। 
(स शरीरका जलसे भरे हुए कच्चे घडेकी तरह शीघ्र विनाश हो जायेगा । इस देहका उपकार कृतध्नके 
पिकारकी भाँति विपरीत फलित होगा | सपंको दूध-मिसरीका पान करानेके समान अपनेको महान दुःख, 
ग, बलेश, दुर्ध्यान, असयम, कुमरण ओर नरकक कारणरूप शरीरका मोह है, ऐसा नि३चयपूवक जाने | 
से शरीरको ज्या-ज्यो विषयादिसे पृष्ट करेंगे त्यों त्यो यह आत्माका नाश करनेमे समर्थ होगा। एक 
न इसे आहार नही देंगे तो यह बहुत दु.ल देगा । जो-जो शरीरके राग्री हुए है, वे-वे ससारमें नष्ट 
कर एवं आत्मकार्यकी बिगाड़कर अनतानंत काल नरक और निगोदमे अ्रमण करते हैं। जिन्होंने इस 
पैरको तपसयममे लगाकर कृदा किया है उन्होंने अपना हित किया है। ये इंद्रियाँ ज्यों ज्यों विषयोंको 
गती है, त्यो-त्यो तृष्णाकों बढातो है। जैसे अग्नि ईंधनसे तृप्त नहीं होती, वेसे ही इंद्वियाँ विषयोंसे 
त नही होती । एक-एक इंद्वियके विषयकी वांछा करके बड़े-बड़े चक्रवर्ती राजा भ्रष्ट होकर नरकमे जा 
वे है, तो फिर दूसरोंका तो क्‍या कहना ? इन इंद्रियोंको दु:खदायी, पराधीन करनेवाली, नरकमे 
बानेवाली जानकर, इन इन्द्रियोका राग छोडकर इन्हे वश करें । 
संसारमें हम जितने निद्य कर्म करते हैं, वे सब इद्रियोंके अधीन होकर करते है । इसलिये इंव्रिय- 
| सपके विषसे आत्माकी रक्षा करें। यह लक्ष्मी क्षणभगुर है। यह लक्ष्मी कुलीनमे नहीं रमती । धीरमें, 
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शूरमे, पंडितमे, मू्खेमे, रूपवानमे, कुरूपमें, पराक्रमीमे, कायरमें, धर्मात्मामें, अधर्मीमे, पापीमे, दानीमे, 
कृपणमे--कहं भी नहीं रमती। यह तो पूर्व जन्मसे जिसने पुण्य किया हो उसकी दासी है। कुपात्र 
दानादि एवं कुतप करके उत्पन्न हुए जीवको, बुरे भोगमे, कुमा्गमे, मदमे लगाकर दु्गंतिमे पहुँचानेवाली 
है। इस पचमकालमे तो कुपात्र दान करके, कुतपस्या करके लक्ष्मी पेदा होती है। यह बुद्धिको बिगाड़ती 
है, महादु'खसे उत्पन्न होती है, महादु खसे भोगी जाती है। पापमे लगाती है। दानभोगमे खर्च किये 
बिना मरण होने पर, आत्तंध्यानसे लक्ष्मीको छोड़तर जीव तियँच गतिमे उत्पन्न होता है। इसलिये 
लक्ष्मीको तृष्णा बढानेबाली और मद उत्पन्न करनेवाली जानकर दु खित और दरिद्रीके उपकारमे, धम्म- 
वर्धक धर्मस्थानोमे, विद्यादानमे, वीतराग-सिद्धान्तके लिखवानेमे लगाकर सफल करें। नन्‍्यायके प्रामाणिक 
भोगमे, जेसे धर्म न बिगड़े वेसे लगाये । यह लक्ष्मी जलतरगवत्‌ अस्थिर है। अवसर पर दान एवं उपकार 
कर लें | यह परलोकमे साथ नही आयेगी । इसे अचानक छोड़कर मरना पड़ेगा। जो निरतर लक्ष्मीका 
संचय करते है, दान-भोगमे इसका उपयोग नहीं कर सकते, वे अपने आपको ठगते है। पापका आरभ 
करके, लक्ष्मीका सग्रह करके, महामूर्च्छासे जिसका उपाजं॑न किया है, उसे दूसरेके हाथमे देकर, अन्य 
देशोमे व्यापारादिसे बढानेके लिये उसे स्थापित करके, जमीनमें अति दूर गाडकर, और दिनरात उसीका 
चितन करते-करते दुर्ध्यानसे मरकर दुर्गंतिमे जा पहुँचते है । क्पणको लक्ष्मीका रखवाला और दास सम- 
झना | दूर जमीनमे गाड़कर लक्ष्मीको पत्थर-सा कर दिया है। जैसे जमीनमे दूसरे पत्थर पड़े रहते है, 
बेसे लक्ष्मीकों समझे । राजाके, उत्तराधिकारीके तथा कुट्बके कार्य सिद्ध किये, परतु अपनी देह तो भस्म 
होकर उड़ जायेगी, इसे प्रत्यक्ष नही देखते ? इस लक्ष्मीके समाव आत्माकों ठगनेवाला दूसरा कोई नहीं 
है । जीव अपने समस्त परमार्थकोी भूलकर लक्ष्मीके लोभका मारा रात और दिन घोर आरभ करता है। 
समय पर भोजन नही करता | सर्दी-गर्मीकी वेदना सहन करता है । रागादिकके दु खको नहीं जानता । 
चितातुर होकर रातको नींद नही लेता । लक्ष्मीका लोभी यह नही समझता कि मेरा मरण हो जायेगा । 
वह सग्रामके घोर सकटमे चला जाता है। समुद्रमे प्रवेश करता है। घोर भयानक बीरान पव॑त पर जाता 
है | धमंरहित देशमे जाता है, जहाँ अपनी जाति, कुल या घरका कोई व्यक्ति देखनेमे नहीं आता | एसे 
स्थानमे केवल लक्ष्मीके लोभसे भ्रमण करता-करता मरकर दुगंतिमे जा पहुँचता है। लोभी नही करने 
योग्य और नीच भीलके करने योग्य काम करता है। अत तू अब जिनेंद्रक ध्ंकी पाकर सताप धारण 
कर । अपने प्ृण्यके अनुरूप न्यायमार्गंको प्राप्त होकर, धनका संतोषी होकर, तीन्न राग छोडकर, न्यायके 
विषय भोगोमे ओर दु खित, बुभुक्षित, दीन एव अनाथके उपकारके लिये दान एवं सन्मानमे लरक्ष्मीको 
लगा । इस लक्ष्मीने अनेकोको ठग कर दुर्गतिमे पहुँचाया है | लक्ष्मीका संग करके जगतके जीव अचेत हो 
रहे है | पुण्यके अस्त होते ही यह भी अस्त हो जायेगी । लक्ष्मीका सग्रह करके मर जाना ऐसा लक्ष्मीका 
फल नही है। इसके फल हैं केवल उपकार करना ओर धर्मका मार्ग चलाना । जो इस पापरूप लक्ष्मीको 
ग्रहण नही करते व धन्य है। और जिन्होंने इसे ग्रहण करके इसकी ममता छोड़कर क्षण मात्रमें इसका त्याग 
कर दिया है वे धन्य है। विशेष क्या लिखे ? इस धन, यौवन, जीवन, कुटुम्बके सगको पानीके बुलबुलेके 
समान अनित्य जानकर आत्महितरूप कार्यमे प्रवृत्ति करें। संसारके जितने-जितने सम्बन्ध है उतने-उतने 
सभी विनाणी है । 


इस प्रकार अनित्य भावनाका विचार करें। पुत्र, पौत्र, स्त्री, कुटुम्ब आदि कोई परलोकमे न तो 
साथ गया है और न जायेगा । अपने उपाजित विये हुए पृष्यपापादि कर्म साथ आय॑ंगे । यह जाति, कुल, 
रूप आदि तथा नगर आदिका सर्बंध देहके साथ ही नष्ट हो जायेगा | इस अनित्य अनुप्रेक्षाका क्षण 
मात्र भी विस्मरण न हो, जिससे परका ममत्व छूट कर आत्मकार्यमे प्रवृत्ति हो ऐसी अनित्य भावनाका 
वर्णन किया ॥१॥ 


१७वें बर्षले पहले २३. 
अश्वरण अनुप्रेक्षा 


अब अशरण अनुप्रेक्षाका चिन्तन करते हैं-- 


इस संसारमे कोई देव, दानव, इन्द्र, मनुष्य ऐसा नही है कि जिसपर यमराजकी फॉसी न पड़ी 
हो । मुत्युके वश होने पर कोई आश्रय नही है। आयु पूर्ण ही जानेके समय इन्द्रका पतन क्षण माजमे हो 
जाता है। जिसके असख्यात देव आज्ञाकारी सेवक हैं, जो सहस्नो ऋद्धियोवाला है, जिसका स्वगंमें 
असंख्यात कालसे निवास है, जिसका शरीर रोग, क्षुधा, तृषादि उपद्रवोसे रहित है, जो असख्यात बल- 
पराक्रमका धारक है, ऐसे इन्द्रका पतन हो जाये वहाँ भी अन्य कोई गरण नही है। जैसे उजाड़ वनमे शेरसे 
पकड़े हुए हिरनके बच्चेकी रक्षा करनेके लिये कोई समर्थ नही है, वेसे मृत्युसे प्राणीकी रक्षा करनेके लिये 
कोई समर्थ नही है। इस संसारमे पहले अनन्तानन्त पुरुष प्रलयको प्राप्त हुए है। कोई शरण है ? कोई 
ऐसा औषध, मत्र, यंत्र अथवा देवदानव आदि नही हैं कि जो एक क्षण मात्र भी कालसे रक्षा करें| यदि 
कोई देव, देवी, वेद्य, मंत्र, तत्र आदि एक मनुष्यकी मरणसे रक्षा कर पाते तो मनुष्य अक्षय हो जाता । 
इसलिये मिथ्या बुद्धबो छोड़कर अशरण अनुप्रेक्षाका चिन्तन करे | मूढ मनुष्य ऐसा विचार करता है कि 
मेरे सगेका हितकारी इलाज नही हुआ, ओषधि न दी, देवताकी शरण नहीं ली, उपाय किये बिना मर 
गया, इस प्रकार अपने स्वजनका शोक करता है। परन्तु अपनी चिन्ता नही करता कि मैं यमकी दाढोके 
बीच बेठा हूँ । जिस कालको करोडों उपायोसे भी इन्द्र जैसे भी न रोक सके, उसे बेचारा मनुष्य भला 
क्या रोकेगा ? जैसे हम दूसरेका मरण होते हुए देखते है वेसे हमारा भी अवश्य होगा | 
जेंस दूसरे जीवोका स्त्री, पुत्रादिसे वियोग होता देखते है, वेसे हमारे लिये भी वियोगमे कोई शरण 
नहीं है। अशुभ कर्ंकी उदीरणा होने पर बुद्धिनाश होता है, प्रबल कर्मोदय होने पर एक भी उपाय काम 
नही आता । अमृत विषमे परिणमित हो जाता है, तृण भी शस्त्रमे परिणत हं। जाता है, अपना प्रिय मित्र 
भी शत्रु हो जाता है. अशुभ कर्मके प्रबल उदयसे बुद्ध विपरीत होकर स्वय अपना ही घात करता है। 
जब शुभ कर्मका उदय होता है, तब मूखंको भी प्रबल बुद्धि उत्पन्न होती है । किये बिना अनेक सुखकारी 
उपाय अपने आप प्रगट होते है। शत्रु मित्र हो जाता है, विष भी अमृतमे परिणत हो जाता हे । जब 
पुष्यका उदय होता है तब समस्त उपद्रवकारी वस्तुएं नाना प्रकारके सुख देनेवाली हो जाती है । यह 
पुष्यकमंका प्रभाव है । 
पापके उदयसे हाथमे आया हुआ घन क्षण माजत्रमे नष्ट हो जाता है| पृण्यक उदयस बहुत ही 
दुरकी वस्तु भी प्राप्त हो जाती है। जब लाभातरायका क्षयोपशम होता है तब यत्नके बिना निषिरत्त 
प्रगट होता है । जब पापोदय होता है तब सुन्दर आचरण करनेबालेकों भी दोष एवं कलक लग जाते है, 
अपवाद तथा अपयश होते है । यश नाम करके उदयसे समस्त अपवाद दूर होकर दोष गुणमे परिणत हो 
जाते है। 
यह संसार पुण्यपापके उदयरूप है। 
परमाथंसे दोनो उदयो (पुण्यपाप) को परकृत और आत्मासे भिन्‍त जानकर उनक ज्ञाता अथवा 
साक्षी मात्र रहे, हष॑ एवं खेद न करे। पूर्॑मे बांधे हुए कम॑ अब उदयमे आये है। अपने किये हुए कम 
दुर नही होते । उदयमे आनेक बाद उपाय नही है। कमंक फल जो जन्म, जरा, मरण, रोग, चिता, भय, 
वेदना, दु:ख आदि है, उनके आने पर मत्र, तत्र, देव, दानव, आंषध आदि काइ उनसे रक्षा करनेके लिये 
समर्थ नही है। कमंका उदय आकाश, पाताल अथवा कही भी नही छोड़ता । औषधादि बाह्य निमित्त, 
अश्युभ कमंका उदय मन्द होने पर उपकार करते है । दुष्ट, चोर, भील, बैरी तथा सिंह, बाध, सप॑ आदि 
गाँवमें या वनमे मारते हैं, जलूचरादि जोव पानोमे मारते हे, परन्तु अशुभ कर्का उदय तो जलमे 


श्र श्रोमद्‌ राजवर्तर 


स्थलमें, वनमे, समुद्रभे, पव॑तमे, गढमे, घरमे, शब्यामे, कुटुम्बमे, राज[दि सामन्तोके बीचमें शस्ब्रोंसे रक्षा 
करते हुए भी कही भी नहीं छोडता । इस लोकमे ऐसे स्थान है कि जहाँ सूर्य व चन्द्रका प्रकाश, पवन 
तथा वेक्रियिक ऋद्धिवाले नही जा सकते, परन्तु कमंका उदय तो सत्र जाता है। प्रबल कमंका उदय 
होने पर विद्या, मंत्र, बल, औषधि, पराक्रम, प्रिय मित्र, सामन्‍्त, हाथी, धोड़े, रथ, पैदल सेना, गढ़, 
कोट, शस्त्र, साम, दाम दंड, भेद आदि सभी उपाय शरणरूप नही होते । जेसे उदित होते हुए सूर्यको 
कौन रोक सकता है ? बंसे कमंके उदयको नही रोका जा सकता, ऐसा समझकर समताभावकी शरण 
ग्रहण करें, तो अशुभ कर्मको निजंरा होती है और नया बंध नहीं होता। रोग, वियोग, दारिद्रथ, 
मरण आदिका भय छोडकर परम घेर्य ग्रहण करे, अपना वीतराग भाव, सतोषभाव, और परम समताभाव 
ही शरण है, अन्य कोई शरण नही है। इस जीवके उत्तम क्षमादि भाव स्वयमेव शरणरूप है । 

क्रोधादि भाव इस लोक एवं परलोकमे इस जीवके घातक है। इस जीवके लिये कषायकी मंदता 
इस लोकमे हजारो विध्नोका नाश करनेवाली परम शरणरूप है, और परलोकमे नरक व तिर्यच गतिसे 
रक्षा करती है। मन्दकषायी जीव देवलोक तथा उत्तम मनुष्यजातिमे उत्पन्न होता है। यदि पूर्बकमंके 
उदयके समय आत्त एवं रौद्र परिणाम करेंगे तो उदीरणाको प्राप्त हुए कर्मों रोकनेमे कोई समर्थ 
नही है। केवल दुर्गतिके कारण नवीन कर्म और बढेंगे। कर्मोदयके लिये अपेक्षित बाह्य निमित्त-क्षेत्र, 
काल और भावके मिलनेके बाद उस कर्मोदयको इन्द्र, जिनेन्द्र, मणि, मत्र, औषध आदि कोई भी रोकनेमे 
समर्थ नही है। रोगके इलाज तो ओषधादि जगतमे हम देखते है, परन्तु प्रबल कर्मोदयकों रोकनेके लिये 
ओषध आदि समथ॑ नहो है, प्रत्युत वे विपरीनरूपसे परिणत होते है । 

इस जीवको जब असातावेदनीय कर्मका उदय तीत्र होता है तब औषध आदि विपरीत रूपसे 
परिणत होते है । असाताका मंद उदय हो अथवा उपशम हो तब औषध आदि उपकार करते है । क्योंकि 
मनन्‍्द उदयको रोकनेमे समर्थ तो अल्प शक्तिवाले भी होते है। प्रबल शक्तिवालेको रोकनेमे अल्प शबिति- 
वाला समर्थ नही है। इस पचम कालमे अल्प मात्र बाह्य द्रव्य, क्षेत्रादि सामग्री है, अल्प मात्र ज्ञानादि, 
है, अल्प मात्र पुरुषाथे है। और अशुभका उदय आनेसे बाह्य सामग्री प्रबल है, तो वह अल्प सामग्री अल्प 
पुरुषार्थसे प्रबल असाताके उदयको केसे जीत सकती है ? बडो नदियोका प्रवाह प्रबल तरंगोको उछालता 
हुआ चला आता हो तो उसमे तेरनेकी कलामे समर्थ पुरुष भी तैर नही सकता। जब नदीके प्रवाहका 
वेग मनन्‍्द होता जाता है तब तेरनेकी विद्याका जानकार तेर कर पार हो जाता है, उसी प्रकार प्रबल 
कर्मदियमे अपनेको अशरण जाने | पृथ्वी और समुद्र दोनो विशाल है, परन्तु पृथ्वीका छोर पानेके लिये 
और समुद्रको तेरनेके लिये बहुतसे समर्थ देखे जाते हैं, परन्तु कर्मोदयकों तैरनेके लिये समर्थ दिखायी 
नही देते | इस संसारमे सम्यक ज्ञान, सम्यक्‌ दर्शन, सम्यक्‌ चारित्र तथा सम्यक्‌ तप--संयम शरण है। 
इन चार आराधनाओके बिना और कोई गरण नही है। तथा उत्तम क्षमादि दश धर्म इस लोकमे समस्त 
क्लेश, दुःख, मरण, अपमान और हानिसे प्रत्यक्ष रक्षा करनेवाले हैं। मद कषायके फल स्वाधीन सुख, 
आत्मरक्षा, उज्ज्वल यथ, क्लेशाभाव तथा उच्चता इस लोकमे प्रत्यक्ष देखकर उसकी शरण ग्रहण करे । 
परलोकमे उसका फल स्वर्गलोक है। विशेषत व्यवहारमे चार शरण हैं-- अहँत, सिद्ध, साध और केवल 
ज्ञानी द्वारा प्ररूपित धर्म । इन्हीको शरण जाने। इस प्रकार यहाँ इनकी शरणके बिना आत्माकी उज्ज्वल्सा 
प्राप्त नही होती, ऐसा बतानेवाली अद्वरण अनुप्रक्षाका विचार किया ॥२॥ 

संसार अनुप्रेक्षा 

अब ससार अनुप्रेक्षाक स्वरूपका विचार करते है-- 

इस ससारमे अनादि कालके मिथ्यात्वके उदयसे अचेत हुआ जीव, जिनेन्द्र स्ंज्ञ वोतराग द्वारा 
प्ररूपित सत्या्थ धर्मको प्राप्त न होकर चारो गतियोमे भ्रमण करता है। संसारमे कर्मरूप दृढ़ बन्धनसे 


१७ थे वर्षसे पहले श्र 


बंध कर पराधीन होकर, त्रससस्‍्थावरमे निरन्तर घोर दुखको भोगता हुआ वारंवार जन्ममरण कर्ता है। 
जो-जो कमंका उदय आकर रस देता है, उस उदयमे तन्‍्मय होकर अज्ञानी जीव अपने स्वरूपको छोड़- 
कर नया-नया करमबंध करता है। कमंबधके अथोन हुए प्राणीके लिये ऐसी कोई दु खकी जाति बाकी 
नहीं रही कि जिसे उसने न भोगा हो। सभी दू खोको अनंतानत वार भोगकर अनन्तानत काल व्यतीत 
ही गया है। इस प्रकार इस ससारमे इस जीवके अनन्त परिवतंन हुए है। ससारमे ऐसा कोई पुद्गल 
नही रहा कि जिसे इस जीवने शरीरझूपसे, आहारख्ूपसे ग्रहण न किया हो । अनन्त जातिके अनन्त 
पुदूगलोके शरीर धारणकर आहाररूप (भोजनपानरूब) किया है । 

तीन सौ तैंतालोस घनरज्जुप्रमाण लोकमे ऐसा कोई एक भी प्रदेश नही है कि जहाँ समारी जीवने 
अन॑तानंत जन्म-मरण नहीं किये हो । उत्सपिणी अवसपिणी कालका ऐसा एक भी समय बाकी नहीं रहा 
कि जिस समयमे यह जीव अनतवार जन्मा नहीं हो और मरा नही हो । नरक, तियँच, मनुष्य और देव, 
इन चारो पर्यायोमे इस जीवने जघन्य आयुसे छेप्र उत्कृष्ट आयु पर्यत समस्त आयुओंके प्रमाण धारण 
करके अनतवार जन्म ग्रहण किया है। केवल अनुदिश अनुत्तर विमानमे वह उत्पन्त नही हुआ, क्योकि 
इन चौदह विमानोमे सम्यग्दृष्टिके बिना अन्यका जन्म नहीं होता | सम्यग्दृष्टिको संसार-भ्रमण नही है। 
कमंकी स्थितिवधके स्थान और स्थितिबधके कारण असख्यात लोकप्रमाण कषायाध्यवसायस्थान, उसके 
कारण अस॑ख्यात लोकप्रमाण अनुभाग बधाध्यवसायस्थान त्था जगतश्नेणीके संख्यातवें भाग जितने योग- 
स्थानोंमेसे ऐसा कोई भाव बाकी नही रहा कि जो संसारी जीवकों न हुआ हो । केवल सम्यग्दशन, ज्ञान, 
चारित्रके यागभाव नही हुए । अन्य समस्त भाव समारमे अनतानत बार हुए है। जिनेद्रके वचनके अव- 
लम्बनसे रहित पुरुषको मिथ्या ज्ञानके प्रभावमे अनादिसे विपरीत बुद्धि हो रही है इसलिये सम्यग्मागंको 
ग्रहण न करके संसाररूप वनमे नष्ट होकर जीव निगोदमे जा गिरता है | केसी है निगोद ? अनंतानंत काल 
बीत जाने पर भी जिसमेसे निकलना बहुत मुश्किल है। कदाचित्‌ पृथ्वीकाय, अप्‌काय, अग्निकाय, वायु- 
काय, प्रत्येक वनस्पतिकाय और साधारण वनस्पतिकायमे लगभग समस्त ज्ञानका नाश होनेसे जडरूप 
होकर, एक स्पर्शेन्द्रिय द्वारा क्मोदयके अधीन होकर आत्मशक्तिरहित, जिद्ठा, नासिका, नेत्र, कर्णादि 
इद्रियसे रहित होकर दु'खमे दीघंकाल व्यतीत करता है। और द्वीद्विय, त्रींद्रिय, चतुरिद्रियरूप विकलत्रय 
जीव, आत्मज्ञानरहित केवल रसना आदि इद्रवियोके विधयोकी अति तृष्णाके मारे उछल-उछलकर विषयोंके 
लिये गिर-गिर कर मरते है | असख्यात काल विकलत्रयमे रहकर पुन एकेंद्रियमे फिर-फिर कर वारंवार 
कुएँके रहँटकी घटीकी भाँति नयी-नयी देह धारण करते-करते चारो गतियोमे निरंतर जन्म, मरण, भूख, 
प्यास रोग, वियोग और संताप भोगकर अनंतकाल तक परिभ्रमण करते है। इसका नाम संसार है। 

जेसे उबलते हुए अदहनमे चावल सब तरफ फिरते हुए भी सीझ जाते है, वेसे ससारी जीव कमंसे 
तप्तायमान होकर परिभ्रमण करते है | आकाशमे उडते हुए पक्षीको दूसरा पक्षी मारता है, जलमे विचरते 
हुए मत्स्यादिको दूसरे मत्स्यादि मारते है, स्थलमे विचरते हुए मनुष्य, पशु आदिकों स्थलचारी सिंह, बाघ, 
सप॑ आदि दुष्ट तिर्यंच तथा भील, म्लेच्छ चोर, लुटेरे तथा महान निर्दंय मनुष्य मारते है। इस संसारमे 
सभी स्थानोमे निरतर भयभीत होकर निरंतर दु खमय परिभ्रमण करते है। जैसे शिकारीके उपद्रवसे भय- 
भीत हुए जीव मुँह फाडकर बेठे हुए अजगरके मुंहमे बिल समझकर प्रवेश करते है, वेसे अज्ञानी जीव भूख, 
प्यास, काम, कोप इत्यादि तथा इंद्रियोके विषयोकी तृष्णाके आतापसे सतप्त होकर, विषयादिरूप अज- 
गरके मुंहमे प्रवेश करते है। विषयकषायमे प्रवेश करना ससाररूप अजगरके मुहमे प्रवेश करना है| इसमे 
प्रवेश करके अपने ज्ञान, दर्शन , सुख, सत्ता आदि भावप्राणोंका नाश करके, निगोदमे अचेतन तुल्य होकर, 
अनंतवार जन्म-मरण करले हुए अनतानंत काल व्यतीत करते है । वहाँ आत्मा अभाव तुल्य है; जब ज्ञाना- 
दिका अभाव हुआ तब नाश भी हुआ। 


श्ढ श्रीमद्‌ राजचन्द 


निगोदमे अक्षरका अनतवाँ भाग ज्ञान है, यह सर्वज्ञने देखा है। अस पर्यायमें जितने दूःखके प्रकार 
है वे सब दु ख जीव अनतवार भोगता है । दू खकी ऐसी कोई जाति बाकी नहीं रही, कि जिसे इस जीवने 
संसारमें नही पाया । इस ससारमे यह जीव दुःखमय अनंत पर्याय पाता है, तब कही एक बार इंद्विय- 
जनित सृखका पर्याय प्राप्त करता है, और वह भी विषयोंके आताप सहित, भय शंकासे संयुक्त अल्पकाल- 
के लिये प्राप्त करता है। पश्चात्‌ अनंत पर्याय दु खके, फिर इृद्रियजनित सुखका कोई एक पर्याय कदाचित्‌ 
प्राप्त होता है । 

अब चतुर्गतिके कुछ स्वरूपका परमागमके अशुसार चिंतन करते हैं। नरककी सात पृथ्ियाँ हैं, 
उनमे उनचास भूमिकाएँ है। उन भूमिकाओमे चौरासी लाख बिल हैं, जिन्हे नरक कहते हे । उनकी 
वज््रमय भूमि दीवारकी भांति छजी हुई है। कितने ही बिल सख्यात योजन लंबे-चौडे हैं ओर कितने ही 
बिल असख्यात योजन लबे-चौडे है। उस एक एक बिलकी छतमे नारकीके उत्पत्तिस्थान है। वे ऊँटके 
मुखके आकार आदि वाले, तंग मखवाले और उलट मुँह होते है। उनमे नारकी जीव उत्पन्न होकर नीचे 
सिर और ऊपर पेर किये हुए आकर वज्ञाग्निमय पृथ्वीमे पडकर नारकी जोरसे गिरी हुई गेदकी तरह इधर- 
उधर उछलते और लोटने हे । केसी है नरकभूमि ? असंख्यात बिच्छुके एक साथ काटनेसे जो बेदना होती 
है, उससे भी असख्यातगुनी अधिक वेदना देनेवाली है | 

ऊपरकी चार पथ्वियोके चाल्लीस छाख बिल और पाँचवी पृथ्वीके दो छाख बिल, यों बयालीस 
लाख बिलोमे तो केवल आताप, अग्निको उष्ण वेदना है। उस नरककी उष्णता बतानेके लिये यहाँ कोई 
पदार्थ देखने-जाननेमे नही आता कि जिसकी उपमा दी जा सके। तो भी भगवानके आगममे उष्णताका 
ऐसा अनुमान कराया गया है कि यदि छाख योजनप्रमाण मोटा लोहेका गोला छोडे तो वह नरकभूमिमे न 


पहुँचकर, पहुँचनेसे पहले ही नरक क्षेत्रकी उष्णतासे रसरूप होकर बह जाता है । ( अपूर्ण ) 
११ 
मुनिसमागम 


राजा-हे मुनिराज ! आज में आपके दर्शन करके कृतार्थ हुआ हूँ । एक बार मेरा अभी और आगे 
घटित सुनने योग्य चरित्र सुननेके बाद आप मुझे अपने पवित्र जेन धर्ंका सत्त्वगुणी उपदेश दें। इतना 
बोलनेके बाद वह चुप हो गया । 

मुनि--हे राजन्‌ ! तेरा चरित्र धर्म सबधी हो तो भले आन॑ंदके साथ कह सूना । 

राजा--( स्वगत ) अहो ! इन महान मनिराजने "मै राजा हूँ', ऐसा कहाँसे जाना ! भले, यह 
बात फिर | अभी तो अवसरके ही गीत गाऊँ। ( प्रकट ) हे भगवन्‌ ! मैंने एकके बाद एक इस तरह अनेक 
धमं देखे | परतु उस प्रत्येक धमंमेसे कुछ कारणोसे मेरी आस्था उठ गयी। में जब प्रत्येक धर्मका ग्रहण 
करना तब उसके गण विचार कर, परतु बादमे न मालूम क्या हो जाता कि जमी हुई आसक्ति एकदम नष्ट 
हो जाती | यद्यपि ऐसा हॉनेके कुछ कारण भी थे । केवल मेरी मनोवृत्ति ही ऐसी थी, यह बात नही थी । 
किसी धममे धर्मगुरुओकी घूर्तता देख कर, उस धर्मको छोडकर मैंने दूसरा स्वीकार किया, फिर उसमे 
कोई व्यभिचार ज॑मी दुर्गंध देखकर उसे छोडकर तीसरा ग्रहण किया | फिर उसमे हिंसायुक्त सिद्धांत देखने- 
से, उसे छोड़कर चौथा ग्रहण किया । फिर किसी कारणसे उसे छोड देनेका फरज आ पड़नेसे उसे छोड़कर 
पाँचवां धर्म स्वीकार किया । इस तरह जैन धमंके सिवाय अनेक धर्म अपनाये और छोड़े । जैन धमंका 
केवल वराग्य ही देखकर मूलत. उस धर्म पर मुझे भाव हुआ ही नहीं था। बहुतसे धर्मोकी उपेड़बुनमे 
आखिर ऐसा सिद्धात निश्चित किया कि सभी घम मिथ्या हे। धर्माचारयोंने अपनी-अपनी रुचिके अनुसार 


१७वें वर्षसे पहले र५ 
पाखंडी जाल फेछा रखे हैं। बाकी कुछ भी नही है । यदि घर्मपालून करनेका सुष्टिका स्वाभाविक नियम 
होता तो सारी सृष्टिमे एक ही धर्म क्यों न होता ? ऐसी-ऐसी तरंगोंसे मैं केवल नास्तिक हो गया । संसारी 
श्रृंगारको ही मेने मोक्ष ठहरा दिया | न पाप है और न पुष्य है, न धमं है और न कम है, न स्वर है और 
ते नरक है, ये सब पाखड हैं । जन्मका कारण मात्र स्त्रीपुरषका सयोग है | और जैसे जीणं वस्त्र कालक्रमसे 
नाशको प्राप्त होता है, वेसे यह काया धीरे-धीरे क्षीण होकर अतमे निष्प्राण होकर नष्ट हो जाती है। बाकी 
सब मिथ्या है। इस प्रकार मेरे अतःकरणमे दुढ हो जानेसे मुझे जेसा रुचा, जेसा अच्छा छूगा, जैसा रास 
आया वेसा करने लगा । अनीतिके आचरण करने लगा। बेचारी दीन प्रजाको पीड़ित करनेमे मैने किसी 
भी प्रकारकी कसर नहीं रखी | शीलवती सुन्दरियोंका शीलभग कराकर मैने हाहाकार मचानेमे किसी भी 
प्रकारकी कसर नही छोडी । सज्जनोको दडित करनेमे, संतोकों सतानेमे और दुजनोको सुख देनेमे मेने 
इतने पाप किये है कि किसी भी प्रकारको न्यूनता नही रहने दी। मैं मानता हूँ कि मैने इतने पाप किये है 
कि उन पापोका एक प्रबल पंत खडा किया जाये तो वह मेरु प्व॑तसे भी सवाया हो। यह सब होनेका 
कारण मात्र घूतं धर्माचार्य थे। ऐसीकी ऐसी मेरी चाडालमति अभी तक रहो है। मात्र अदभुत कौनुक 
हुआ कि जिससे मुझमे शुद्ध आस्तिकता आ गयी । अब मैं यह कौतुक आपके समक्ष निवेदन करता हूँ-- 
मैं उज्जयिनी नगरीका अधिपति हूँ । मेरा नाम चन्द्रसिह है। विशेषत. दयालुओका दिल दुखानेके 
लिये मै प्रबल दलके साथ शिकारके लिये निकला था। एक रक हिरनके पीछे दौडते हुए मै सेन्यसे बिछुड़ 
गया | और उस हिरनके पीछे अपने घोडेको दौडाता-दौडाता इस तरफ निकल पडा । अपनी जान बचाने- 
की किसे इच्छा न हो ? और वैसा करनेके लिये उस बेचारे हिरनने दौड़नेमे कुछ भो कसर नही रखी | 
परन्तु इस पापी प्राणीने अपना जुल्म गुजारनेके लिये उस बेचारे हिरनके पीछे घोड़ा दौडाकर उसके 
नजदीक आनेमे कुछ कम प्रयास नही किया । आखिर उस हिरनको इस बागमे प्रवेश करते हुए देखकर 
मैने धनुष पर बाण चढा कर छोड दिया | उस समय मेरे पापी अन्त करणमे लेशमात्र भी दयादेवीका अश 
न था। सारी दुनियाके धीवरो और चाण्डालोका सरदार मे ही न होऊँ, ऐसा मेरा कलेजा क्र्रावेशमें 
बाँसो उछल रहा था। मेने ताककर मारा हुआ तीर व्यर्थ जानेसे मुझे दुगुना पापावेश आ गया। इस 
लिये मैंने अपने धोडेको एडी मार कर इस तरफ खूब दौोडाया ! दौडाते-दोडाते ज्यों ही इस सामनेवाली 
झाडीके गहरे मध्य भागमे आया त्यो ही घोडा ठोकर खाकर लडखडाया। लड़खडानेके साथ वह चौंक 
गया | और चौकते ही खड़ा रह गया । जैसे ही घोडा लडखडाया था वेसे ही मेरा एक पेर एक ओर की 
रकाब पर ओर दूसरा पैर नीचे भूमिसे एक "बित्ता दूर छटक रहा था। म्यानमेसे चमकती तलवार भी 
सिकल पडी थी। जिससे यदि में घोड़े पर चढने जाऊं तो वह तेज तलवार मेर गलेके आर-पार होनेमे 
एक पलकी भी देर करनेवाली न थी। और नीचे जहाँ दृष्टि करके देखता हूँ वहाँ एक काछा एवं भयकर 
नाग नज़र आया । मुझ जैसे पापीका प्राण लेनेके लिये ही अवतरित उस काले नागको देखकर मेरा कलेजा 
काँप उठा। मेरा अंग-अग थरथराने लगा। मेरी छाती धडकने लगी । मेरी जिन्दगी अब पूरी हो जायेगी ! 
हाय ! अब पूरी हो जायेगी ! ऐसा भय मझे लगा । है भगवान्‌ ! ऊपर कहे अनुसार, उस समय मे न तो 
नीचे उत्तर सकता था और न घोडे पर चढ सकता था। इसीलिये अब मै कोई उपाय खोजनेमे निमग्न 
हुआ | परन्तु निरथेक ! केवल व्यर्थ और बेकार ! धीरे से आगे खिसक कर रास्ता लू, ऐसा विचार 
करके मे ज्यो ही दृष्टि उठाकर सामने देखना हूँ त्यों ही वहाँ एक विकराल सिंहराज नजर आया । रे ! अब 
तो मैं जाड़ेकी ठंडसे भी सौगुना थर्राने लग गया। और फिर विचारमे पड गया, खिसक कर पीछे मुड्‌ 
तो केसा ” ऐसा लगा, वहाँ लो उस तरफ घोडेकी पीठ पर नंगी पौनी तलवार देखी । इसलिये यहाँ भब 
मेरे विचार तो पूरे हो चुके । जहाँ देखं वहों मोत । फिर विचार किस कामका ? चारो दिश्ाओंमे मोतने 
अपना जबरदस्त पहरा बिठा दिया । हे महामुनिराज ! ऐसा चमत्कारिक परन्तु भयकर दृश्य देखकर मुझे 
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अपने जीवनकी शका होने लगी । मेरा प्यारा जीव कि जिससे मै सारे ब्रह्माण्डके राज्य जैसा वैभव भोग 
रहा हूँ, वह अब इस नरदेहको छोड कर चला जायेगा रे चला जायेगा ! अरे ! अब मेरी केसी विपरीत 
गति हो झयी ! मेरे जैसे पापीको ऐसा ही उचित है। ले पापी जीव ! तू ही अपने कर्तव्यको भोग । तुने 
अनेकोंके कलेजे जलाये है। तूने अनेक रक प्राणियोका दमन किया है; तूने अनेक सतोको सतप्त किया 
है। तूने अनेक सती सुन्दरियोका जील भग किया है। तूने अनेक मनुष्योको अन्य।यसे दंडित किया है | 
संक्षेपमे तूने किसी भी प्रकारके पापमे कमी नहीं रही। इसलिये रे पापी जीव ! अब तू ही अपना फल 
भोग । तू अपनी इच्छानुसार प्रवृत्ति करता रहा, और साथ ही मदाध होकर ऐसा भी मानता था कि में 
क्या दु खी होनेवाला था ? मुझे क्या कष्ट आने वाले थे ? परन्तु रे पापी प्राण! अब देख ले । तू अपने 
इस मिथ्या मदका फल भोग ले । तू मानता था कि पापका फल है टो नही । परन्तु देख ले, अब यह क्या 
है ? इस तरह मैं पश्चात्तापमे डूब गया । अरे हाय ! मै अब बचंगा ही नहीं ? यह विडम्बना मुझे हो 
गयी। इस समय मेरे पापी अन्त करणमे यह आया कि यदि अभी कोई आकर मुझे एकदम बचा ले तो 
कैसा मागलिक हो ! वह प्राणदाता इसी क्षण जो मांगे उसे देनेके लिये ८ंघ जाऊ। वह मेरे सारे मालवा 
देशका राज्य माँगे तो देनेमे ढील न करू । और इतना सब देते हुए भी और माँगे तो अपनी एक हजार 
नव-यौवना रानियाँ दे दूँ । वह माँगे तो अपनी विपुल राजलक्ष्मी उसके चरणकमलोमे धर दूँ। और इतना 
सब देते हुए भी वह कहता हो तो मै जीवन पर्यत उसके किकरका किकर होकर रहूँ। परन्तु मुझे इस 
समय कौन जीवनदान दे ? ऐसी-ऐसी तरगोमे झोकें खाता-खाता मै आपके पवित्र जन धर्मके चिन्तनमे 
पड गया । इसके कथनका मुझे उस समय भान हो आया । इसके पवित्र सिद्धान्त उस समय मेरे अन्तः- 
करणप्रे प्रभावक ढगसे अकित हो गये । और उसने उनका यथार्थ मनन शुरू कर दिया, कि जिससे आपके 
समक्ष आनेके लिये यह पापी प्राणी समर्थ हुआ । 

१ अभयदात--यह सर्वोत्कृप्ट दान है। इसके जेसा एक भी दान नहीं हे। इस सिद्धातका प्रथम 
मेरा अन्त'करण मनन करने लगा। अहो ! इसका यह सिद्धात कैसा नि्मेछ और पवित्र है! किसी भी 
प्राणीभूतकों पीडा देना महापाप है। यह बात मेरे रोम-रोममे व्याप्त हो गयी--व्याप्त हुई तो ऐसी कि 
हजार जन्मातरमे भी न ठटके | ऐसा विचार भी आया कि कदानित्‌ पुनर्जन्म न हो, ऐसा क्षणभरके लिये 
मान ले, तो भी की गयी हिसाका किचित्‌ फल भी इस जन्ममे मिलता जरूर है। नही तो तेरी ऐसी 
विपरीत दक्ा कहाँसे होती ? तुझे सदा शिकारका पापी शौक लगा था, और इसीलिये तूने आज जान- 
बूझकर दयालुओका दिल दुखानेका उपाय किया था, तो अब यह उसका फल तुझे मिला । तू अब केवल 
पापी मौतके पजेम फ्सा | तुझम केवल हिंसामति न होती, तो ऐसा वक्त तुझे मिलता ही क्यों ? मिलता ही 
नही | केवल यह तेरी नीच मनोवृत्तिका फल है। है पापी आत्मन्‌ ! अब तू यहाँसे अर्थात्‌ इस देहसे मुक्त 
होकर चाहे कही जा, ता भी इस दयाका ही पालन करना | अब तरे और इस कायाके अलग होनेमे क्या देर 
है ? इसलिये इस सत्य, पवित्र और अहिसायुक्त जैन धर्मके जितने सिद्धात तुझसे मनन किये जा सके उतने कर 
ओर अयने जीवकी थाति चाह। इसके सभी सिद्धात, ज्ञानदृष्टिसे देखते हुए ओर सुक्ष्म बुद्धिसि विचार 
करते हुए सत्य ही है। जैसे अभयदान सबधी इसका अनुपम सिद्धात इस समय तुझे अपने इस अनुभवसे 
यथार्थ प्रतीत हुआ, वेसे इसके दूसरे सिद्धात भी सूक्ष्मतास मनन करनेसे यथार्थ ही प्रतीत होगे। 
इसमे कुछ न्यूनाधिक है ही नहीं । सभो धर्मोमे दया संबवी थोडा-योडा बोध जरूर है, परन्तु इतमें जेन 
तो जैन ही है । हर किसो प्रकारसे भी सुक्ष्मम सूक्ष्म जन्तुओकी रक्षा करना, उन्हे किसी भी प्रकारसे 
गा ने देना ऐस जनके प्रबल और पवित्र सिद्धान्तोस दूसरा कौनसा धर्म अधिक सच्चा था! 

कहास आय £ यह धम तो गदा है,। नही नही, म्लेच्छ जैसा 
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है। इस धरंको भला कौन ग्रहण करे ? ऐसा मानकर ही तूने इग प्रमंकी ओर तनिक दृष्टि तक भी 
नहीं की। अरे ! तू दृष्टि क्या कर मके ? अपने अनेक भवोके तपक्रे कारण तू राजा हुआ । तो अब 
नरकमे जानेसे केसे रुके ? 'तपेश्वरी सो राजेश्वरी और राजेश्व री सो नरकेश्वरी' यह कहावत, तेरे हाथ 
यह धर्म आनेसे मिथ्या ठहरती । और तू नरकमे जानेगे रुक जाता। हे मूढात्मन्‌ ' यह सब विचार अब 
तुझे रह रहकर सूझते हैं | परंतु अब यह सूझा हुआ किस काम ? कुछ भी नहीं । प्रथमसे ही सूझा होता 
तो यह दगआा कहाँसे होती २? होनेवाला हुआ | परतु अब अपने अत करणमे दृढ़ कर कि यही धर्म सच्चा 
है, यही धर्म पवित्र है। और अब इसके दूसरे सिद्धातोका अवलोकन कर | 

२. तप -- इस विपय सबंधी भी इसने जो उपदेश दियाहै, वह अनुपम है। और तपके महान योगसे 
मैने मालवा देश] रःज्य पाया है, एमा कहा जाता है, यह भी सच्चा ही है। मनोगुप्ति, वचनगुप्ति और 
कायगप्ति, ये तीन इसने तपके भाग किये है। ये भी सच्चे है । ऐसा करनेसे उत्पन्न होनेवाले सभी विकार 
शात होते-होते कालक्रमस बिलीन हो जाते है। जिससे बँधनेवाला कमंजाल रुक जाता है। वेराग्य सहित 
धर्म भी पाला जा सकता है! और अंतमे यह महान सुखप्रद सिद्ध होता है। देख ! इसका यह सिद्धात 
भी कैसा उत्कृष्ट है ! 

३. भाव--भावके विषयमे इसने कैसा उपदेश दिया है ! यह भी सच्चा ही है। भावके बिना धर्म 
केसे फलीभत हो ? भावके बिना धर्म हो ही कहाँसे ? भाव तो धर्ंका जीवन है। जब तक भाव न हो 
तब तक कौनसी वस्तु भी प्रतीत हो सकती थी ? भावके बिना धमंका पालन नहीं हो सक्रता। तब 
धमंके पालनके बिना मुक्ति कहासे हो सकती है ? इसका यह सिद्धात भी सच्चा और अनुपम है | 

४, ब्रह्मचयय--अहो ! ब्रह्मचयं सबंधी इसका सिद्धात भी कहाँ कम है ? सभी महाविकारोमे काम 
विकार अग्रेमर है। उसका दमन करना महा दुघंट है। इसे दहन करनेसे फल भी महा जांतिकारक होता 
है, इसमे अतिशयोक्ति क्या ? कुछ भी नही | दु याध्य विषयको सिद्ध करना तो दुर्घट ही है! इसका यह 
सिद्धात भी कसा उपदेशजनक हे ' 

५, संसारत्याग - साधु होने संबंधी इसका उपदेश कुछ लोग व्यर्थ मानते है। परंतु यह उनकी 
केवल मूखंता है । व ऐसा मत प्रदर्शित करते है कि तब स्थ्रीपुरुषका जोड़ा उत्पन्त होनेकी क्या आव- 
इयकता थी ? परतु यह उनकी अ्राति है। सारी सृष्टि कही मोक्ष जानेवाली नहीं है, ऐसा जैनका एक 
बचन मेने सुना था । तदनुसार थोडे ही जीव मोक्षवासी हो सकते है, ऐसा मेरी अल्पबुद्धिमे आता है। 
फिर संसारका त्याग भी थोडे ही जीव कर सकते है, यह बात कौन नही जानता ? ससारत्याग किये बिना 
मुक्ति कहास हो ” स्त्रीके श्वगारमे लुब्ध हो जानेसे कितने ही विषयोमे लुब्ध हो जाना पडता है। सतान 
उत्पन्न हांती है। उसका पालन-पोषण और सवर्धन करना पडता है। मेरा-तरा करना पडता है। उदर- 
भरणादिके लिये प्रपंचस व्यापारादिमे छछकपटका आयोजन करना पड़ता है। मतवुष्योकों ठगनेके लिये 
'सोलह पाँचे बियामी और दो गये छुटके' ऐसे प्रपंच करने पडते है । अरे ! ऐसी तो अनेक झझ्टोमे जुटना 
पडता है। तब फिर ऐसे प्रपंचोमेसे मुक्तिकों कौन सिद्ध कर सकनेवाला था ? और जन्म, जरा, मरणके 
दु.खोको कहाँसे दूर करने वाला था ? प्रपचमे रहना ही बधन है। इसलिये इसका यह उपदेश भी महा 
मंगलदायक है | 

६. सुदेवभक्ति-- इसका यह सिद्धात भी जेसा-तेसा नही है। जो केवल संसारसे विरक्त होकर, 
सत्य घ्रमंका पालन करके अखड मुक्तिमे विराजमान हुए है, उनकी भक्ति क्यों न सुखप्रद हो ? उनकी 
भक्तिके स्वाभाविक गुण अपने सिरसे भवबधनके दुःख दूर कर दें, यह बात कोई संशयात्मक नही है । ये 
अखंड परमात्मा कुछ राग या द्वेषवाले नही है, परंतु परम भक्तिका यह फल स्वतः होता है। अग्निका 
स्वभाव जेसे उष्णता है बैसे, ये तो रागद्वेषरहित है परंतु इनकी भक्ति न्यायदृष्टिसे गुणदायक है । परंतु जो 
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भगवान जन्म, जरा तथा मरणके दु खमे डुबकियाँ लगाया करते है, वे क्या तार सकते है ? पत्थर पत्थर- 
का कैसे तारे ? इसलिये इसका यह उपदेश भी दृढ़ हृदयसे मान्य करने योग्य है । 

७. निःस्वार्थों गुरु--जिसे किसी भी प्रकारका स्वार्थ नही है वेसा गुरु घारण करना चाहिये, यह 
बाल इसकी एकदम सच्ची ही है। जितना स्वार्थ होता है उतना धर्म और बेराग्य कम होता है। सभी 
धर्मोमे मैने धमंगुरुओका स्वार्थ देखा, केवल एक जैन धर्ंके सिवा | उपाश्रयमे आते वक्त चपटी चावल या 
आधी अंजलि ज्वार छानेका भी इन्होने बोध नहीं दिया और इसी तरह इन्होने किसी भी प्रकारका स्वार्थ 
नही चलाया | तब ऐसे धमंगुरुओके आश्रयसे म॒क्ति क्‍यों न मिले ? मिले ही। इनका यह उपदेश महा 
श्रेयस्कर है | नाव पत्थरको तारती है, इमी तरह सुगुरु उपदेश देकर अपने शिष्योको तार सकता है, इसमे 
असत्य क्‍या ? 

८. कसं--सुख और दु ख, जन्म और मरण आदि सब कमंके अधीन है । जीव अनादिकालसे जैसे 
कमे करता आ रहा है बेसे फल पा रहा है। यह उपदेश भी अनुपम ही है। कुछ कहते हे कि भगवान अपराध 
क्षमा करे तो यह हो सकता है | परन्तु नही । यह उनकी भूल हे। इससे वह परमात्मा भी रागद्वेषवाला 
सिद्ध होता है। और इससे कालक्रमसे मनमाना बर्ताव करना होता है। इस तरह इन सभी दोषोका 
कारण परमेश्वर होता है। तब यह बात सत्य कैसे कही जाय ? जनियोका सिद्धात है. कि फल कर्मानुसार 
होता है, यहो सत्य है। ऐसा ही मत उनके तीथंकरोने भी प्रदर्गित किया है। इन्होने अपनी प्रशसा नही 
चाही | और यदि चाहे तो वे मानवाले ठदरें | इसलिये उन्होने सत्य प्ररूपित किया हैं। कीतिके षहाने 
धर्मवृद्धि नही की। तथा उन्होने किसी भी प्रकारमसे अपने स्व्राथंकी गन्ध तक भी नहीं आने दी । कम 
सभीके लिये बाधक हे । मुझे भी किये हुए कर्म नहीं छोडते और उन्हे भोगना पडता है। ऐसे विमल वचन 
भगवान श्री वर्धमानने कहे है। और फिर दृष्टान्त सहित वर्णन करके उन्हे दृढ़ किया है। भस्तेश्वरजीने 
भगवान श्रीऋषभदेवजीसे पूछा-- हे भगवन्‌ ! अब अपने वशमे कोई तीर्थकर हांगा ” तब आदि तीर्थंकर 
भगवानने कहा-- हा, यह बाहर बैठा हुआ त्रिदड़ी वर्तमान चौबीसीमे चौबीसवा तीर्थंकर होगा ।' यह 
पुनकर भरतेश्वरजी आनदित हुए, और विनययुक्त अभिवन्दन करके वहांसे उठे | बाहर आकर त्रिदडीको 
वदन किया और सूचित किया--तिरा अभीका पराक्रम देखकर मै कुछ बदन नहीं करता; परतु त्‌ 
वर्तमान चौबीसीमे भगवान वर्धमानके नामसे अतिम तीर्थंकर होनेवाला है, उस पराक्रमकें कारण वंदन 
करता हूँ।' यह सुनकर त्रिदडीजीका मन प्रफुल्लिन हुआ, और अह आ गया--'मै तीर्थंकर होऊ इसमे क्या 
आश्चर्य ? मेरा दादा कौन है ? आद्य तीर्थंकर श्रीऋषभदेवजी । मेरा पिता कौन है ” छ खण्डके राजा- 
धिराज चक्रवर्ती भरतेश्वर। मेरा कुल कौनसा है ? इक्ष्वाकु | तब मै तीर्थकर हाऊँ इसमें क्या ?' इस 
&0 24 अभिमानके आवेशमे हँस, खेले और उछले-कूदे, जिसस सत्ताईस श्रे्ठ व अनिष्ट भव बांधे और उन 
भवोको भोगनेके बाद वर्तमान चौबीसीके अतिम तीर्थंकर भगवान महावीर स्वामी हुए। यदि उन्होने 
स्वार्थ या कोतिके लिये प्रमंप्रवर्तन किया होता तो वे इस बातको प्रगट भी करते ? परन्तु उनका धर्म 
स्वाथरहित था। इसलिये सच कहनेसे क्यों रुकते ” देखो भाई ! मुझे भी कर्म नहीं छोड़ते, तो आपको 
लि छोडेंगे! इसलिये इनका यह कमंमिद्धत भी सच्चा है। यदि उनका स्वार्थी और कीतिके बहाने 
भुलावा देनेवाला धर्म होता तो वे यह बात प्रदर्शित भी करते ? जिन्हें स्वार्थ हो वे तो ऐसी बातको 
5828 “08 दे, और सा नही नही, मुझे कम पीडा नहीं देते । में सबका जेसे चाहूँ 
सेत्यनिपरको अ ु हे न है 5ती शनि बवारते) _ परतू भगवान वर्धमान जैसे निःस्वार्थी और 

है ! अपनी झूठी प्रशसा कहना-करना छाजे ही क्यो ? ऐसे निविकारी परमात्मा ही यथार्थ उपदेश दे 
सकने है । इसलिये इनका यह सिद्धात भी किसी भी प्रकारसे शका करने योग्य नही है। 

5. सम्यसृष्टि--सम्यग्दृष्टि अर्थात्‌ भली दृष्टि । निष्पक्षतासे सदसदका विचार करना | इसका ताम 
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विवेकदृष्टि और विवेकदृष्टि अर्थात्‌ सम्यग्दृष्टि | इनका यह बोध संपूर्ण सत्य ही है। विवेकदृष्टिके बिना सत्य 
कहासे सूझे ? और सत्य सूझे बिना सत्यका ग्रहण भी कहाँस हो ? इसलिये सभी प्रकारसे सम्यम्दृष्टिका 
उपयोग करना चाहिये | यह भी इसका सूचन क्या कम श्रेयस्कर है ? 


है पापी आत्मन्‌ | तूने अनेक स्थलो पर जैन मुनीश्वरोको अहिसा सहित इन नौ सिद्धातोका उप- 
देश देते हुए सुना था। परन्तु उस समय तुझे भली दृष्टि ही कहों यी ? इसके ये नवो सिद्धांत कैसे निर्मल 
हैं| इसमे तिलभर बढती या जौ भर घटती नही है। इनके धमंमे किचित्‌ विरोध नही है। इसमे जितना 
कहा है उतना सत्य ही है। मन, वचन और कायाका दमन करके आत्माकी ज्ञाति चाहो। यही इसका 
स्थल-स्थल 4२ उपदेश है। इसका प्रत्येक सिद्धात सृधष्टिनयमका स्वाभाविक रूपसे अनुसरण करता है। 
इसने शीलू सबधी जो उपदेश दिया हे, वह कैसा प्रभावशाली है ! पुरुषोको एक पत्नीव्रत और स्त्रियोको 
एक पतिब्रतका तो (ससार न छोडा जा सके, और कामका दहन न हो सके तो) पालन करना ही चाहिये । 
इसमे उभय पक्षमे कितना फल है |! एक तो मुक्तिमागं और दूसरा ससारमाग्गं, इन दोनोमे इससे लाभ है। 
आज केवल ससारका लाभ तो देख । एक पत्नोब्रत ( स्त्रीको पनित्रत ) को पालते हुए प्रत्यक्षमे भी उसकी 
सुमनोकामना धारणानुसार पूरी हो जाती है। यह कीतिकर और शरीरस भी आरोग्यप्रद है। यह भी 
ससारी लाभ हे । परस्त्रीगामी कलकित होता है। आतशक, प्रमेह, और क्षय आदि रोग सहन करने पढ़ते 
हैं। और दूसरे अनेक दुराचार लग जाते है। यह सब ससारमे भी दू खकारक है, तो वे मुक्तिमार्गमे किस- 
लिये दुःखप्रद न हो ? देख, किसोको अपनी पुनीत स्त्रीसे वैसा राग हुभा सुना है ? इसलिये इसके सिद्धात 
दोनो पक्षोमे श्रेयस्कर है। सच्चा तो सर्वत्र अच्छा ही हो न ? गरम पानी पीने सबधी इसका उपदेश 
सभीके लिये है आर अन्तमे जो वेसा न कर सके वह भी छाने बिना तो पानी न हो पिये। यह सिद्धांत 
दोनों पक्षमे छाभदायक है । परन्तु हे दुरात्मन्‌ ! तू मात्र ससारपक्ष ही ( तेरी अल्पबुद्धि है तो) देख । 
एक तो रोग होनेका सभव कम ही रहता है। अनछना पानी पीनेसे कितने-कितने प्रकारके रोगोकी उत्पत्ति 
होतो है । नारू, हैजा आदि अनेक प्रकारके रोगोकी उत्पत्ति इसीसे होती है। जब यहाँ पवित्र रूपसे 
लाभकारक है, तब मुक्तिपक्षमे किसलिये न हो ? इन नो सिद्धातोम कितना अधिक तत्त्व रहा है ! जो 
एक सिद्धान्त है वह एक जवाहरातकी लडी है । बेस नो सिद्धातोसे बनी हुई यह नौलडी माला जो अत-- 
करणरूपी गलेमे पहने बह ।कसलिये दिव्य सुखका भोक्ता न हो ? यथा एवं नि.स्वार्थ धम॑ तो यह एक 
ही है। हे दुरात्मन्‌ ! यह काला नाग अब करवट बदल कर तेरी ओर ताकनेको तैयार हुआ है। 
इसलिये तू अब इस धर्मके 'नवकार स्तात्र'का स्मरण कर। और अब आगेके जन्‍्ममें भी इसी धमंको 
मांग | ऐसा जब मेरा मन हो गया और “नमो अरिहिताणं” यह शब्द मुखसे कहता हूँ तब दूसरा कौतुक 
हुआ । जो भयंकर नाग मेरे प्राण लेतेके लिये करवट बदछ रहा था वह काला नाग वहाँसे धीरेसे खिसक- 
कर बाबीकी ओर जाता हुआ मालूम हुआ । इसके मनसे ही ऐसी इच्छा उत्पन्न हुई कि मै धीरे-धीरे 
खिसक जाऊं, नही तो यह बेचारा पामर प्राणी अब भयमे ही कालधमंको प्राप्त हो जायेगा । ऐसा सोच 
कर वह खिसककर दूर चला गया। दूर जाते हुए वह बोला--'हे राजकुमार ' तेरे प्राण लेनेमे मे एक 
पलकी भी देर करनेवाला न था, परन्तु तुझे शुद्ध वेराग्य और जैनधर्ममे निमग्न देखकर मेरा दिल धीरे- 
धीरे पिघलता गया । वह ऐसा तो कोमल हो गया कि ह॒द हो गयी ! यह सब होनेका कारण मात्र जेन- 
धरम ही है। तेरे अतःकरणमे जब उस धमंकी तरंगे उठ रही थी तब मेरे मनमे उसी धमंकी तरगसे तुझे 
न मारना ऐसा स्फुरित हो आया था। जैसे-जंसे धीरे-धीरे तुझपर उथ धरंका असर बढ़ता गया वेसे- 
वेसे मेरी सुमनोव॒ुत्ति तेरी ओर होती गयी । अन्तमे तूने जब “नमो अरिहंत्ताण'' इतना कहा तब तुझे पूरा 
जेनास्तिक हुआ देखकर मैने अपना शरीर खिसका दिया | इसलिये तू मन, वचन और कायासे उस धमंका 
पालन करना | तू यह मान कि में जैनधमंके प्रतापसे हो अब तुझे जिंदा छोड़ रहा हूँ। यह धर्म तो धर्म 
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ही है। रे! मुझे मनुष्यजन्म मिला नहीं है। नहीं तो इस धमंका ऐसा सेवन करता कि बस ! परंतु जैसा 
मेरा कर्ंप्रभाव | तो भी मुझसे जेसे हो सकेगा वेसे मे इस धर्मका शुद्ध आचरण करूँगा । है राजकुमार ! 
अब तू आनंदसे पैर नीचे रख कर अपनी तलवारको म्यानमे डाल | जिनशासनके श्वगार-तिलकरूप महा- 
मुनीद्वर यहाँ सामनेवाले सुन्दर बागमे बराजते है। इसलिये तू वहाँ जा। उनके मुखकमलसे पविश्र 
उपदेशका श्रवण करके अपना मानवजन्म कुृतार्थ कर ।' हे महामुनिराज ! मणिधरके ऐसे बचन सुनकर 
में तो दंग रह गया कैसा जैनथमंका प्रताप ! मै मौतके पजेसे छटक गया । तब मै सचमुच दंग तो रह 
गया, परंतु उस आइचयंके साथ अहो ! जीव-दान देनेवाला तो यही जेनधमं है। उस समय मेरे आनदका 
कोई पार नही रहा। मेरा सारा शरीर ही मानो ह्षमे बना हुआ हो ऐसा हो गया, और तुरंत ही मे उस 
दया करनेवाले नागदेवको प्रणाम करके और तलवारको म्यानमे रखकर दूसरे रास्तेसे होकर आपका 
पवित्र दर्शन करनेके लिये इस तरफ मुद्दा । अब मुझे उस धर्मकी यथार्थ सूक्ष्मताका उपदेश करें । एक 
नवकार मत्रके प्रतापसे मैंने जीवनदान पाया तो इस सारे धर्मका पालन करते हुए क्या नहीं हो सकेगा ? 
है भगवन्‌ ! अब आप मुझे उस नौलडी मालाका अनुपम उपदेश्ष दे । 
शार्दूलविक्रीडितवृत्त 

“वास्या सोद घुनि सुणी सन विषे, वृत्तांत राजा तणो, 

पाछं निज चरित्र ते वरणव्यु, उत्साह राखी घणो; 

थाशे त्यां सन भूपने दृढ़ दया, ने बोध जारी थशे, 

ञ्रीजो खंड खचोत समान सुखदा, आ मोक्षमाला विषे। (अपुर्ण 


१२ 
श्रो परसात्मने नस: । 

5 नमः सच्चिदानंवाय । 
सज्जनता तीन भुवनका तिलकरूप है | 
सज्जनता सच्ची प्रीतिके मूल्यसे भरपूर चमकदार हीरा है। 
सज्जनता आनदका पवित्र धाम है। 
सज्जनता मोक्षका सरल और उत्तम राजमार्ग है । 
सज्जनता धमं विषयकी प्यारी जननी है । 
सज्जनता ज्ञानीका परम एवं दिव्य भूषण है । 
सज्जनता सुखका ही केवल स्थान है । 
सज्जनता ससारकी अनित्यतामे मात्र नित्यतारूप है। 
सज्जनता मनुष्यके दिव्य भागका प्रकाशित सूर्य हे । 
सज्जनता नीतिके मार्गमे समझदार मार्गदर्शंक है । 
सज्जनता निरतर स्तुतिपात्र लक्ष्मी है । 
सज्जनता सभो स्थलोमे प्रेम करनेका प्रबल मूल है । 
सज्जनता भव एवं परभवमे अनुसरणके योग्य सुदर सडक है । 
(दूसरे स्थलमे इसका वित्रेचन करनेका विचार है ।) 





*भावाथ्थं---राजाका वृत्तात सुनकर मुनि मनमे मुदित हुए, और पद्चात्‌ अति उत्साहसे अपना खरित्र 
सुनाया । उधर राजाके मनमे दया दृढ़ होगी और इधर मनिराजका उपदेश जारी होगा । इस तरह इस मोक्ष- 
मालाके तीसरे खड़को सुखकारी अवश्य मानों । 


१७वें बर्षसे पहले ३१ 
आप इस सज्जनताका सन्मान करते है यह सचमुच इस लेखकके अतःकरणको ठडा करनेके लिये 
पवित्र ओषध है । 
प्यारे भाई ! इस सज्जनता संबंधी मुझमे कुछ भी ज्ञान नही है, तो भी जो स्वाभाविक रूपसे 
लिखना सूझा उसे यहाँ प्रदर्शित करता हूँ । 
वुन्दसतसईमे एक दोहा ऐसे भावार्थंस सुशोभित है कि--“कानको बीघ कर बढ़ाया जा सकता 
है | परंतु आँखके लिये बेसा नही हो सकता |” इसी तरह विद्या बढानेसे बढ़ती है, परंतु सज्जनता बढाये 
नही बढती । 
इस महान कविराजके मतका बहुधा हम अनुसरण करेगे तो कुछ अयोग्य नही माना जायेगा । मेरे 
मतके अनुसार तो सज्जनता जन्मके साथ हो जोडी जानी चाहिये । ईश्वरकृपासे अति यत्नसे भी प्राप्त 
अवश्य होती है । मन जीतनेकी यह्‌ सच्ची कसौटी है । 
सज्जनताके लिये शंकराचार्यजी एक इलोकमे ऐसा भावार्थ प्रदर्शित करते है कि (सत्संगका) एक 
क्षण भी, मूखके जन्मभरके सहवासकी अपेक्षा, उत्तम फलदायक सिद्ध होता है । 
संस्तारमे सज्जनता ही सुखप्रद है ऐसा यह इलोक बताता है-- 
संसारविषवृक्षत्य हद. फले अमृतोपमे । 
काव्यामृतरसास्वाद आलापः सज्जनेः सह ॥* 
इसके बिना भी यह समझा जा सकता है कि जो नीति है वह सकल आनदका विधान है । 


१३ 
श्री शांतिनाथ मगवान 


स्तुति 
*परिषृर्ण ज्ञाने परिपूर्ण ध्याने, 
परिपूर्ण चारित्र बोधित्व दाने; 
नोरागी महाशांत मृति तमारी, 
प्रभु प्रार्थता शांति लेशो अमारो। 
बदऊ उपसा तो अभिसान सारु, * 
अभिमान टाल्व्या तणुं तत्त्व तारु; 
छतां बालरूपे रह्यो शिर नामों, 
स्वीकारो धणी शुद्धिए शातिस्वामी । 
स्वरूपे रही शांतता श्ञांति नामे, 
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*संसार रूपी विषवृक्षके अमृततुल्य दो फल हैं-एक काव्यामृतका रसास्वाद और दूसरा सज्जनोके साथ वार्तालाप । 

बभावा्--हे शातिनाथ भगवन्‌ ! आप ज्ञान, ध्यान, और चारित्रमे परिपूर्ण हैं एवं बोधित्व देनेमें परिपूर्ण 
है, भाप बीतराग हैं और आपकी मूर्ति महाज्ञात है। हे शांति प्रभो ! हमारी प्रार्थवा स्वीकार करे । यदि मैं आपके 
लिये कोई उपमा दूँ, तो यह मेरा अभिमान ठहदरता है, और आपका तत्त्वबोध तो अभिमानका नाशक है । फिर भी मैं 
बालरूपमे अति धुद्ध भावसे सिर शुकाकर वन्दना कर रहा हूँ । हे शातिनाथ ! मेरी बन्दना स्वीकार करें । आपके 
स्वरूप में शातता है, आपके नाममे शाति हे, और आप महाश्ञाति एवं आनन्दके घाम में विराजमान हैँ । 





श्र श्रोमद राजचन्द्र 
छम्नप्रबंधस्थ प्रेमप्रा्थंता १४ जेतपुर, कातिक सुदी १५,१९४? 
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२ 
विनंति वणिके विवेके विचारी, 


कर्ता उपजाति 
ववाणियाबासी _ वणिकज्ञाति, 
बडी वंदना साथ है ! दुःखहारो॥ 
३ + 


रेल तेणे शुभ हित काति; 
प्रयोजन प्रमाणिका 


सुबोध. दाख्यो. रवजोी तनुजे, 
आ  रायचंदे सनथी रमूजें ॥ 
ब्णिक जेतपुरना, रिक्षाववा कसर ना 
रच्यो प्रबंध चित्तथी, चतुरभुज हितथी ॥ 

































इस प्रबंधसे दृष्टिदोष, हस्तदोष 
था सनोदोष वृष्टिगोचर हों तो उनके 
लिये क्षमा चाहते हुए विनयपूर्वक 


बंदना करता हूँ। मै हैं 
रायचंद्र रवजी 


१ अरिहत सदा आनद देनेवाल अपार गणवाले, मोक्षके दनेवाले, दिव्यकर्म करनेवाल हैं । हे दृ खहारी ' 
यह वणिक्‌ विवेकपुर्वक विचार करके वदनाके साथ आपसे विनती करता है । 


२ जो बवाणियाबासी और वणिक जातिका है उसने शुभ, हित और कांतिके लिये यह रचना की है । 
श्री रवजीभाईके पुत्र इस रायचदने मनसे विनोदम यह सुबोध दिया है । 


३ जेतपुरके वणिक निर्दोष चतुर्भुजकी प्रसन्‍नता तथा हितके लिये चित्तकी उमगसे यह प्रबंध रचा है । 





१७वे वर्जसे पहले ३३ 
१५ 


बोहे 
ज्ञानी के अशानी जन, सुख दुःख रहित न कोय । 
शानी वेदे धेयंथी, अज्ञानों वेदे रोय॥ 


मंत्र तंत्र ओषध नहीं, जेयी पाप पलाय। 
बीतराग वाणी बिना, अवर न कोई उपाय 0७ 





वबचनामृत वोतरायनां, परम शांतरस सूल। 
ओऔषध जे भवरोगनां, कायरने प्रतिकूल 0 


जन्म, जरा ने मृत्यु, मुख्य दुःखना हेतु। 
कारण तेनां बे कह्"ां, राग देष अणहेतु ७ 


नथी धर्यो देह विषय वधारवा। 
नथो धर्यों वेह परिष्रह धारवा ४७ 





भावार्थ--ज्ञानी या अज्ञानी कोई भी मनुष्य सुखदु खसे रहित नहीं है । ज्ञानी सुखदु खको घैर्यसे भोगता*, 
है और अज्ञानी रो रोकर भोगता है । 





मसारमे कोई भी मत्र, तंत्र और औषध नही है कि जिससे पाप दूर किया जाये। बीतरागकी वाणीके सिवाय 
पापका नाशक अधस्य कोई उपाय नही है । 





बीतरागके वचनामृत परम शातरसके मूल है, जो भवरोगके औषध है; परन्तु कायरके लिये प्रतिकूल हैं । 
जन्म, जरा और मृत्यु दु'खक मुख्य हेतु हैं । अनावश्यक राग और ह्वंष ही उनके दो कारण कहे हैं । 


है जीव ! तूने विधयको बढानेके लिये देह धारण नहीं की है, और परिग्रहको अपनानेके लिये भी देह धारण 
नही की है । 





र्श् 
मद 
ट्र॒ शाजचढ़ 





कक 
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की है वे सब वस्तुएँ संसारमे मुख्यतः सुखरूप मानी गयी हैं । संसारका सर्वोत्तम सुखका साधन जो भोग 
है वह तो रोगका धाम ठहरा। मनुष्य ऊँचे कुलसे सुख मानता है, वहाँ पतनका भय दिखाया। ससारचक्र 
में व्यवहारका ठाठ चलानेके लिये ददरूप लक्ष्मी है वह राजा इत्यादिके भयसे भरपूर है। कोई भी कृत्य 
फरके यश्ञ-कीतिसे मान प्राप्त करना या भानना, ऐसो संसारके पामर जीवोकी अभिलाषा है, तो उसमे 
महादीनता और दरिद्वताका भय हैं। बल-पराक्रमसे भी ऐसी हो उत्कृष्टता प्राप्त करनेकी चाह रही है तो 
उसमे शत्रुका भय रहा हुआ है । रूप-काति भोगीके लिये मोहिनीरूप है तो उसे धारण करनेवाली स्त्रियाँ 
निरतर भययुक्त ही है। अनेक प्रकारसे गूँथी हुई धास्त्रजालमे विवादका भय रहा है | किसी भी सांसारिक 
सुखका गुण प्राप्त करनेसे जो आनंद माना जाता है, वह खल मनुष्यकी निदाके कारण भयान्वित है। 
जिसमे अनत प्रियता रही है बह काया एक समय कालरूपी सिहके मुखमे पड़तेके भयसे भरी है। इस प्रकार 
ससारके मनोहर परतु चपल सुख-साधन भयसे भरे हुए हैं । विवेकसे विचार करनेपर जहाँ भय है वहाँ 
केबल शोक ही है, जहाँ शोक हो वहाँ सुखका अभाव है, और जहाँ सुखका अभाव है वहाँ तिरस्कार करना 
यथोचित है । 

योगीद्र भतृंहरि एक हो ऐसा कह गये है ऐसा नहीं है। कालानुसार सृष्टिके निर्माण समयसे लेकर 
भतृहरिसे उत्तम, भतृंहरिके समान और भतुहरिसे कनिष्ठ ऐसे असंख्य तत्त्वज्ञानो हो गये है। ऐसा कोई 
काल या आय॑ देश नही है जिसमे तत्त्वज्ञानियोकी उत्पत्ति बिलकुल न हुई हो | इन तत्त्ववेत्ताओोने ससार- 
सुखकी प्रत्येक सामग्रोकी शोकरूप बताया है, यह इनके अगाध विवेकका परिगाम है। व्यास, वाल्मीकि, 
शंकर, गौतम, पतजलि, कपिल और युवराज णुद्धोंदनने अपने प्रवचनोमे मामिक' रीतिसे और सामान्य 
रोतिसे जो उपदेश दिया है, उसका रहस्य नीचेके गब्दोमे कुछ आ जाता है -- 

“अठो लोगो ! ससाररूषी समुद्र अनंत एवं अपार है | इसका पार पानेके लिये पुरुषार्थंथा उपयोग 
करो | उपयोग करो ”! 

ऐसा उपदेश करनेमे इनका हेतु प्रत्येक प्राणोकों शोकसे मुक्त करनेका था। इन सब ज्ञानियोकी 
अपेक्षा परम मान्य रखने याग्य स्वज्ञ महावी रके वचन सवंत्र यही हैं कि समार एकात और अनंत शोकरूप 
तथा दु खप्द हे | अहो भव्य लोगो ! इसमे मधुरी मोहिनी न लाकर इससे निवृत्त होओ ! निवृत्त होओ !! 

महावीरका एक समय्मात्रके लिये भो ससारका उपदेश नही है । इन्होंने अपने सभी प्रवचनोमे यही 
प्रदशित किया है तथा स्वराचरणसे वैसा सिद्ध भी कर दिया है। कचनवर्णी काया, यशोदा जेसी रानी, अपार 
साम्राज्यलक्ष्मी और महाप्रतापा स्वजन परिवारका समूह होनेपर भी उनकी मोहिनीका त्यागकर ज्ञान- 
दर्शनयोगपरायण होकर इन्होने जो अद्भुतता प्रदर्शित की है वह अनुपम है। यहोका यही रहस्य प्रकट 
करते हुए पवित्र उत्तराध्ययनसूत्रके आठवें अध्ययनकी पहली गाथामें महावीर कपिल केवलीके समांप 
तत्त्वाभिलाषीके मुखकमछसे कहलवाते है :-- 


अधुबे_ असासयस्सि संसारम्सि बरुक्वपठराएं। ४ 
कि नाम हुज्ज कम्मं जेणाहं दुग्गई न गच्छिज्जा ७ 


अश्रुव एव अशाब्वत संसारमे अनेक प्रकारके दुःख हैं, मे ऐसी कौनसी करनी करूँ कि जिस करनी 
से दुगंतिमे न जाऊँ ” इस गाथ।मे इस भावसे प्रश्न होनेपर कपिलमुनि फिर आगे उपदेश चलाते है :-- 


अधघुवे असासयम्सि--ये महान तस्वज्ञानप्रसादीभूत वचन प्रवृत्तिमुक्त योगीश्वरके सतत बे राग्यवेगके 
है। अति बुद्धिशालियोको संसार भी उत्तमरूपसे मान्य रखता है, फिर भी वे ब॒द्धिशाली उसका त्याग करते 
हैं; यह तत्त्वज्ञानका स्तुतिपात्र चमत्कार है। वे अति मेधावी अतमे पुरुषार्थी स्फुरणा कर महायोग 
साधकर आत्माके तिमिरपटको दुर करते है। संसारकों शोकाब्धि कहनेमे तत्त्वश्ञानियोकी अति नही 
है, परंतु ये सभी तत््वज्ञानी कही तत्त्वज्ञानचंद्रकी सोलह कलाओसे पूर्ण नही होते; इसो कारणसे सर्वज्ञ 


३६ श्रोमद्‌ राजन 


महावीरके वचन तत्त्वश्ञानके लिये जो प्रमाण देते हैं वें पहत्त्वपूर्ण, सबेमान्य और सर्वथा मंगलमय हैं । 
महावो रके तुल्य ऋषभदेव जैसे जो जो स्ज्ञ तीथकर हुए है, उन्होंने नि.स्पृहतासे उपदेश देकर जगतु- 
हितैषीकी पदवी प्राप्त की है। 

संसारमे जो एकात और अनत भरपूर ताप है वह ताप बोन प्रकारका है--आधि, व्याधि और 
उपाधि । इससे मुक्त होनेके लिये सभी तत्त्वज्ञानी कहते आये है। ससारत्याग, शम, दम, दया, शाति, 
क्षमा, धृति, अप्रभुत्व, गुरुजनोंकी विनय, विवेक, निःस्पृहता, ब्रह्मचय॑, सम्यक्त्व और ज्ञान, इन सबका 
सेवन करना; क्रोध, लोभ, मान, माया, अनुराग, अनबन, विषय, हिंसा, शोक, अज्ञान और मिथ्यात्व, इन 
सबका त्याग करना | यही सभी दर्नोका सामान्यत. सार है । नीचेके दो चरणोमे इस सारका समावेश 
हो जाता हे-- 

प्रभु भजो नीति सजो, परठों परोपकार । 

सचमुच ! यह उपदेश स्तुतिपात्र ह। यह उपदेश देनेमे किसीने किसी प्रकारकी और किसीने किसी 
प्रकारकी विचक्षणता प्रदर्शित की है । यह सब उद्देशकी दृष्टिसे तों समतुलित-से दिखायो देते है। परंतु 
सूक्ष्म उपदेशकके तौरपर सिद्धार्थ राजाके पुत्र श्रमण भगवान प्रथम पदवीके धनी हो जाते है। निवृत्तिके 
लिये जिन-जिन विषयोंकों पहले बताया है उन-उन विषयोके सच्चे स्वरूपको समझकर सर्वाशभे मगलमय 
बोध देनेमे ये राजपुत्र बाजी ले गये हैं । इसके लिये उन्हे अनंत धन्यवाद छाजता है ! 

इन सब विषयोंका अनुकरण करनेका क्या प्रयोजन अथवा क्‍या परिणाम है ? अब इसका निर्णय 
करे। सभी उपदेशक यो कहते आये हैं क्रि इसका परिणाम मुक्ति प्राप्त करना, और प्रयोजन दुःखकी 
निवृत्ति है। इसीलिये सब दर्शनोमे सामान्यतः मुक्तिको अनुपम श्रेष्ठ कहा है । द्वितीय अंग सृत्रकृतागके 
प्रथम श्रुतस्कधथके छठे अध्ययनकी चौबोसवी गाथाके तोसरे चरणमे कहा हे कि-- 


निव्वाणसेट्रा जह सम्वधम्मा । 


सभी धर्मोंमे मुक्तिको श्रेष्ठ कहा है । 

साराश यह हैं कि मुक्ति अर्थात्‌ समारके शोकसे मुक्त होता । परिणाममे ज्ञानदर्शनादि अनुपम 
वस्तुओको प्राप्त करना । जिसमे परम खुख और परमानदका अखड निवास है, जन्म-मरणकी विडबनाका 
अभाव है, शोक एवं दुखका क्षय है, ऐसे इस वेज्ञानिक विषयका विवेचन अन्य प्रसंगमे करेगे | 

यह भी निविवाद मान्य रखना चाहिये कि उस अनत ज्ञोक एवं अनंत दु.खकी निवृत्ति इन्ही 
सांसारिक विषयोंसे नही हे | रुधिरसे रुघिरका दाग नही जाता, परतु जलसे बह दूर हो जाता है, इसी 
तरह श्यृगारसे या प्यगारमिश्रित धमंसे संसारकी निर्वुत्ति नही होती । इसीलिये वेराग्यजलकी आवद्यकता 
निःसजय सिद्ध होती है, और इसीलिये वीतरागके वचनोमे अनु रक्त होना उचित हे । निदान इससे विषय- 
रूप विषका जन्म नहीं होता। परिणाममे यही मुक्तिका कारण है। इन बीतराग सर्वज्षके बचनोका 
विवेकबुद्धिसे श्रवण, मनन और निदिध्यासन करके हे मनुष्य ! आत्माको उज्ज्वल कर । 


प्रथम वहंन 


इसमे वेराग्यवोधिनी कुछ भावनाओका उपदेश करेंगे | बेराग्य एव आत्महिलैधी विषयोंकी सुदुढ़ता 
होनेके लिये तत्त्वज्ञानी बारह भावनाएँ बताते है-- 
,. _*. अतित्यभावना--शरीर, वेभव, लक्ष्मी, कुटुम्ब-परिवार आदि सर्व विनाशी हैं। जीवका मूल 
धमं अविनाशी है, ऐसा चिन्तन करना, यह पहली अनित्यभावना ! 


१७ याँ वर्ष ३७ 


२. अशरणभावना--संसारमे मरणके समय जीवको शरणमे रखनेवाला कोई नहीं है, मात्र एक शुभ 
धर्मकी शरण ही सत्य है, ऐसा चितन करना, यह दूसरी अशरणभावना । 

३. संसारभावना--इस आत्माने संसारसमुद्रमे पयंटन करते-करते स्व॑ 'नव किये है । इस संसार 
बेड़ीसे मे कब छूटूंगा ? यह संसार मेरा नही है, मैं मोक्षमयी है, इस तरह चितन करना, यह तोसरी 
संसारभावना । 

४. एकल्थभावना--यह मेरा आत्मा अकेला है, यह अकेला आया है, अकेला जायेगा, अपने किये 
हैए कर्मोको अकेला भोगेगा; अंतःकरणसे इस तरह चितन करना, यह चौथी एकत्वभावना | 

५, अन्यत्यभावना--इस ससारमे कोई किसीका नही है, इस तरह चिंतन करना, यह पॉचबी 
अन्यत्वभावना । 

६. अशुचिभावना--यह शरीर अपवित्र है, मल-मृत्रकी खान है, रोग-जराका निवासधाम है, इस 
शरीरसे मैं न्यारा हूँ; इस तरह चितन करना, यह छठो अशुचिभावना । 

७. आज़वभावना--राग, द्वेष, अज्ञान, मिथ्यात्व इत्यादि सर्व॑ आसत्रव है, इस तरह चितन करना, 
यह सातवी आख्रवभावना । 

८. संवरभावना--ज्ञान, ध्यानमे प्रवतमान होकर जीव नये कर्म नही बाँधता, यह आठवी संवर- 
भावना | 

९, निर्जराभावना--ज्ञानसहित क्रिया करना यह निजंराका कारण है, इस तरह चिंतन करना, यह 
नौवी निर्जराभावना | 

१०, लोकस्वरूपभाव ना--चौदह्‌ राजूलोकके स्वरूपका विचार करना, यह दसवो लोकस्वरूप- 
भावना | 

११. बोधिवुर्ललभावना--संसारमे भ्रमण करते हुए आत्माको सम्यग्ज्ञानकी प्रसादी प्राप्त होना 
दुलंभ है, अथवा सम्पग्ज्ञान प्राप्त हुआ तो चारित्र-सवंविरतिपरिणामरूप धर्म प्राप्त होना दुलंभ है; इस 
तरह चितन करना, यह ग्यारहवी बोधिदुर्लभभावना । 

१२. ध्मंदुर्लभभावना--धमंके उपदेशक तथा शुद्ध शास्त्रके बोधक गुरु और उनके उपदेशका श्रवण 
मिलना दुलंभ है, इस तरह चितन करना, यह बारहवी धमंदुलभभावता । 

इस प्रकार मुक्ति साध्य करनेके लिये जिस वेराग्यकी आवश्यकता है उस बेराग्यको दृढ़ करनेवाली 
बारह भावनाओआमेसे कुछ भावनाओका इस ददानके अन्तगत वणन करेगे | कुछ भावनाएँ कुछ विषयोमे बाँट 
दी गयी है, और कुछ भावनाओके लिये अन्य प्रसंगकी आवश्यकता है, अतः यहा उनका विस्तार नही 
किया है। 


प्रथस चित्र 
अनित्यभावना 
( उपजाति ) 
विद्युत लक्ष्मी प्रभुता पतंग, 
आयुष्य ते तो जल्वना तरंग; 
पुरंदयगी चाप अनंग रंग, 
श॒ुं राजोएं त्पां क्षणतों प्रसंग ! 


डैट श्रीमद राजचस्द 


विजेषाये--लक्ष्मी विजलीके सभान टै। जेसे बिजलीका चभकारा हाकर विललीन हो जात्ता है, 
वैसे लक्ष्मी आकर चली जाती है | अधिकार पतगके रगके समान है। पतंगका रग जैसे चार दिनकी चॉदनी 
है, बेसे अधिकार मात्र थोडा समय रहकर हाथसे चला जाता है। आयुष्य पानीकी हिलोरके समान है। 
जैसे पानोकी हिलोर आयो कि गयी वेसे जन्म पाया और एक देहमे रहा या न रहा, इतनेमे दूसरी देहमें 
जाना पडता है। कामभोग आकाशम उत्पन्न होनेवाले इंद्रधनुषके सदुश है। जैसे इन्द्रधनुष वर्षाकालमें 
उत्पन्न होकर क्षणभरमे विजीन हो जाता है बसे यौवनमे कामविक्रार फलीभूत होकर जरावस्थामें चले 
जाते है। संक्षेपमे है जीव ! इन सभी वस्तुओका सम्बन्ध क्षणभरका है, इनमे प्रेमबधनकी सॉकलसे बँधकर 
क्या प्रसन्‍न होना ? ताल्यर्य कि ये सब चपल एव विनाणी है, तू अखंड एवं अविनाशी है, इसलिये अपने 
जेसी नित्य वस्तुको प्राप्त कर ! 


भिखारोका खेद 


दृष्टांत--इस अनित्य और स्वप्नवत्‌ सुखके विषयमे एक दृष्टात कहते है-- 


एक पामर भिखारी जगलमे भटक्रता था | वहा उसे भूख लगी । इसलिये वह बिचारा लड़खडाता 
हुआ एक नगरमे एक सामान्य मनुष्यके घर पहुँचा । वहाँ जाकर उसने अनेक प्रकारकों आजिजी की | 
उसकी गिड़गिड़ाहटसे करुणाद्रं हाकर उस गृहपतिकी स्त्रीने घरमेसे जीमनेसे बचा हुआ मिष्टान्न छाकर 
उसे दिया । ऐसा भोजन मिलनेसे भिखारी बहुत आनन्दित होता हुआ नगरके बाहर आया। आकर एक 
वृक्षके नीचे बेठा | वहों जरा सफाई करके उसने एक ओर अपना बहुत पुराना पानीका घडा रख दिया, एक 
ओर अपनो फटो पुरानी मलिन गुदड़ो रवो और फिर एक ओर वह स्वयं उस भोजनको लेकर बेठा | 
खुशी-खुशोसे उसने कभी न देखे हुए भोजनको खाकर पूरा किया । भोजनको स्वधाम पहुँचानेके बाद सिरहाने 
एक पत्थर रखकर वह सो गया | भोजनके मदसे जरासी देरमे उसकी आँखे मिच गयी । वह निद्रावश हुआ 
कि इतनेमे उसे एक स्वप्न आया । मानो वह स्वय महा राजऋद्धिको प्राप्त हुआ है, इसलिये उसने सुन्दर 
वस्त्राभूषण धारण किये हैं, सारे देशमे उसकी विजयका डंका बज गया है, समीपमे उसकी आज्ञाका पालन 
करनेके लिये अनुचर खडे है, आसपास छड़ीदार 'खमा! खमा /” पुकार रहे है, एक उत्तम महालयमे 
सुन्दर पलंगपर उसने शयन किया है, देवागना जैसी स्त्रियाँ उसको पाँव-चप्पी कर रही हैं, एक ओरसे 
मनुष्य पसेसे सुगन्‍्धी पवन कर रहे है, इस प्रकार उसने अपूर्व सुखकी प्राप्तिवाला स्वप्न देखा। स्वप्ना- 
वस्थामे उसके रोमाच उल्लसित हो गये। वह मानो स्वय सचमुच वेसा सुख भोग रहा है ऐसा वह मानने 
लगा । इतनेमे सूर्यदेव बादलोसे ढेंक गया, बिजली कोधने लूगो, मेघ महाराज चढ आये, सत्र अँधेरा छा 
गया, मूसलधार वर्षा होंगी ऐसा दृश्य हो गया, आर घनगजनाके साथ बिजलीका एक प्रबल कड़ाका 
हुआ । कडाकेकी प्रबल आवाजसे भयभीत हो वह पामर भिखारी शीघ्र जाग उठा। जागकर देखता है तो 
न है वह देश कि न है वह तगरी, न है वह महालय् कि न है वह पलग, न है वे चामरछत्रधारी कि न है वे 
छड़ीदार, न है वह स्त्रीवुन्द कि न है वे वस्त्रालंकार, न है वे पंखे कि न है वह पवन, न हैं वे अनुचर कि 
न है वह आज्ञा, न हें वह सुखविछास कि न है वह मदान्मत्तता । देखता हे तो जिस जगह पानीका पुराना 
घड़ा पड़ा था उसी जगह वह पड़ा है, जिस जगह फटी-पुरानी गुदड़ी पड़ी थी उसी जगह वह फटी-पुरानी 
गुदड़ी पड़ी है । महाशय तो जैसे थे वेसेके वेसे दिखायी दिये | स्वयं जेसे मलिन और अनेक जाली-मझरोखेवाले 
वस्त्र पहन रखे थे वेसेके वेसे वही वस्त्र शरीरपर विराजते है। न तिरूभर घटा कि न रत्तीभर बढ़ा । यह 
सब देखकर वह अति शाककों प्राप्त हुआ । 'जिस सुखाडंबरसे मैने आनन्द माना, उस सुखमेसे तो यहाँ कुछ 
भी नही हें। अरे र॑ ! मेने स्वप्नके भाग तो भोगे नही और मुझे मिथ्या खेद प्राप्त हुआ |” इस प्रकार वह 
बिचारा भिखारी ग्लानिमे आ पड़ा । 


१७ थाँ व ३९, 


प्रमाणशिक्षा--स्व प्नमें जेसे उस भिखारीने सुखसमुदायको देखा, भोगा और आनन्द माना, वेसे 
पामर प्राणी संसारके स्वप्नवत्‌ सुखसमुदायको महानन्दरूप मान बेठे है। जेसे वह सुखसमुदाय जागुतिमें 
उस भिखारीको मिथ्या प्रतीत हुआ, वेसे तत्त्वज्ञानरूपी जागृतिसे संसारके सुख मिथ्या प्रतीत होते हैं। 
स्वप्नके भोग न भोगे जानेपर भी जेसे उस भिखारीको शोककी प्राप्ति हुई, वेसे पामर भव्य जीव संसारमें 
सुख मान बेठते हैं, और भोगे हुएके तुल्य मानते है, परन्तु उस भिखारोकी भाँति परिणाममें खेद, पशचा- 
त्ताप और अधोगत्तिको प्राप्त होते है। जैसे स्वप्नकी एक भी वस्तुका सत्यत्व नहीं है, वेसे ससारकी एक 
भी बस्तुका सत्यत्व नही है । दोनों चपल और शोकमय हैं। ऐसा विचार करके बुद्धिमान पुरुष आत्मश्रेयको 
खोजते हैं । 

हति श्री भावनाबोध' ग्रन्थके प्रथम दर्शनका प्रथम चित्र 'अनित्यभावना' इस विषयपर सदृष्टान्त वेराग्यो- 
परदेशार्थ समाप्त हुआ । 


द्वितोय खित्र 
अशरणभावना 
( उपजाति ) 
सर्यक्षनों धर्म सुशर्ण जाणी, 
आराध्य आराष्य प्रभाव आणी। 
अनाथ एकांत सनाथ थाशे, 
एना बिना कोई न बांह्य स्हाशे 0 
विशेषार्थ--सवंज्ञ जिनेश्व रदेव के द्वारा नि स्पुहतासे उपदिष्ट धर्मको उत्तम शरणरूप जानकर, 
मन, वचन और कायाके प्रभावस हे चेतन | उसका तू आराधन कर, आराधन कर । तू केवल अनाथरूप 
है सो सनाथ होगा | इसके बिना भवाटवी भ्रमणमे तेरी बॉँह पकडनेवाला कोई नहीं हैं। 
जो आत्मा संसारके माथ्रिक सुखकों या अवदर्शनकों शरणरूप मानते है, वे अधोगतिको प्राप्त 
करते हैं, तथा सदेव अनाथ रहते है, ऐसा बोध करनेवाले भगवान अनाथी मुनिका चरित्र प्रारम्भ करते हैं, 
इससे अशरणभावना सुदृढ होगी । 
अनाथी मुनि 


वृष्टान्त--अनेक प्रकारको छीलाओमे यूक्त मगर देशका श्रेणिक राजा अश्वक्रीडाके लिये मंडिकुक्ष 
नामके वनमे निकल पडा | वनकी विचित्रता मनोहारिणी थी | नाना प्रकारके तरुकुअज वहाँ नजर आ रहे 
थे, नाना प्रकारकी कोमल वल्लिकाएँ घटादोप छायी हुई थी, नाना प्रकारके पक्षी आनन्दसे उनका सेवन 
कर रहे थे, नाना प्रकारके पक्षियोके मधुर गान वहा सुनायो दे रहे थे, नाना प्रकारके फूलोंसे बह वन छाया 
हुआ था, नाना प्रकारके जलके झरने वहाँ बह रहे थे; संक्षेपमे सुष्टिसौदयंका प्रदर्शनरूप होकर वह वन 
नंदनवनकी तुल्यता धारण कर रहा था | वहाँ एक तझके नीचे महान समाधिमान पर सुकुमार एवं सुखो- 
चित मुनिको उस श्रेणिकने बेठे हुए देखा । उनः। रूप देखकर वह राजा अत्यन्त आनन्दित हुआ। उस 
अतुल्य उपमारहित रूपसे विस्मित होकर मनमे उनकी प्रशसा करने लगा-- अहो ! इस मुनिका कैसा 
अद्भुत वर्ण है। अहो ! इसका कैसा मनोहर रूप है ! अहो ! इस आर्यंकी केसो अदभुत सौम्यता है ! 
अहो ! यह केसी विस्मयकारक क्षमाके धारक है ! अहो ! इसके अगसे वेराग्यकी केसी उत्तम स्फ्रणा है ! 
अहो | इसकी केसी निर्लोमता मालूम होती है ! अहो ! यह संयति कैसा निर्भय अप्रभृत्व-नम्नता घारण 
किये हुए है ! अहो ! इसकी भोगकी नि संगता कितनी सुदृढ हे ।” यों चिंतन करते-करते मुदित होते-होते, 
स्तुति करते-करते, धोरेसे चलते-चलते, प्रदक्षिणा देकर उस मुनिको वंदन करके, न अति समीप और न 
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अति दूर वह बेठा। फिर अंजलिबद्ध होकर विनयसे उसने मुनिको पूछा--'हे आय ! आप प्रशंसा करने 
योग्य तरुण हैं, भोगविछासके लिये आपकी वय अनुकूल है, संसारमे नाना प्रकारके सुख हैं; ऋतु- 
ऋतुके कामभोग, जलसंबधी कामभोग, तथा मनोहारिणी स्त्रियोके मुखवचनोंका मधुर श्रवण होने 
पर भी इन सबका त्याग करके मुनित्वमे आप महान उद्यम कर रहे हैं, इसका क्या कारण ? यह मुझे 
अनुम्नहसे कहिये ।” 

राजाके ऐसे वचन सुनकर मुनिने कहा, “में अनाथ था । हे महाराजन्‌ ! मुझे अपूर्व वस्तुको प्राप्त 
करानेवाला तथा योगक्षेमका करनेवाला, मुझपर अनुकपा लानेवाला, करुणा करके परम सुखका देनेवाला 
सुहृत्‌-मित्र लेशमात्र भी कोई न हुआ | यह कारण मेरी अनाथताका था ।” 

श्रेणिक, मुनिके भाषणसे मुस्कराया | “अरे ! आप जेसे महान ऋद्धिमानको नाथ क्‍यों न हो ? 
लीजिये, कोई नाथ नही है तो मै होता हूँ | हे भयत्राण ! आप भोग भोगिये | हे संयति ! मित्र ! जातिसे 
दुलंभ ऐसे अपने मनुष्य-भवकों सफल कीजिये ।” 

अनाथीने कहा-- परन्तु अरे श्रेणिक, मगधदेशके राजन्‌ ! तू स्वयं अनाथ है तो मेरा नाथ क्या 
होगा ? निर्धन धनाढछ्य कहाँसे बना सके ? अबुध बुद्धिदान कहाँसे दे सके ? अज्ञ विद्धत्ता कहाँसे दे सके ? 
वध्या संतान कहाँसे दे सके ? जब तू स्वयं अनाथ है, तब मेरा नाथ कहाँसे होगा ”” मुनिके वचनोसे 
राजा अति आकुल ओर अति विस्मित हुआ । जिन वचनोका कभी श्रवण नही हुआ, उन बचनोका यति- 
मुखसे श्रवण होनेसे वह शकाग्रस्त हुआ और बोला--“मै अनेक प्रकार के अश्वोका भोगी हूँ, अनेक प्रकारके 
मदोन्मत्त हाथियोका धनी हूँ, अनेक प्रकारकी सेना मेरे अधीन है, नगर, ग्राम, अंत:पुर, तथा चतुष्पादकी 
मेरे कोई न्यूनता नही है, मनुष्यसम्बन्धी सभी प्रकारके भोग मुझे प्राप्त है, अनुचर मेरी आज्ञाका भली- 
भाँति पालन करते हैं, पाँचों प्रकारकी सपत्ति मेरे घरमे है, स्व मनोवाछित वस्तुएँ मेरे पास रहती है। 
ऐसा में जाज्वल्यमान होते हुए भी अनाथ केसे हो सकता हूँ ? कही हे भगवन्‌ ! आप मृषा बोलते हो ।” 
मुनिने कहा--हे राजन्‌ ! मेरे कहे हुए अर्थंकी उपपत्तिको तूने ठीक नही समझा । तू स्वयं अनाथ है, परन्तु 
तत्सम्बन्धी तेरी अज्ञता है। अब में जो कहता हूँ उसे अव्यग्र एवं सावधान चित्तसे तू सुन, खुनकर फिर 
अपनी शंकाके सत्यासत्यका निणंय करना | मैंने स्‍्व्य जिस अनाथतासे मुनित्वको अंगीकृत किया है उसे मैं 
प्रथम तुझे कहता हँ-- 

कौशाम्बी नामकी अति प्राचीन और विविध प्रकारके भेदोको उत्पन्न करनेवाली एक सुन्दर नगरी 
थी । वहाँ ऋद्धिसे परिपृर्ण घतसचथ नामके मेरे पिता रहते थे | प्रथम यौवनावस्थामे हे महाराजन्‌ ! मेरी 
आँखोमे अतुल्य एवं उपमारहित बेदना उत्पन्न हुई। दुःखप्रद दाहज्वर सारे शरीरमे प्रवर्तमान हुआ। 
बस्त्रसे भी अतिगय तीक्षण वह रोग वेरीकी भाँति मुझपर कीपायमान हुआ | आँखोकी उस असह्य वेदनासे 
मेरा मस्तक दुखने लगा । इन्द्रके वजके प्रहार सरीखी, अन्यको भी रोद्र भय उत्पन्न करानेवाली उस 
अत्यंत-परम दारुण वेदनामे मै बहुत शोकातं था | शारीरिक विद्यामें निपुण, अनन्य मंत्रमूलके सुश वेच्वराज 
मेरी उस वेदताका नाश करनेके लिये आये; अनेक प्रकारके औषधोपचार किये परतु वे वुथा गये ।। वे 
महानिपुण गिने जानेवाले वेद्यराज मुझे उस रोगसे मुक्त नही कर सके | हे राजन्‌ ! यही मेरी अनाथता 
थी | मेरी आँखोंकी वेदनाको दूर करनेके लिये मेरे पिता सारा धन देने लगे, परन्तु उससे भी मेरी वह बेदना 
दूर नही हुई | हे राजन्‌ ! यही मेरी अनाथता थी । मेरी माता पुत्रके शोकसे अति दुःखात॑ हुई, परन्तु वह 
भी मुझे उस रोगसे नही छुडा सकी, हे महाराजन्‌ ! यहो मेरी अनाथता थी। एक उदरसे उत्पन्न हुए मेरे 
ज्येष्ठ एवं कनिष्ठ भाई भरसक प्रयत्न कर चुके परंतु मेरी वेदना दूर नहीं हुई, हे राजन्‌ ! यही मेरी 
अनाथता थी। एक उदरसे उत्पन्न हुई मेरी ज्येष्ठा एवं कनिष्ठा भगिनियोंसे मेरा दुःख दूर नहीं हुआ । 
हे महाराजन्‌ | यही मेरो अनाथता थी। मेरी स्त्री जो पतिब्रता, मुन्तपर अनुरक्त ओर प्रेमवती थी, वह 
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अश्रुपूर्ण आँखोंसे मेरे हृदयको सीचती और भिगोती थी। उसके अन्न-पानी देनेपर और नाना प्रकारके 
उबटन, चूवा आदि सुगंधी द्रव्य तथा अनेक प्रकारके फूल-चंदनादिके ज्ञात अज्ञात विलेपन किये जानेपर 
भी मैं उस यौवनवती स्त्रीको भोग नहीं सका। जो मेरे पाससे क्षणभर भी दूर नही रहती थी, अन्यन्न 
जाती नही थी, हे महाराजन्‌ ! ऐसी वह स्त्री भी मेरे रोगको दूर नहीं कर सकी, यही मेरी अनाथता 
थी। यों किसीके प्रेमसे, किसीकी ओषधिसे, किसोके विलापसे या किसीके परिश्रमसे वह रोग उपशात नही 
हुआ । मैंने उस समय पुन' पुन. असह्य बेदना भोगी | 


फिर मैं अनंत संसारसे खिन्‍न हो गया । यदि एक बार में इस महाविडंबनामय वेदनासे मुक्त हो 
जाऊं तो खंती, दंतो और निरारंभी प्रश्नज्याकों धारण करूँ, यों चिन्तन करता हुआ मैं शयन कर गया | 
जब रात्रि व्यतीत हो गयी तब हे महाराजन्‌ ! मेरी उस वेदनाका क्षय हो गया, और मैं नीरोग हो गया । 
मात, तात और स्वजन, बाधव आदिसे प्रमातमें पुछकर मैंने महाक्षमावान, इन्द्रियनिग्रहो और आरंभो- 
पाधिसे रहित अनगारत्वको धारण किया। तत्पच्चात्‌ मैं आत्मा परात्माका नाथ हुआ | सर्व प्रकारके 
जीवोका मैं नाथ हूँ ।” अनाथी मुनिने इस प्रकार उस श्रेणिकराजाके मनपर अशरण भावनाको दृढ़ किया । 
अब उसे दूसरा अनुकूल उपदेश देते हैं-- 

“हे राजन्‌ ! यह अपना आत्मा ही दुःखसे भरपूर वेतरणीको करनेवाला है। अपना आत्मा ही क्रूर 
शाल्मली वृक्षके दु.खको उत्पन्न करनेवाला है । अपना आत्मा ही मनोवाछित वस्तुरूपी दूध देनेवाली काम- 
धेनु गायके सुख॒को उत्पन्न करनेवाला है। अपना आत्मा ही नदनवनकी भाँति आनंदकारो है। अपना 
आत्मा ही करमंकरा करनेवाला है। अपना आत्मा ही उस कर्मको दुर करनेवाला है। अपना आत्मा ही 
दुःखोपाजन करनेवाला है। अपना आत्मा ही सुखोपार्जन करनेवाला है। अपन। आत्मा हो मित्र और 
अपना भात्मा ही वेरी है। अपना आत्मा ही निक्ृष्ट आचारमे स्थित और अपना आत्मा ही निर्मल 
आचारमे म्थित रहता है।” इस प्रकार तथा अन्य अनेक प्रकारसे उस अनाथी मुनिने श्रेणिक राजाको 
संसारकी अनाथता कह सुनायी । इससे श्रेणिकराजा अति संतुष्ट हुआ। वह अंजलिबद्ध होकर यो बोला, 
“है भगवन्‌ ! आपने मुझे भलीभॉति उपदेश दिया | आपने जेसी थी वेसी अनाथता कह सुनायी । हे मह॒षि ! 
आप सनाथ, आप सबाधव और आप सधर्म हैं, आप सर्व अनाथोके नाथ है। हे पवित्र सयति ! मैं आपसे 
क्षमा माँगता हूँ | ज्ञानहपी आपको शिक्षाकों चाहता हूं । धर्मध्यानमे विध्न करनेवाले भोग भोगने सबंधी, 
है महाभाग्यवान्‌ ! मैंने आपको जो आमन्त्रण दिया तत्सबधों अपने अपराधकी नत-मस्तक होकर क्षमा 
माँगता हूँ।” इस प्रकार स्तुति करके राजपुरुष-केसरी परमानन्दकों पार रोमाचसहित प्रदक्षिणा देकर 
सविनय वंदत करके स्वस्थानको चला गया । 

प्रमाणशिक्षा--अहों भव्यो | महातपोधन, महामुर्नि, महाप्रज्ञावान, महायशस्वी, महानिम्रैथ और 
महाश्रुत अनाथी मुनिने मगधदेशके राजाकों अपने बीते हुए चरित्रसे जो बोध दिया है वह सचमुच 
अशरणभावना सिद्ध करता है। महामुनि अनाथीके द्वारा सहन किये गये दु:खोंके तुल्य अथवा इससे अत्ति 
विद्येष असद्य दुःख अनंत आत्मा सामान्य दृष्टिसि भोगते हुए दिखायी देते है । तत्संबधी तुम किचित्‌ 
विचार करो | संसारमे छायी हुई अनन्त अशरणताका त्याम करके सत्य शरणरूप उत्तम तत्त्वज्ञान और 
परम सुशीलका सेवन करो, अन्तमे ये हो मुक्तिके कारणरूप है। जिस प्रकार संसारमे रहे हुए अनाथी 
अनाथ थे, उसी प्रकार प्रत्येक आत्मा तत्त्वज्ञानको उत्तम प्राप्तिके बिना सदैव अनाथ ही है । सनाथ होनेके 
लिये पुरुषाथे करना यही श्रेय है ! 

इति श्री 'भावनाबोध' प्रन्थके प्रथम दर्शनके द्वितीय चित्रमे अशरणभावना” के उपदेशार्थ महाभिग्रैंथका 
चरित्र समाप्त हुआ । 
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४२ शीमद्‌ राजचन्द् 
तृतीय चित्र 
एकल्वभावना 
( उपजाति ) 
शरीरमां व्याधि प्रत्यक्ष थाय, 
ते कोई अन्ये लई ना शकाय। 
ए भोगवे एक स्व-आत्म पोते, 
एकत्व एथो नयसुज्ञ गोते 0 
विशेषार्थ--शरी रमे प्रत्यक्ष दीखनेवाले रोग आदि जो उपद्रव होते है वे स्नेही, कुट्ठम्बी, पत्नी या 
पुत्र किसीसे लिये नही जा सकते, उन्हे मात्र एक अपना आत्मा स्त्रय॑ ही भोगता है। इसमे कोई भी भागी 
नही होता । तथा पाप-पुण्य आदि सभी विपाक अपना आत्मा हो भोगता है। यह अकेला आता है, अकेला 
जाता है, ऐसा सिद्ध करके विवेककों भलीभाति जाननेवाले पुरुष एकत्वको निरन्तर खोजते है | 
दृष्टांत--महापुरुषके इस न्यायको अचल करनेवाले नमिराजषि और बक्रेद्रका वेराग्योपदेशक सवाद 
यहाँपर प्रदर्शित करते हैं। नमिराजधि मिथिला नगरीके राजेड्वर थे | स्त्री, पुत्र आदिसे विशेष दुःख-समूह 
को प्राप्त न होते हुए भी एकत्वके स्वरूपको परिपूर्ण पहचाननेमे राजेश्वरने किचित्‌ विश्नम किया नहीं 
है | शक्रेंद्र पहले जहाँ नमिराजर्षि निवृत्तिमे विराजते हैँ, वहाँ विप्ररूपमे आकर परीक्षा हेतुसे अपना 
व्याख्यान शुरू करता है “-- 
विप्र--हे राजत्‌ ! मिथिला नगरीमे आज प्रबल कोलाहल व्याप्त हो रहा है। हृदय एवं मनको 
उद्वेश करनेवाले विछापके शब्दोसे राजमदिर और सामान्य घर छापे हुए है । मात्र तरी दीक्षा ही इन सब 
दुःखोका हेतु है। परके आत्माकों जो दु.ख अपनेसे होता है उस दुःखको संसारपरिभ्रमणका कारण मान- 
कर तू वहाँ जा, भोला न बन | 
नमिराज--(गौरवभरे वचनोसे) हे विप्र | तू जो कहता है वह मात्र अज्ञानरूप है। मिथिला नगरी 
में एक बगीचा था, उसके मध्यमे एक वृक्ष था, शोतल छायाके कारण वह रमणीय था, पत्र, पुष्प और 
फलसे वह युक्त था, वाना प्रकारके पक्षियोकों बहु लाभदायक था, वायु द्वारा कपित होनेसे उस वृक्षमे 
रहनेवाले पक्षी दु खातं एवं शरणरहित हो जानेसे आक्रद करते है। वे स्वयं वक्षके लिये विलाप करते नही 
हैं, अपना सुख न? हो गया, इसलिये वे शोकातं है । 
विप्र--परन्तु यह देख ! अग्नि ओर वायुके मिश्रणसे तेरा नगर, तेरे अन्त'पुर और मन्दिर जलूू 
रहे हैं, इसलिये वहाँ जा और उस अग्निको गात कर । 
नमिराज--हे विप्र | मिथिला नगरी, उन अन्तःपुरो और उन मन्दिरोके जलनेसे मेरा कुछ भी 
नहीं जलता है, जैसे सुखोत्पत्ति है वेसे मैं वतन करता हूँ | उन मदिर आदिमे मेरा अल्पमात्र भी नहीं है। 
मैंने पुत्र, स्‍त्री आदिके व्यवहारको छोड दिया है। मुझे इनमेसे कुछ प्रिय नहीं है और अप्रिय भी नहीं है । 
विप्र--परल्तु है राजन्‌ | तू अपनो नगरीके लिये सघन किला बनाकर, सिंहद्वार, कोठे, किवाड़ 
और भुंगाल बनाकर और शत्तघ्नी खाई बनवानेके बाद जाना | 
नसिराज-- ( हेतु-कारण-प्रे०' ) हे विप्र | मैं शुद्ध श्रद्धाब्पी नगरी बनाकर, संवररूपी भुंगाल 
बनाकर, क्षमारूपी शुभ गढ बनाऊंगा; शुभ मनोयोगरूपी कोठे बनाऊँगा, वचनयोगरूपी खाई बनाऊँगा, 
कायायोगरूपी शतघ्नी बनाऊंगा, पराक्रमरूपी धनुष करूँगा, ईर्यासमितिरूपी पनच करूँगा, धोरतारूपी 
कमान पकडनेकी मूठ करूँगा, सत्यरूपी चापसे धनुष्‌को बाँधूंगा, तपरूपी बाण करूँगा और कर्मरूपी 
वेरीकी सेनाका भेदन करूँगा । लोकिक संग्रामकी मुझे रुचि नही है । में मात्र वेसे भावसंग्रामको चाहता हूँ। 
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१. हेतु और कारणसे प्रेरित । 


हाँ 


१७ वां वर्ष ३] 


विप्र--(हैतु-का रण-प्रे ०) हे राजन्‌ ! शिखरबंध ऊँचे आवास करवाकर, मणिकंचनमय गवाक्षादि 
रखवाकर और तालाबमे क्रीड़ा करनेके मनोहर महालूय बनवाकर फिर जाना । 

नमिराज--हेतु कारण-प्रे०) तने जिस प्रकारके आवास गिनाये है उस उस प्रकारके आवास मुझे 
अस्थिर एवं अशाश्वत मालम होते है । वे मार्गके घररूप लगते हैं । इसलिये जहाँ स्वधाम,है, जहाँ शाश्वतत्ता 
है, और जहाँ स्थिरता है वहाँ में निवास करना चाहता हूँ । 

विप्र--हितु-का रण-प्रे०) हे क्षत्रियशिरोमाणि ! अनेक प्रकारके तस्करोके उपद्रवको दूर करके, और 
इस तरह नगरीका कल्याण करके तू जाना | 

नमिराज--हे विप्र ! अज्ञानी मनुष्य अनेक बार मिथ्या दड देते है । चोरो न करनेवाले जो शरोरा- 
दिक पुदूगल है वे छोकमें बाये जाते है, और चोरो करनेवाले जा इन्द्रियविकार है उन्हें कोई बाँध नह 
सकता | तो फिर ऐसा करनेको क्या आवश्यकता ? 

बिप्र-हे क्षत्रिय ' जो राजा तेरी आज्ञाका पालन नहीं करते हे और जा नराधिप स्वतंत्रतासे 
चलते है उन्हें तू अपने वशमे करनेके बाद जाना | 


नमिराज--हेतु-का रण-प्रे ०) दस लाख सुभटोको संग्राममे जीतना दुष्कर गिना जाता है; तो भी 
ऐसी विजय करनेवाले पुरुष अनेक मिल जाते है, परन्तु एक स्वात्माको जीतनेवाला मिलना अत्थन्त दुर्लभ 
है। उन दस लाख सुभटोपर विजय पानेवालेकी अपेक्षा एक स्वात्माको जीतनेवाला पुरुष परभोत्कृष्ट है। 
आत्माके साथ युद्ध करना उचित है। बहिर्यद्धका क्या प्रयोजन है ? ज्ञानरूप आत्मासे क्रोधादि युक्त आत्मा 
को जीतनेवाला स्वृतिपात्र है। पाचो इन्द्रियोकों, क्रोधको, मानको, मायाकों तथा लोभको जीतना दुष्कर 
है । जिसने मनोयागादिकों जीता उसने सबको जीता । 

विप्र--हेतु-कारण प्रे०) समथं यज्ञ करके, श्रमण, तपस्थो, ब्राह्मण आदिकों भोजन देकर, सुवर्ण 
आदिका दान देकर, मनोज्ञ भोगोको भोगकर हे क्षत्रिय ! तू बादमे जाना । 

नमसिराज--हतु-का रण-प्रे०) हर महीने यदि दस लाख गायांका दान दे तो भी उस दस लाख 
गायोके दानकी अपेक्षा जो सयम ग्रहण करके सयमकी आराधना करता है, वह उसका अपेक्षा विशेष मंगल 
प्राप्त करता है। 

विप्र--निर्वाह करनेके लिये भिक्षासे सुशील प्रव्रज्यामें असह्य परिश्रम सहना पड़ता है; इसलिये 
उस प्रव्रज्याका त्याग करके अन्य भ्रब्नज्यामे रुचि होतो है, इसलिये इस उपाधिको दूर करनेके लिये तू 
गृहस्थाश्रममे रहकर पौपधादि ब्रतमे तत्पर रहना । हे मनुष्याधिपति ! में ठोक कहता हूँ । 

नमिराज-- (हेतु-कारण-प्रे०) हे विप्र | बाल अविवेको चाहे जेसा उग्र तप करे परतु वह सम्यक्‌- 
श्रुतधमं तथा चारित्रधमंके तुल्य नही हो सकता । एकाध कला सोलह कलाओ जैसी केसे माना जाये ? 

विधप्र--अहो क्षत्रिय | सुवर्ण, मणि, मुक्ताफल, वस्त्रालंकार ओर अधश्वादिकी वृद्धि करके पीछे 
जाना । 

नमिराज--(हेतु-कारण-प्रे०) मेरु परत जेसे कदाचित्‌ सोने-चोदीके असंख्यात पर्वत हो तो भी लोभी 
मनुष्यकी तृष्णा नही बुझ्ती । वह किचित्‌ मात्र संतोषको प्राप्त नही होता। तृष्णा आकाश जैसी अनंत्त 
है। धन, सुवर्ण, चतुष्पाद इत्यादिसि सकल लोक भर जाये इतना सब लोभी मनुष्यकी तृष्णा दूर करनेके 
लिये समर्थ नही है। छोभकी ऐसी निक्ृष्टता है। इसलिये सतोषनिर्वुत्तिरूप तपका विवेकी पुरुष आचरण 
करते है । 

हो ) है क्षत्रिय ! मुझे अद्भुत आश्चर्य होता है कि तू विद्यमान भोगोको छोड़ता 

है। फिर अविद्यमान कामभोगके संकल्प-विकल्प करके भ्रष्ट होगा। इसलियें इस सारी मुनित्वसंबंधी 
उपाधिको छोड़ । 


डडं शीमद्‌ राजजन्त 


नमिराज-- (हैतु-कारण-प्रे०) कामभोग शल्य सरीखे है, कामभोग विष मरीखे है, कामभोग सर्पके 
तुल्य है, जिनकी इच्छा करनेसे जीव नरकादिक अधोगतिमे जाता है, तथा क्रोध एवं मानके कारण दुर्गति 
होती है, मायाके कारण सदगतिका विनाश होता है, लोभसे इस लोक व प्रलोकका भय होता है| इसलिये 
हे विश्र | इसका तू मुझे बोध न दे । मेरा हृदय कभी भी विचलित होनेवाला नही है, इस मिथ्या मोहिनीमे 
अभिरुचि रखनेवाला नही है। जानबूझ कर जहर कौन पिये ? जानबूझ कर दीपक लेकर कुएँमे कौन गिरे ? 
जानबूझकर विश्रममे कौन पड़े ” मे अपने अमुत जेसे वेराग्यके मघर रसको अप्रिय करके इस विषको 
प्रिय करनेके लिये मिथिलामे आनेवाला नही हूं । 

मह॒षि नमिराजकी सुदृढ़ता देखकर शक्रेंद्रको परमानंद हुआ, फिर ब्राह्मणक॑ रूपको छोडकर इन्द्रका 
रूप धारण किया। वंदन करनेके बाद मधुर वाणीसे वह राजर्षीश्वरकी स्तुति करने लगा--“हे महा- 
यशस्विन्‌ ' बडा आइचये है कि तूने क्रोधको जीता | आइचयं, तूने अहंकारका पराजय किया । आदर्चर्य, 
तने मायाको दूर किया। आश्चयं, तुने लोभकों वशमे किया। आशव्चर्य, तेरी सरल्ता। आइचर्य, तेरा 
निर्ममत्व | आश्चयं, तेरी प्रधान क्षमा | आइचरय, तेरी निलभिता । हे पूज्य | तू इस भवमे उत्तम है, और 
परभवमे उत्तम होगा । तू कर्मरहित होकर प्रधान सिद्धगतिमे जायेगा |” इस प्रकार स्तुति करते-करते 
प्रदक्षिणा देवे-देते श्रद्धाभक्तिस उस ऋषिके पादाबुजकों वंदन किया । तदनतर वह सुदर मुकुटवाला 
शक्रेद्र आकाशमार्गस चला गया | 


प्रमाणशिक्षा--विप्ररूपमे नमिराजक वेराग्यको परखनेमे इंद्रने क्या न्यूनता की है ? कुछ भी नही 
की । ससारकी जो-जो लोलुपताएँ मनुष्यको विचलित करनेवाली है, उन-उन छोलुपताओं सबधी महागौरव 
से प्रइन करनेमे उस पुरदरने निमंल भावसे स्नुतिपात्र चातु्य चलाया है | फिर भी निरीक्षण तो यह करना 
है कि नमिराज सवंथा कचनमय रहे है । शुद्ध एव अखड वराग्यके वेगमे अपने बहनेका उन्होंने उत्तरमे 
प्रदर्शित किया है--' है विप्र | तू जिन-जिन वस्तुओंको मेरी कहलवाता है वे-वे वस्तुएं मेरी नहीं है । मै एक 
ही हूँ, अकेला जानेवाला हूं, और मात्र प्रशसनाय एकत्वको हो चाहता हैं ।'” ऐसे रहस्यमे नमिराज अपने 
उत्तर और वंराग्यको दृढीभूत करते गये है । ऐसो परम प्रमाणशिक्षासे भरा हुआ उन मह॒धिका चरित्र है। दोनो 
महात्माओका पारस्परिक सवाद शुद्ध एकत्वको सिद्ध करनेके लिये तथा अन्य वस्तुओका त्याग करनेके उप- 
देशके लिये यहाँ दर्शित किया है। इसे भी विज्लेष दृढ़ोभूत करनेके लिये नमिराजने एकत्व कैसे प्राप्त किया, 
इस विषयमे नमिराजके एकत्व-सबधको किचित्‌ मात्र प्रस्तुत करते है । 

वे विदेह देश जैसे महान राज्यके अधिपति थे । अनेक यौवनवती मनोहारिणी स्त्रियोंके समुदायसे 
घिरे हुए थे । दर्शनमोहनीयका उदय न होनेपर भी वे ससारलुब्धरूप दिखायी देते थे। किसी समय उनके 
शरंरमे दाहज्वर नामक रोगकी उत्पत्ति हुई | सारा घरीर मानो प्रज्वलित हो जाता हो ऐसी जलन व्याप्त 
हो गयी । रोम-रोममे सहस्न बिच्छुओकी दंशवेदनाके समान दुःख उत्पन्न हो गया। वेद्य-विद्यामे प्रवीण 
पुरुषोके औषधोपचारका अनेक प्रकारसे सेवन किया, परन्तु वह सब वृथा गया | लेशमात्र भी वह व्याधि 
कम न होकर अधिक होतो गयी । ओषधमात्र दाहज्वरके हितैषी होते गये। कोई ओऔषध ऐसा न 
मिला कि जिसे दाहज्वरसे किचित्‌ भो द्वेष हो ! निपुण वेद्य हताश हो गये, और राजेश्वर भी उस महा- 
व्याधिसि तग आ गये । उसे दूर करनेवाले पुरुषकी खोज चारो तरफ चलसी थी। एक महाकुशल वेश 
मिला, उसने मल्यगिरि चदनका विलेपन करनेका सूचन किया | मनोरमा रानियाँ चन्दत घिसनेमे लग गयी | 
चदन बघिसनेस प्रत्येक रानीके हाथोमे पहने हुए कंकणोका समुदाय खलमलाहट करने लूग गया | मिथिलेश 
के अगमे एक दाहज्वरकी असद्य वेदना तो थी ही और दूसरी उन कंकणोके कोछाहल्‍ूसे उत्पन्न हुई । वे 
खलभलाहट सहन नही कर सके, इसलिये उन्होने रानियोंको आज्ञा की; “तुम चंदन न घिसो, क्यों खल्- 
भलाहट करती हा ? मुझसे यह खल़भलाहट सहन नही हा सकती | एक तो मे महाव्याधिसे ग्रसित है, ओर 


१७ वाँ वर्ष डे 


यह दूसरा व्याधितुल्य कोलाहल होता है सो असह्य है।” सभी रानियोने मंगलके तौर पर एक एक कंकण 
रखकर कंकण-समुदायका त्याग कर दिया, जिससे वह्‌ खलभलाहट शांत हो गयी । नमिराजने रानियोंसे 
कहा, “तुमने क्या चंदत घिसना बन्द कर दिया ?” रानियोने बताया, “नही, मात्र कोलाहलू शात करनेके 
लिये एक एक कंकण रखकर, दूसरे ककणोंका परित्याग करके हम चंदन घिसती है। कंकणके समूहको 
भब हमने हाथमे नहीं रखा है, इससे खलभलाहट नही होती ।” रानियोके इतने वचन सुनते ही नमिराज 
के रोम-रोममे एकत्व स्फुरित हुआ, व्याप्त हो गया और ममत्व दूर हो गया--“सचमुच ! बहुतोंके मिलनेसे 
बहुत उपाधि होती है। अब देख, इस एक ककणसे लेशमात्र भी खलमलाहट नही होती, ककणके समूहके 
कारण सिर चकरा देनेवाली खलभलाहट होती थी । अहो चेतन ! तू मान कि एकत्वमे ही तेरी सिद्धि है। 
अधिक मिलनेसे अधिक उपाधि है। संसारमे अनन्त आत्माओके सम्बन्धसे तुझे उपाधि भोगनेकी क्‍या 
आवश्यकता है ? उसका त्याग कर और एकत्वमे प्रवेश कर | देख ! यह एक कंकण अब खलभलाहटके 
बिना कैसी उत्तम शातिमे रम रहा है ? जब अनेक थे तब यह कसी अज्ञाति भोगता था ? इसी तरह 
तू भी ककणरूप है। इस ककणकी भाँति तू जब तक स्नेही कुटुम्बीरूपी ककणसमुदायमें पड़ा रहेगा तब 
तक भवरूपी खलभलाहटका सेवन करना पडेगा, और यदि इस कंकणकी वर्तमान स्थितिकी भाँति 
एकत्वका आराधन करेगा तो सिद्धगतिरूपी महा पवित्र ज्ञाति प्राप्त करेगा ।” इस तरह वेराग्यमें 
उत्तरोत्तर प्रवेश करते हुए उन नमिराजको पूर्बंजातिकी स्मृति हो आयी । प्रव्नज्या धारण करनेका निश्चय 
करके वे शयन कर गये । प्रभातमे मागल्यरूप बाजोंकी ध्वनि गूँज उठी, दाहज्वरसे मुक्त हुए। एकत्तका 
परिपूर्ण सेबन करनेवाले उन श्रीमान्‌ नमिराज 'ऋषिकों अभिवन्दन हो ' 
( शारदूलबिक्रीडित ) 

राणी सर्व सब्ठो सुखंदन घसी, ने चच्॑ंवासां हती, 

'बूहयो त्यां ककछाट कंकणतणों, श्रोती नमि भूषति। 

संबादे पण इस्द्रथी वृढ़ रह्यो, एकत्व साचुं कयु, 

एवा ए सिथिलेशनु चरित आ, संपूर्ण अत्रे थय ४ 

विशेषार्थ--रानियोका समुदाय चदन घिसकर विलेपन करनेमे लगा हुआ था, उस समय कंकणकी 

खलभलाहटको सुनकर नमिराज प्रतिबुद्ध हुए । वे इन्द्रके साथ सवादमे भी अचल रहे; और उन्होने एकत्व 
को सिद्ध किया । 


ऐसे उन मुक्तिसाधक महावैरागीका चरित्र 'भावनाबोध' ग्रन्थके तृतीय चित्रमे पूर्ण हुआ । 





खतुर्थ चित्र 
अन्यत्वभावना 
( झादूंलविक्रीडित ) 
ना मारां तन रूप कांति युवती, ना पुत्र के श्रात ना, 
ना मसारां भुत स्नेहोओ स्वजन के, ता गोत्र के ज्ञात ना। 
ना सारां घन धाम योवन घरा, ए सोह अज्ञात्वता; 
रे! रे! जीव विचार एम ज सदा, अन्यत्वदा भावना ए 
विशेधार्थ--यह शरीर मेरा नही, यह रूप मेरा नही, यह काति मेरी नही, यह स्त्री मेरी नही, ये 
पुत्र भेरे नहीं, ये भाई मेरे नदी, ये दास मेरे नही, ये स्नेही मेरे नही, ये संबंधी मरे नही, यह गोत्र मेरा 
नही, यह जाति मेरी नही, यह लक्ष्मी मेरी नही, ये महालय मेरे नही, यह यौवन मेरा नहीं और यह भूमि 


डे श्रोमद्‌ राजचन्द्र 


मेरी नहीं, यह मोह मात्र अज्ञानताका है। सिद्धगति साधनेके लिये हे जीव ! अन्यत्वका बोध देनेवाली 
अन्यत्यभावनाका विचार कर ! विचार कर ! 

मिथ्या ममत्वकी श्राति दूर करनेके लिये और वैराग्यकी वृद्धिके लिये उत्तम भावसे मनन करने 
योग्य राजराजेइवर भरतका चरित्र यहां पर उद्धुत करते है *- 

वृष्टांत--जिसकी अश्वज्ञालममे रमणीय, चतुर और अनेक प्रकारके तेज अश्वोका समूह शोभा 
देता था; जिसको गजशालामे अनेक जातिके मदोन्मत्त हस्ती झूम रहे थे, जिसके अतःपुरमे नवयौवना, 
सुकुमारी और मुग्धा सहृख्रो स्त्रियाँ विराजित हो रही थो, जिसको निधिमे समुद्रकी पुत्री लक्ष्मी, जिसे 
विद्वान च॑ंचलाकी उपमासे जानते है, स्थिर हो गयी थी, जिसको आज्ञाकों देवदेवागनाएँ अधीन होकर 
मुकुटपर चढा रहे थे, जिसके प्राशनके लिये नाना प्रकारके पडरस भोजन पल-पलमे निर्मित होते थे, 
जिसके कोमल कर्णके विलासके लिये बारोक एवं मधुर स्वस्से गायन करनेवाली वारागनाएँ तत्पर थी, 
जिसके निरीक्षण करनेके लिये अनेक प्रकारके नाटक चेटक थे; जिसको यश'कीति वायुरूपसे फेलकर 
आकाशकी तरह व्याप्त थो, जिनके शत्रुओको 5खगसे जयन करनेका वक्त नही आया था, अथवा जिसके 
वैरियोकी वनिताओंके नयनोसे सदैव आँसू टपकते थे, जिससे कोई शत्रुता दिखानेके लिये तो समर्थ न 
था, परन्तु जिसकी ओर निर्दोषतासे उँगली उठानेमे भो काई समर्थ न था, जिसके समक्ष अनेक मन्त्रियो 
का समुदाय उसकी कृपाकी याचन, करता था, जिसके रूप, काति और सौंदयं मनाहारी थे, जिसके अंगमे 
महान बल, वो, शक्ति और उम्र पराक्रम उछल रह थे, जिसके क्रोडा करनेके लिये महासुगन्धिमय बॉग- 
बगीचे और वनोपवन थे, जिसके यहाँ प्रधान कुलदीपक पुत्रोका समुदाय था, जिसकी सेवामे लाखो अनुचर 
सज्ज होकर खडे रहते थे, वह पुरुष जहॉ-जहाँ जाता था वहाँ-वहाँ खमा-खमाके उद्गारोसे, कंचनके फूलों 
से और मोतियोके थालोसे उसका स्वागत होता था, जिसके वुकुमवर्णी परादपकजका स्पर्श करनेके लिये 
इन्द्र जेसे भी तरसते रहन थे, जिसकी आयुधशालामे महाय्रणस्वी दिव्य चक्रकी उत्पत्ति हुई थीं; जिसके यहाँ 
साम्राज्यका अखड दीपक प्रकाशमान था, जिसके सिरपर महान छ खंडकी प्रभुताका तेजस्वों और 
प्रकाशमान मुकुट सुशोभित था । कहनेका आशय यह है कि जिसक दलकी, जिसके नगर-पुरपट्टनकी, 
जिसके वंभवको और जिसके विलासकी समसारकी दृष्टिस किसो भो प्रकारकी न्‍्यूनता न थी, ऐसा वह 
श्रीमान्‌ राजराजेश्वर भरत अपने सुन्दर आदशभुवनम वस्त्राभूषणोंसे विभूषित होकर मनोहर मिहासनपर 
बेठा था । चारो ओरक द्वार खुले थे, नाना प्रकारके धूपोका धूम्र सुक्ष्म रीतिसे फैल रहा था; नाना प्रकारके 
सुगन्धी पदार्थ खूब महक रहे थे, नाना प्रकारके सुस्वरयुक्त बाजें यात्रिक कलासे बज रहे थे, शीतल, 
मंद ओर सुगधी यो त्रिविध वायुकी लहरें उठ रहा थी, आभूषण आदि पदार्थोंका निरोक्षण करते-करते वह 
श्रीमान्‌ राजराजेब्वर भरत उस भुवनम अपूर्व॑ताको प्राप्त हुआ | 

उसके हाथकी एक डँगलोमेसे अगूठी निकल पड़ी । भरतका ध्यान उस ओर आक्रुष्ट हुआ और 
उंगली सवंथा शोभाहीन दिखायी दी | नौ उँगलियां अगूठियोस जो मनोहरता रखती थी उस मनोहरततासे 
रहित इस उँगलीको देखकर भरतेश्वरका अद्भुत मूलभूत विचारको प्रेरणा हुई । किस का रणसे यह उँगली 
ऐसी लगती है ? यह विचार करनेपर उसे मालूम हुआ कि इसका कारण अगूठोका निकल जाना है। इस 
बातको विशेष प्रमाणित करनेके लिये उसने दूसरी उँगलोकी अगूठी बीच निकाली । ज्यो ही दूसरी उँगली- 
मेसे अंगूठी निकली त्यो ही वह उँगली भी शोभाहं।न दिखायी दी; फिर इस बातको सिद्ध करनेके लिये 
उसने तीमरो उँगलीमेसे भो अगूठी सरका ली, _ इससे यह बात और अधिक प्रमाणित हुई। फिर चौथो 
उँगलीमेसे अगूठी निकाल लो, जिसमे यह मी वेसी ही दिखायी दी । इस प्रकार अनुक्रमसे दसों उँगलियाँ 
खाली कर डाली, खालो हो जानेस सभीका देखाव णोभाहोन मालूम हुआ । शोमाहीन दीखनेंसे राजराजे- 
इवर अन्यत्वभावनासे गदगद होकर इस प्रकार बोला-- 


१७ याँ यर्ष॑ ४७ 


“अहोहो ! केसी विचित्रता है कि भूमिमे उत्पस्त हुई वस्तुको पीटकर कुशलतासे घड़नेसे मुद्रिका 
बनी; इस मुद्रिकासे मेरी उँगली सुन्दर दिखायी दी, इस उँगलीमेंसे मुद्रिका निकल पड़नेसे विपरीत हृश्य 
नजर आया, विपरीत दृश्यसे उँगलीको शोभाहीनता ओर बेहूदापन खेदका कारण हुआ | शोभाहीन लगने 
का कारण मात्र अँगूठी नही, यही ठहरा न ? यदि अँगूठो होती तब तो ऐसो अशोभा में न देखता । इस 
मुद्रिकासे मेरी यह उँगली शोभाको प्राप्त हुई, इस उँगलीस यह हाथ शोभा पाता है, और इस हाथसे यह 
शरोर शोभा पाता है। तब इसमें मैं क्रिसकी शोभा मानूँ ? अति विस्मयता ! मेरी इस मानी जानेवाली 
मनोहर कातिको विश्येष दीप्त करनेवाले ये मणिमाणिक्यादिके अलकार और रग-बिरंगे वस्त्र ठहरे । यह 
काति मेरी त्वचाकी शोभा ठहरी । यह त्ववा शरोरकी गृप्तताको ढँककर उसे सुन्दर दिखाती है। अहोहो ! 
यह महाविपरीतता है| जिस शरी रको से अपना मानता हूँ, वह शरीर मात्र त्वचासे, बह त्वचा कातिसे और 
वह कांति वस्त्रालंकारसे शोभा पाती है। तो फिर क्या मेरे शरीरठी तो कुछ शोभा ही नही न ? रुघिर, 
मास और हष्डियोंका ही केवल यह ढाँचा है क्या ? और इस ढाँचेको मै स्वंथा अपना मानता हूँ। केसी 
भूल | कैसी भ्राति ! ओर केमी विचित्रता है! में हवल पर पुद्गलकी शोभासे शोभित होता हूँ । किसीसे 
रमणोयता धारण करनेबाले इस शरीरको मैं अपना कैसे मान॑ ? और क्दाचित्‌ ऐसा मालकर मैं इसमें 
ममत्वभाव रखें तो बहू भी केवल दु खप्रद और वृुथा है । इस मेरी आत्माका इस शरीरसे एक समय 
वियोग होनेवाला है ! आत्मा जब दूसरी देहकों धारण करनेके लिये जायेगा तब इस देहके यही रहनेमे 
कोई शंका नही है। यह काया मेरी न हुई और न होगी तो फिर मै इसे अपनी मानता हूँ या मानूँ, यह 
केवल मूखंता है। जिसका एक समय वियोग होनेबाल्ग है, और जो केवल अन्यत्वभाव रखती है उसमे 
ममत्वभाव क्या रखना ? यह जब मेरी नहीं होतों तब मुझे इसका होना क्‍या उचित है ? नहीं, नही, यह 
जब मेरी नहीं तब मैं इसका नहीं, एसा विचार करू, दृढ करूँ, और प्रव॑तन करूँ, यह विवेकबद्धिका 
तात्पयं है। यह सारी सृष्टि अनंत वस्तुओसे और पदार्थोसे भरी हुई है, उन सब पदार्थोकी अपेक्षा जिसके 
जितनी किसी भी वस्तुपर मेरी प्रीति नही है, वह वस्तु भी मेरी न हुई, तो फिर दूसरी कौनसी वस्तु मेरी 
होगी ? बहो ! मैं बहुत भूल गया । मिथ्या मोहमे फंस गया । वे नवयौवनाएँ, वे माने हुए कुलदीपक पुत्र, 
वह अतुरू लक्ष्मी, वढ़ छ खंडका महान राज्य, ये मेरे नही है | इनमेसे लेशमात्र भी मेरा नहीं है। इनमें 
मेरा किचितू भाग सही है । जिस कायासे में इन सब वस्तुओका उपभोग करता हूँ, वह भोग्य वस्तु जब 
मेरी न हुई तब अपनो मानो हुई अन्य वस्तुएँ--स्नेही, कुटुम्बी इत्यादि--क्या मेरी होनेवाली थी ? नहीं, 
कुछ भो नही | यह ममत्वभाव मुझे नहीं चाहिये ' ये पृत्र, ये मित्र, ये कलत्र, यह वेभव और यह लक्ष्मी, 
इन्हे मुझे अपना मानना ही नहीं है | मै इनका नहीं और ये मेरे नहीं ! पुण्यादिको साधकर मैने जो जो 
वस्तुएं प्राप्त की वे वस्तुएँ मेरी न हुई, इसके जेसा समारमे क्‍या खेदमय है ? मेरे उम्र पुण्यत्वका परिणाम 
यही न ? अतमे इन सबका वियोग ही न ? पुण्यत्वका यह फल प्राप्त कर इसकी वृद्धिके लिये मैने जो जो 
पाप किय वह सब मेरे आत्माकों हो भोगना है न ? और बह अकेले ही न ? इसमे कोई सहभोक्ता नही 
हो न ? नही नही | इन अन्यत्वभाववालोके लिये ममत्वभाव दिखाकर आत्माका अहितेषी होकर मैं इसे 
रोद्र नरकका भोक्ता बनाऊँ इसके जेसा कौनसा अज्ञान है ? ऐसो कौनसी भ्राति है ? ऐसा कौनसा अविव्क 
है ? त्रेसठ शलाकापुरुषो में मैं एक गिना गया, फिर भी मे ऐसे क्ृत्यको दूर न कर सकूँ और प्राप्त प्रभुताको 
खो बेहू', यह स्वंधा अयुक्त है। इन पुत्रोका, इन प्रमदाओंका, इस राजवेभवका ओर इन वाहन आदिके 
सुखका मुझे कुछ भी अनुराग नही है ! ममत्व नहीं है !'” 

राजराजेश्वर भरतके अन्त-'करणमे वैराग्यका ऐसा प्रकाश पडा कि तिमिरपट दूर हो गया। शुक्ल- 
ध्यान प्राप्त हुआ । अशेषकर्म जलकर भस्मीभूत हो गये !!! महादिव्य और सहन किरणसे भी अनुपम 
कांतिमान केवलज्ञान प्रकट हुआ | उसी समय इन्होने पंचमुष्टि केशलुंचन किया शासनदेवाने इन्हें संत- 
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साज दिया, और ये महाविशगी सर्वज्ञ सवंदर्शी होकर चतुर्गति, चौबीस दंडक, तथा आधि, व्याधि एवं 
उपाधिसे विरक्त हुए। चपल ससारहे सकल सुख-विलाससे इन्होंने निवृत्ति ली, प्रियाप्रियका भेद चला 
गया, और ये निरन्तर स्तवन करने योग्य परमात्मा हो गये । 
प्रमाणशिक्षा--इस प्रकार ये छ' खंडके प्रभु, देवोंके देव जेसे, अतुल साम्राज्यलक्ष्मीके भोक्‍ता, 
महायुके धनी, अनेक रत्नोके धारक, राजराजेश्बर भरत आदर्भभुवनमे केवल अन्यत्वभावना उत्पन्न होनेसे 
शुद्ध विरागी हुए ! 
सचम्‌च भरतेह्वरका मनन करने योग्य चरित्र संसारकी शोकार्तता और उदासीनताका पूरा-यूरा 
भाव, उपदेश और प्रमाण प्रदर्शित करता है। कहिये ! इनके यहाँ क्या कमी थी ? न थी इन्हे नवयौवना 
स्त्रियोंकी कमी कि न थी राजऋद्धिकी कमी, न थी विजयसिद्धिकी कमी कि न थी नवनिधिकी कमी, ने 
थी पुत्र समुदायकी कमी कि न थी कुटुम्ब-परिवारकी कमी, न थी रूपकातिकी कमी कि न थी यदा'कीति- 
की कमी | 
इस तरह पहले कही हुई इनकी ऋद्धिका पुनः स्मरण कराकर प्रमाणसे शिक्षाश्रसादीका लाभ देते 
है कि भरतेश्वरने विवेकसे अन्यत्वके स्वरूपको देखा, जाना और सपंकंचुकवत्‌ संसारका परित्याग करके 
उसके मिथ्या ममत्वक! सिद्ध कर दिया । महावेराग्यकी अचलता, निमंमता और आत्मशक्तिकी प्रफुल्लितता, 
यह सब इस महायोगीव्वरके चरित्रमे गर्भित है । 
एक पिताके सौ पुत्रोंमेने निन्‍्यानवें पुत्र पहलेसे ही आत्मसिद्धिको साधते थे । सौवें इन भरतेश्वरने 
आत्मसिद्धि साधी । पिताने भो यही सिद्धि साधी | उत्तरोत्तर आनेवाले भरतेश्वरी राज्यासनके भोगी इसो 
आदशंभुवनम इसो सिद्धिको प्राप्त हुए हैं ऐसा कहा जाता है। यह सकल सिद्धिसाधक मंडल अन्यत्वको 
ही सिद्ध करके एकत्वमें प्रवेश कराता है। अभिवन्दन हो उन परमात्माओंको ! 
( शाूलविक्रीडित ) 
देखो आंगव्हो आप एक अडवोी, वेराग्य वेगे गया, 
छांडी राजसमाजने भरतजी, केवल्यजश्ञानी थया। 
चोथं चित्र पवित्र ए ज चरिते, पाम्यं अहीं पूर्णता, 
ज्ञानीना मन तेह रंजन करो, वैराग्य भावे यथा ॥ 
विदेषार्थ-जिसने अपनी एक उँगलोकों शोभाहीन देखकर बेराग्यके प्रवाहमे प्रवेश किया, और 
जिसने राजसमाजकों छोडकर केवलज्ञान प्राप्त किया, ऐसे उस भरतेश्बरके चरित्रको धारण करके यह 
चौथा चित्र पूर्णताकों प्राप्त हुआ | यह यथोचित वेराग्य भाव प्रदर्शित करके ज्ञानोपुरुषोके मनको रजन 
करनेवाला हो | 
भावनाबोध ग्रन्थम अन्यत्वभावनाके उपदेशके ल्लिये प्रथप दर्शनके चतुर्थ चित्रम भरतेश्वरका दृष्टान्त और 
प्रमाणशिक्षा पूर्णताको प्राप्त हुए । 


पंचम चित्र 
अशुतिभावना 
( गीतिवृत्त ) 
खाण मूत्र ने मछ्ठनी, रोग जरानुं निवासनुं धाम । 
काया एवी गणोने, सान त्यज़ोने कर सा्थंक आम ॥ 
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विशेषार्थ--हे चेतन्य ! इस कायाकों मल और मूत्रकी खानरूप, रोग और वृद्धताके रहनेके धाम 
जेसी मानकर उसका मिथ्या मान त्याग करके सनतृकुमारकी भाँति उसे सफल कर ! 


इस भगवान सनतृकुमारका चरित्र अशुचिभावनाकी प्रामाणिकता बतानेके लिये यहाँ पर शुरू 
किया जाता है | 


वृष्टान्त--जों जो ऋद्धि, सिद्धि ओर वेभव भरतेश्वरके चरित्रमे वणित किये, उन सब वेभवादिसे 
युक्‍त सनतृकुमार चक्रवर्ती थे । उनका वर्ण और रूप अनुपम था । एक बार सुधमंसभामे उस रूपकी स्तुति 
हुई । किन्ही दो देवोको यह बात न रुची | बादमे वे उस शंकाको दूर करनेके लिये विप्रके रूपमे सनतु- 
कुमारके अंतःपुरमे गगे । सनत्‌कुमारकी देहमे उस समय उबटन लगा हुआ था, उसके अंगोपर मर्दनादिक 
पदार्थोका मात्र विलेपन था । एक छोटी अड्भोछो पहनी हुई थी । और वे स्तानमज्जन करनेके लिये बंठे 
थे। विप्रके रूपमे आये हुए देवता उनका मनोहर मुख, कंचनवर्णो काया और चन्द्र जेसी कान्ति देखकर 
बहुत आनन्दित हुए और जरा सिर हिलाया । इसपर चक्रवर्तीने पूछा, “आपने सिर क्‍यों हिलाया ?! 
देवोंने कहा, “हम आपके रूप और वर्णका निरीक्षण करनेके लिये बहुत अभिलाषी थे | हमने जगह-जगह 
आपके वर्ण, रूपकी स्तुति सुनी थी, आज वह बात हमे प्रमाणित हुई, अत. हमे आनन्द हुआ, और सिर 
इसलिये हिछाया कि जेसा लोगोमे कहा जाता है वैसा ही आपका रूप है। उससे अधिक है परन्तु कम 
नहीं ।” सनतृकुमार स्वरूपवर्णकी स्तुतिसे गवंमे आकर बोले, “आपने इस समय मेरा रूप देखा सो ठीक 
है, परन्तु में जव राजसभामे वस्त्रालंकार धारण करके स्वंथा सज्ज होकर सिहासनपर बैठता हूँ, तब मेरा 
रूप और मेरा वर्ण देखने योग्य है, अभी तो मैं शरीरमे उबटन लगाकर बेठा हूँ। यदि उस समय आप 
मेरा रूप वर्ण देखेंगे तो अद्भुत चमत्कारको प्राप्त होगे और चकित हो जायेंगे ।” देवोने कहा. 'तो फिर 
हम राजसभामे आगयेगे,.” यो कहकर वे वहाँसे चले गये । 


तत्पण्चात्‌ सनत॒कुमारने उत्तम और अमूल्य वस्त्रालकार धारण किये। अनेक प्रमाधनोंसे अपने 
शरीरकों विशेष आइचयंकारी ढगसे सजाकर वे राजसभामें आकर सिहासनपर बेठे । आसपास समथ॑ मत्री, 
सुभट, विद्वात और अन्य सभासद अपने-अपने आसनोपर बैठ गये थे । राजेश्वर चमरछत्रसे और खमा- 
खमाके उदगारोसे विशेष शोभित तथा सत्कारित हो रहे थे। वहां वे देवता फिर विप्रके रूपमे आये | 
अदभुत रूपवर्णस आनन्दित होनेके बदले मानों खिन्‍न हुए हो ऐसे ढगसे उन्होंने सिर हिलाया। चक्रवर्तीनि 
पूछा, “अहो ब्राह्मणों | गत समयकी अपेक्षा इस समय आपने और हो तरहसे सिर हिलाया है, इसका 
क्या कारण है सो मुझे बतायें |! अवधिज्ञानके अनुसार विप्रोने कहा, “हे महाराजन ! उस रूपमे और 
इस रूपमे भूमि-आकाशका फर्क पड़ गया है।” चक्रवर्तीने उसे स्पष्ट समझानेके लिये कहा। कब्राह्मणोने 
कहा, “अधिराज ! पहले आपकी कोमल काया अमुततुल्य थी, इस समय विषतुल्य है। इसलिये जब 
अमृततुल्य अगर था तब हमे आनन्द हुआ था। इस समय विषतुल्य हे अत. हमे खेद हुआ है। हम जो 
कहते हैं उस बातको सिद्ध करना हो तो आप अभी ताबूल थूकें, तत्काल उम पर मक्षिका बेठेगी और 
परधामको प्राप्त होगी ।” 


सनत्‌कुमा रने यह परीक्षा की तो सत्य सिद्ध हुई। पूर्व कमंके पापके भागमे इस कायाके मदका 
मिश्रण होनेसे इस चक्रतर्तीकी काया विषमय हो गयी थी । विनाशी और अशुचिमय कायाका ऐसा प्रपच 
देखकर सनतृकुमारके अंत करणमे वेराग्य उत्पन्त हुआ | यह संसार सबंथा त्याग करने योग्य है। ऐसीकी 
ऐसो अशुचि स्त्री, पुत्र, मित्र आदिके शरीरमे है। यह सब मोह-मान करने योग्य नही है, यो कहकर वे छः 
खण्डकी प्रभुताका त्याग करके चल निकले। वे जब साधुरूपमे विचरते थे तब महारोग उत्पन्न हुआ। 
उनके सत्यत्वकी परोक्षा लेनेके लिये कोई देव वहाँ वेद्यके रूपमे आया । साधुकों कहा, “मै बहुत कुशल 
राजवेद् हूँ, आपकी काया रोगका भोग बनी हुई है; यदि इच्छा हो तो तत्काल मे उस रोगको दूर कर 

उ 


५० श्रोसद्‌ राजचन्द 


दूँ ।” साधु बोले, “हे वेच्च ! कमंरूपी रोग महोन्‍्मल है, इस रोगको दूर करनेकी यदि आपको समर्थता हो तो 
भले मेरा यह रोग दुर करें। यह समर्थंता न हो तो यह रोग भले रहे ।” देवताने कहा, “इस रोगको दूर 
करनेकी समर्थता तो मे नही रखता ।” बादमे साधुने अपनो लब्धिके परिपूर्ण बलसे थूकवाली अंगुलि करके 
उसे रोगपर लगाया कि तत्कारू वह रोग नष्ट हो गया और काया फिर जैसी थी वेसी हो गयी। बादमें 
उस समय देवने अपना स्वरूप प्रगट किया, धन्यवाद देकर, वदन करके वह अपने स्थानको चला गया | 

प्रमाणशिक्षा--रक्तपित्त जैसे सदेव खून-पीपसे खदबदाते हुए महारोगकी उत्पत्ति जिस कायामे है, 
पलभरमे विनष्ट हो जानेका जिसका स्व्रभाव है, जिसके प्रत्येक राममे पौने दा दो रोगोका निवास है, वैसे 
साढ़े तीन करोड़ रोमोसे वह भरी होनेसे करोड़ो रोगोका वहु भडार है, ऐसा विवेकसे सिद्ध है । अन्नादिकी 
न्यूनाधिकतासे वह प्रत्येक रोग जिस कायामे प्रगट हाता हैं, मल, मूत्र, विष्ठा, हड्डी, मास, पीप और 
इलेष्मसें जिसका ढाँचा टिका हुआ है, मात्र त्वचासें जिसकी मनोहरता है, उस कायाका मोह सचमुच | 
विश्वम ही है| सनतृकुमारने जिसका लेशमात्र मान किया वह भी जिससे सहन नही हुआ उस कायामे 
अहो पामर ! तू क्‍या मोह करता है ? यह मोह मगलदायक नहीं है ।'" 

ऐसा होनेपर भी आगे चलकर मनुष्यदेहको स्वं-देहोत्तम कहना पडेगा | इससे सिद्धगतिकी सिद्धि 
है, यह कहनेका आशय है। वहॉपर निःशक होनेके लिये यहाँ नाममात्रका व्याख्यान किया हे । 

आत्माके शुभ कमंका जब उदय आता है तब उसे मनुष्यदेह प्राप्त होती है। मनुष्य अर्थात्‌ दो 
हाथ, दो पेर, दो आँखे, दा कान, एक मुख, दो आष्ठ और एक नाकवाली देहका अधीश्वर ऐसा नही है। 
परन्तु उसका मर्म कुछ और ही है। यदि इस प्रकार अविवेक दिखाये ता फिर वानरको मनुष्य माननेमे 
क्‍या दोष है ? उस बेचारेने तो एक पूंछ भा अधिक प्राप्त को है । पर नही, मनुष्यत्वका मर्म यह है-- 
विवेकबुद्धि | जसके मनमे उदित हुई है, वही मनुष्य है, बाकों सभी इसके बिना दो पेरवाले पशु ही हैं । 
मेघावी पुरुष निरंतर इस मानवत्वका मम इसी प्रकार प्रकाशित करते हैं। विवेकबुद्धिके उदयसे मुक्तिके 
राजमार्गमे प्रवेश किया जाता है। ओर इस मागगंमे प्रवश यही मानवदेहकी उत्तमता है। फिर भी इतना 
स्मृतिमे रखना उचित हैँ कि यह देह केवल अशुचिमय और अशुचिमय ही है । इसके स्वभावमे और कुछ 
भी नहीं है । 

भावनाबोध ग्रन्थम अशुचिभावनाके उपदेशके लिये प्रथम दर्शनके पॉँचवे चित्रमे सनतकुमारका दृष्टात और 
प्रमाणशिक्षा पूर्ण हुए । 


अंतर्दर्शन : षष्ठ चित्र 
निवृत्तिबोध 
(नाराच छूंद) 


अनंत सोख्य नाम दुःख त्यां रही न मित्रता ! 
अनंत दुःख नाम सोख्य प्रेम त्यां, विचित्रता !! 
उचधाड न्याय-नेत्र ने निहाछ रे ! निहाछ सुं; 
निवृत्ति शीघ्रमेव धारी ते प्रवृत्ति बार तुं ॥ 
विशेषार्थ --जिसमे एकात और अनत सुवकी तर्रगें उछलती है ऐसे शील, ज्ञानको नाममात्रके 
दु'खसे तंग आकर, मित्ररूप न मानते हुए उनमे अध्रीति करता है; और केवल अनंत दुःखमय ऐसे जो 


१. दि० आ० पाठा०-यह किंचित्‌ स्तुतिपात्र नही है ।' २, देखिये मोक्षमाला शिक्षापाठ ४--सानवदेह । 
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संसारके नाममात्रके सुख है, उनमे तेरा परिपूर्ण प्रेम है, यह केसी विचित्रता है ! अहो चेतन ! अब तू अपने 
न्यायरूपी नेत्रोको खोलकर देख ! रे देख !!! देखकर शीकघ्रमेव निवृत्ति अर्थात्‌ महावेराग्यकों धारण कर, 
और मिथ्या कामभोगकी प्रव॒त्तिको जरा दे ! 


ऐसी पवित्र महानिवृत्तिको दुृढ़ीभूत करनेके लिये उच्च विरागी युवराज मृगापुत्रका मनन करने 
योग्य चरित्र यहाँ प्रस्तुत करते है | तूने केसे दु खको सुख माना है ? और कैसे सुत्कों दु:ख माना है ? इसे 
युवराजके मुखबचन तादुश सिद्ध करेंगे । 


वृष्टान्त--नाना प्रकारके मनोहर वृक्षोंसे भरे हुए उद्यानोसे सुशोभित सुग्रीव नामक एक नगर 
है। उस नगरके राज्यासनपर बलभद्र नामका एक राजा राज्य करता था। उसकी प्रियंवदा पटरानीका 
नाम मृगा था । इस दम्पतीसे बलश्नी नामके एक कुमारने जन्म लिया था। वे मृगापुत्रके नाभसे प्रख्यात 
थे। वे मातापिताको अत्यन्त प्रिय थे। उन युवराजने गृहस्थाश्रममे रहते हुए भी सयतिके गुणोकों प्राप्त 
किया था; इसलिये वे दमीश्वर अर्थात्‌ यतियोमे अग्रेसर गिने जाने योग्य थे। वे मृगापुत्र शिखरबद 
आनन्दकारी प्रासादमे अपनी प्राणत्रिया सहित दोगुंदक देवताकी भाँति विलास करते थे। वे निरंतर 
प्रमुदित मनसे रहते थे। प्रासादका दीवानखाना चद्रकातादि मणियों तथा विविध रत्नोसे जड़ित था। एक 
दिन वे कुमार अपने झरोखेमे बेठे हुए थे । वहाँसे नगरका परिपूर्ण निरीक्षण होता था । जहाँ चार राज- 
मांगे मिलते थे ऐसे चोकम उनकी दृष्टि वहाँ पडी कि जहाँ तीन राजमार्ग मिलते थे। बहाँ उन्होंने महा- 
तप, महानियम, महासंयम, महाशील, और महागुणोके धाम्ररूप एक शान्‍्त तपस्वो साधुको देखा । ज्यो- 
ज्यों समय बीतता जाता है त्यो-त्यो मृगापुत्र उस मुनिको खूब गौरसे देख रहे है। 


इस निरोक्षणसे वे इस प्रकार बोले--'जान पडता है कि ऐसा रूप मैने कही देखा है।” और यों 
बोलते-बोलते वे कुमार शुभ परिणामको प्राप्त हुए । मोहपट दूर हुआ और वे उपशमताको प्राप्त हुए । जाति- 
स्मृतिज्ञान प्रकाशित हुआ | पूर्वजातिकी स्मृति उत्पन्न होनेसे महाऋद्धिके मोक्‍ता उन मृगापुत्रकों पू्॑के 
चारित्रका स्मरण भो हो आया। श्ीघ्रमेव वे विषयमे अनासक्त हुए और सयममे आसकत हुए। मातता- 
पिताके पास आकर वे बोले, “पूर्व भवमे मैने पॉच महाक्त सुने थे, नरकमे जो अनन्त दुख है वे भी मेंने 
सुने थे, तिर्यचमे जो अनन्त दु.ख है वे भी मैने सुने थे । उन अनन्त दुःखोसे खिन्‍न होकर मे उनसे निवृत्त 
होनेका अभिलाषी हुआ हूँ । ससाररूपी समुद्रसे पार होनेके लिये हे गुरुजनो ! मुझे उन पाँच महांब्रतोंको 
धारण करनेकी अनुझा दीजिये ।/' 
कुमा रके निवृत्तिपूर्ण वचन सुनकर मातापिताने उन्हें भोग भोगनेका आमत्रण दिया | आमंत्रण-वचनसे 
खिन्‍न होकर मृगापुत्र यों कहते है--“अहो मात ' और अहो तात ! जिन भोगोका आप मुझे आमत्रण देते 
हैं उन भोगोका मै भोग चुका हूँ । वे भोग विषफल--किपाक वृक्षके फलके समान है, भोगनेके बाद कड़वे 
विपाकको देते है और सेव दु खोत्पत्तिके कारण है । यह शरीर अनित्य और केवल अशुचिमय है, अशुच्ि 
से उत्पन्न हुआ है, यह जीवका अश्ञाइवत वास है, और अनन्त दु खोका हेतु है। यह शरीर रोग, जरा 
और क्लेशादिका भाजन है, इस शरीरमे मै केसे रति करूँ ? फिर ऐसा कोई नियम नही है कि यह शरीर 
बचपनमे छोड़ना है या बुढापेमे । यह शरीर पानीके फेनके बुलबुले जेसा है, ऐसे शरीरमे स्नेह करना केसे 
घोग्य हो सकता है ? मनुष्यभवम भी यह शरीर कोढ़, ज्वर आदि व्याधियोसे तथा जरा-मरणमें ग्रसित 
होना सम्भाव्य है| इससे मै कंसे प्रेम करूँ ? 
जन्मका दुःख, जराका दु ख, रोगका दुःख, मृत्युका दु ख, इस तरह केबल दुःखके हेतु संसारमें हैं । 
भूमि, क्षेत्र, आवास, कंचन, कुटुम्ब, पुत्र, प्रमदा, बाधव, इन सबको छोड़कर मात्र क्लेशित होकर इस 
शरीरसे अवश्यमेव जाना है। जेसे किपाक वृक्षके फलका परिणाम सुखदायक नहीं है वेसे भोगका परिणाम 
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भी सुखदायक नही है | जेसे कोई पुरुष महा प्रवासमे अन्न-जल साथमे न ले तो क्षुधा-तृषासे दुखी होता 
है बेसे ही धमके अनाचरणस परभवमे जानेपर वह पुरुष दु.खी होता है, जन्म-जरादिकी पीड़ा पाता है। 
महाप्रवासमे जाता हुआ जो पुरुष अन्न-जलादि साथमे लेता है वह पुरुष क्षुधा-तृषासे रहित होकर सुख 
पाता है उसी प्रकार ध्मंका आचरण करनेवाला पुरुष परभवमे जानेपर सुख पाता है, अल्प कमंरहित होता 
है और असातावेदनीयसे रहित होता है | है गुरुजनों ! जेसे किसो गृहस्थका घर प्रज्वलित होता है तब 
उस घरका मालिक अमूल्य बस्त्रादिको छे जाकर जीर्ण वस्त्रादिको वही छोड़ देता है, वेसे ही छोकको 
जलता देखकर जी वस्त्ररूप जरामरणको छोड़कर अमूल्य आत्माको उस दाहसे (आप आज्ञा दे तो मैं) 
बचाऊँगा ।” 


मुगापुत्रके वचन सुनकर उसके मातापिता शोकातं होकर बोले, “हे पुत्र ! यह तू क्या कहता है ? 
चारित्रका पालन अति दुष्कर है। यतिको क्षमादिक गुण धारण करने पडते है, निभाने पडते है, और 
यत्नासे सँभालने पडते है । सयतिको मित्र और शझत्रुम समभाव रखना पडता है, सयतिको अपने आत्मा 
और परात्मापर समबुद्धि रखनी पडती है, अथवा सर्व जगतपर समान भाव रखता पडता है। ऐसा 
पालनेमे दुष्कर प्राण/तिपातविरति प्रथम ब्रत, उसे जीवनपयंन्त पालना पडता है। सयतिकों सेव अप्र- 
मत्ततासे मृषा वचनका त्याग करना और हितकारी वचन बोलता, ऐसा पालनेमे दुष्कर दुसरा ब्रत धारण 
करना पडता है । सयतिको दंत-शोधनके लिये एक सलाईके भी अदत्तका त्याग करना और निरवद्य एव 
दोपरहित भिक्षाका ग्रहण करना, ऐसा पालनेमे दुष्कर तीसरा ब्रत धारण करता पडता है। कामभोगके 
स्वादका जानने और अभब्रह्मचर्यके धारण करनेका त्याग करके ब्रह्मचयंरूप चौथा ब्रत सयतिक्रो धारण 
करना तथा उसका पालन करना बहुत दुष्कर है। धनधान्य, दास-समुदाय, परिग्रहके ममत्वका वर्जन और 
सभी प्रकारके आरंभका त्याग करके केवल निमंमत्वसे यह पाँचवाँ महावब्रत सयतिको धारण करना अति 
विकट है। रात्रिभोजनका वर्जन तथा घृतादि पदार्थोंके वासी रखनेका त्याग करना अति दृष्कर है । 


हे पुत्र ! तू चारित्र चारित्र क्या करता है ? चारित्र जेसी दुःखप्रद वस्तु दूसरी कौनसी है ” क्षुधा 
का परिषह सहन करना, तृषाका परिषह सहन करना, णीतका परिषह सहन करना, उष्ण तापका परिषह 
सहन करना, डॉस-मच्छरका परिषरह सहन करना, आक्रोशका परिषह सहन करना, उपाश्रयका परिषह 
सहन करना, तृणादिके स्पशंका परिषह सहन करना, तथा मैलका परिषह सहन करना, हे पुत्र ! निइचय 
मान कि ऐमा चारित्र कैसे पाला जा सकता है ? वधका परिषह और बन्धका परिषह कैसे विकट हैं ? 
भिक्षाचरी कैसी दृष्कर है ? याचना करना केसा दुष्कर है ? याचना करनेपर भी प्राप्त न हो, यह अलाभ- 
परिषह कंसा दुष्कर है ? कायर पुरुषके हृदयका भेदन कर डालनेवाला केशलुचन केसा विकट है * तू 
विचार कर, कमंवैरीके लिये रौद्र ऐसा ब्रह्मचयय व्रत कैसा दृष्कर है ” सचमुच | अधीर आत्माके लिये यह 
सब अति-अति विकट है | 


प्रिय पुत्र | तू सुख भोगनेके योग्य है। तेरा सुकुमार शरीर अति रमणीय रीतिसे निर्मल स्नान करनेके 
योग्य है। प्रिय पुत्र | निश्चय ही तू चारित्र पालनेके लिये समर्थ नही है। जीवन पर्यन्त इसमे विश्राम नही 
है | संयतिके गुणोका महासमुदाय लोहेकी भाँति बहुत भारों है। सयमका भार वहन करना अति अति 
बविकट है | जैसे आकाशगगाके प्रवाहके सामने जाना दुष्कर है वेसे ही यौवनवयमे सयम महादुष्कर है। 
जैसे प्रतिब्ात जाना दुष्कर है, वेसे हो यौवनमे सयम महादृष्कर है। भुजाओंसे जैसे समुद्रको तरना दुष्कर 
है वेसे ही योवनमे समम-गणभमुद्र पार करना महादुष्कर है। जैसे रेतका कोर नीरस है वेसे ही संयम 
भी नोरस है। जैसे खड़्ग-धारापर चलना विकट है वेसे ही तपका आचरण करना महाविकट है। जैसे 
सप॑ एकात दृष्टिसि चलता है, वेसे ही चारित्रमें ईर्यासमितिके लिये एकातिक चलना महादृष्कर है। है 
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प्रिय पुत्र ! जैसे लोहेके चने चबाना दुष्कर है बसे ही संगयमका आचरण करना दुष्कर है। जेसे अग्निकी 
शिखाको पीना दुष्कर है, वेसे ही यौवनमे यतित्व अंगीकार करना महादुष्कर है। सर्वंथा मंद सहननके 
धनी कायर पुरुषके लिये यतित्व प्राप्त करना तथा पालना दृष्कर है। जैसे तराजूसे मेर पवृ॑तका तौलना दुष्कर 
है वैसे ही निम्चलतासे, नि शकतासे दशविध यतिधमंका पालन करना दुष्कर है। जैसे भुजाओंसे स्वयभू- 
रमणसमुद्रको पार करना दृष्कर है वेसे ही उपशमहीन मनुष्यके लिये उपशमस्पी समुद्रको पार करना 
दुष्कर है। 

हे पुत्र ! शब्द, रूप, गंध, रस और स्पर्श इन पाँच प्रकारसे मनुष्यसबधो भोगोको भोगकर भुक्त- 
भोगी होकर तू बवुद्धावस्थामे धमंका आचरण करना ।” 


मातापिताका भोगसंबंधी उपदेश सुनकर वे मुगापुत्र मातापितासे इस तरह बोल उठे--- 

“जिसे विषयकी वृत्ति न हो उसे संयम पालना कुछ भी दुष्कर नहीं है। इस आत्माने शारीरिक 
एवं मानसिक वेदना असातारूपसे अनत बार सहन की है, भोगी है। महादुःखस भरो, भयको उत्पन्न 
करनेवाली अति रोद्र वेदनाएँ इस आत्माने भोगी है। जन्म, जरा, मरण--ये भयके धाम है । चतुगेतिरूप 
संसाराटवीमे भटकते हुए अति रौद्र दुख मेने भोगे हैं । हे गुरुजनो ! मनुष्यलोकमे जो अग्नि अतिशय 
उष्ण मानो गयो है, उस अग्निसे अनत गुनी उष्ण तापवेदना नरकमे इस आत्माने भोगों है। मनुष्यलोकमे 
जो ठड अति शीतल मानी गयी है उस ठडसे अनत गुनी ठड नरकमे इस आत्माने असातासे भोगी है। 
लोहमय भाजनमे ऊपर पेर बॉधकर और नीचे मस्तक करके देवतासे वेक्रिय की हुई धार्ये धायँ जलती हुई 
अग्निमे आक्रंदन करते हुए इस आत्माने अत्युग्र दु ख भोगे हैं । महा दवकी अग्नि जैसे मरुदेशमे जेसी बालू 
है उस बालू जेसी वत्लमय बाल कदंव नामक नदीको बालू है, उस सरीखी उष्ण बालमे पृ्वंकालमे मेरे 
इस आत्माको अनंत बार जलाया है । 

आक्रदन करते हुए मुझे पकानेके लिये पकानेके बरतनमे अनंत बार डाला है। नरकमे महारीद्व 
परमाधामियोने मुझे मेरे कडवे विपाकके लिये अनंत बार ऊँचे वृक्षकी शाखास बाँधा था। बान्धवरहित 
मुझे लम्बी करवतसे चीरा था। अति तीक्ष्ण कांटोसे व्याप्त ऊंचे शाल्मलि वृक्षसे बाँधकर मुझे महाखेद दिया 
था | पाशमे बॉधकर आगे-पोछे खीचकर मुझे अति दुखी किया था। अत्यन्त असह्य कोल्हूमे ईखको भाँति 
आक्रंदन करता हुआ मै अति रौद्रतासे पेला गया था | यह सब जो भोगना पडा वह मात्र मेरे अशुभ कमं- 
के अनंत बारके उदयसे ही था | साम नामके परमाधामोने मुझे कुत्ता बनाया, शबल नामके परमाधामीने 
उस कुस्तेके रूपमे मुझे जमीन पर पटका, जी वस्त्रकी भाँति फाडा, वृक्षकी भाँति छेदा; उस समय मैं 
अतीब तडफड़ाता था । 


विकराल खडगसे, भालेसे तथा अन्य गस्त्रोंसे उन प्रचडोने मुझे विखडित किया था । नरकमे पाप 
कमंसे जन्म लेकर विषम जातिके खडोका दुःख भोगनेमे कमी नही रही | परतत्रतासे अनंत प्रज्वलित रथ 
में रोशको भाँति बरबस मुझे जोता था। महिषकी भाँति देवताकी वेक्रिय की हुई अग्निमे मैं जला था | 
में भुरता होकर असातासे अत्युग्र वेदना भोगता था। ढंक-गीध नामके विकराल पक्षियोकी सँडसे जेसो 
चोचोसे चूँथा जाकर अनत बिलबिलाहटसे कायर होकर मे विलाप करता था। तृषाके कारण जलपानके 
चिन्तनसे वेगमे दौड़ते हुए, बेतरणीका छरपलाकी धार जेसा अनत दु खद पानी मुझे प्राप्त हुआ था । जिसके 
पत्ते खड़गकी तीब्न धार जेसे है, जो महातापसे तप रहा है, वह असिपत्रवन मुझे प्राप्त हुआ था, वहाँ पूर्व- 
कालमे मुझ अनन्त बार छेदा गया था । मुद्गरसे, तीन्न शस्त्रसे, त्रिशूलसे, मूसलसे तथा गदासे मेरे शरीरके 
टुकड़े किये गये थे । शरणरूप सुखके बिना मेंने अध्वरणरूप अनन्त दु'ख पाया था। वस्त्रकी भाँति मुझे 
छरपराको तीदण धारसे, छुरीसे ओर कंचीस काटा गया था। मेरे खंड खंड टुकड़े किये गये थे । मुझे 
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तिरछा छेदा गया था। चररर शब्द करती हुई मेरो त्वचा उतारी गयी थी। इस प्रकार मैंने अनंत दुःख 
पाया था | 

मै परवशतासे मृगकी भाँति अनत बार पाशमे पकड़ा गया था। परमाधामियोने मुझे मगर-मच्छ 
के रूपमे जाल डालकर अनत बार दुख दिया था। बाजके छूपमे पक्षीकी भाँति जालमे बाँध कर मुझे 
अनन्त बार मारा था। फरसा इत्यादि शम्त्रोसे मुझे अनन्त बार वृक्षकी तरह काटकर मेरे सूक्ष्म टुकड़े 
किये गये थे । जेसे लुहार घनसे लोहेको पीटता है वेसे ही मुझे पूर्व कालमे परमाधामियोने अनन्त बार 
पीटा था। ताॉबे, लोहे ओर सीसेको अग्निसे गला कर उनका उबलता हुआ रस मुझे अनन्त बार पिलाया 
था | अति रौद्रतासे वे परमाधामों मुझे यो कहते थे कि पूर्व भवमे तुझे माँस प्रिय था, अब ले यह माँस । इस 
तरह मैंने अपने हो शरी रके खण्ड-खण्ड टुकड़े अनन्त बार नियले थे। मद्यकी प्रियताके कारण भी मुझे इससे 
कुछ कम दु ख उठाना नही पड़ा। इस प्रकार मैने महाभयसे, महात्राससे और महादु.खसे कंपायमान काया 
द्वारा अनन्त बेदनाएँ भागी थी । जो वेदनाएँ सहन करनेमे अति तीत्र, रोद्र और उत्कृष्ट कालस्थितिवाली 
है, और जो सुननेमे भी अति भयंकर हे, वे मैने नरक्रमे अतन्‍्त बार भागी थी। जेसो वेदना मनुष्यलोकमें 
है वैसी दोखती परन्तु उससे अनन्त गुनी अधिक असातावेदना नरकमे थी । सभो भवोमे अतधाताबेदना मेंने 
भोगी है। निमेषमात्र भो वहाँ साता नहीं है ।” 

इस प्रकार मृगापुत्रने वेराग्यमावसे समार परिभ्रमणके दु.ख कह सुनाये । इसके उत्तरमे उसके माता 
पिता इस प्रकार बाले-- है पुत्र | यदि तेरो इच्छा दोक्षा लेनेको है ता दीक्षा ग्रहण कर, परन्तु चारित्रमे 
रोगोत्पत्तिके समय चिकित्सा कौन करेगा ? दु ख-निवृत्ति कौन करेगा ? इसके बिना अति दृष्कर है |” 
मुगापुत्रने कइा--यह ठोक है, परन्तु आप विचार कीजिये कि अटठवोमे मृग तथा पक्षी अकेले होते है, उन्हे 
रोग उत्पन्त होता है तब उनकी चिकित्सा कौन करता है ? जैसे वनमे मृग विहार करता है वेसे ही मैं 
चारित्रवनमे विहार करूँगा, और सत्रह प्रकारके शुद्ध सममका अनुरागी बनू गा, बारह प्रकारके तपका 
आचरण करूँगा, तथा मृगचर्यासे विचरूँगा । जब मृगकों वनमे रोगका उपद्रव होता है, तब उसकी 
चिकित्सा कौन करता है ?” ऐथा कहकर वे पुन बोले “कौन उस मृगको औषध देता है ? कौन उस मृग 
को आनन्द, शाति और सुख पूछता है ” कौन उस मृगको भाहार जल लाकर देता है ? जैसे वह मृग उप- 
द्रवमुक्त होनेके बाद गहन वनमे जहाँ सरोवर होता है वहा जाता है, तृण-पानी आदिका सेवन करके फिर 
जेंसे वह मृग विचरता है वेसे ही मैं विचरूगा। साराश यह कि में तद्गरप मृगचर्याका आचरण करूंगा | 
इस तरह मैं भो मृगको भाँति सयमवान बनू गा। अनेक स्थलोमे विचरता हुआ यति मृगकी भाँति अप्रति- 
बद्ध रहे । मृगकी तरह विचरण करके, मृगचर्याका सेवन करक और सावद्यको दूर करके यति विचरे। 
जेंसे मृग तृण, जल आदिकी गोचरी करता है वेसे ही यति गोचरी करके सयमभारका निर्वाह करे | दुरा- 
हारके लिये गृहस्थकी अवहेलना न करे, निदा न करे, ऐसे सयमका मैं आचरण करूँगा ।” 

“एव पुत्ता जहासुखं--हे पुत्र ! जेसे तुम्हे सुख हा वेसे करो /” इस प्रकार मातापिताने अनुजञा 
दी । अनुशा मिलनेके बाद ममत्वभावका छेदन करके जसे महा नाग कचुकका त्याग करके चला जाता है 
वैसे हो वे म॒गापुत्र समारका त्याग कर संयम-घर्ममे सावधान हुए । कंचन, कामिनी, मित्र, पुत्र, जाति और 
सगे संबंधियोके परित्यागी हुए । जेसे वस्त्रकों झटक कर धूलको झाड़ डालते है बेसे ही वे सब प्रपंचका 
त्याग कर दीक्षा लेनेके लिये निकल पडे। वे पवित्र पांच महाब्रतस युक्त हुए, पच समितिसे सुझ्ोभित हुए, 
त्रिगुप्तिसे अनुगुप्त हुए, बाह्याम्पतर द्वादश तपसे सयुक्त हुए, ममत्वरहित हुए, निरहंकारी हुए। स्त्री 
आदिके सगसे रहित हुए, हक सभो प्राणियामे उनका समभाव हुआ। आहार जल प्राप्त हो या न हो, 
सुख प्राप्त हो या दु:ख. जीवन हो या मरण, कोई स्तुति करे या कोई निन्‍्दा करे, कोई मान दे या कोई 
अपमान करे, उन सब पर वे समभावी हुए। ऋद्धि, रस और सुख इस त्रिगारवके अहपदसे वे बिरक्त हुए | 
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मतदंड, वचनदंड और तनदंडको दूर किया। चार कषायसे विमक्त हुए। मायाशल्य, निदानशल्य तथा 
मिथ्यात्वशल्य इस त्रिशल्यसे त्रिरागी हुए । सप्त महाभयसे वे अभय हुए । हास्य और जोकसे निवुत्त हुए । 
निदानरहित हुए । रागद्वेषरूपी बन्धनसे छूट गये | वाछारहित हुए । सभी प्रकारके बिलासोंसे रहित हुए । 
कोई तलवारसे काटे और कोई चन्दनका विलेपन करे, उसपर समभावी हुए । उन्होंने पाप आनेके सभी 
द्वार रोक दिये | शुद्ध अन्त करणसहित धर्मंध्यानादिके व्यापारमे वे प्रशस्त हुए । जिनेन्द्रके शासनतत्त्वमे 
परायण हुए । ज्ञानसे, आत्मचारित्रसे, सम्यक्त्वसे, तपसे, प्रत्येएः महाव्रतकी पाँच भावनाओसे अर्थात्‌ पाँच 
महाव्रतोकी पच्चोस भावनाओंसे और निर्मलतासे वे अनुपम विभूषित हुए । सम्यक प्रकारसे बहुत वर्ष तक 
आत्मचा रित्रका परिसेवन करके एक मासक्रा अनशन करके उन महाज्ञानी युवराज मृगापुत्रने प्रधान मोक्ष- 
गत्तिमें गमसन किया । 


प्रभाणशिक्षा--तत्त्वज्ञानियो द्वारा सप्रमाण सिद्ध को हुई द्वादइश भावनाओंमेसे संसार भावनाको 
दुढ करनेके लिये मृगापुत्रके चरित्रका यहाँ वर्णन किया है। ससाराटवीमे परिभ्रमण करते हुए अनन्त 
दुख हैं, यह्‌ विवेकसिद्ध है, और इसमे भी, निमपमात्र भो जिसमे सुख नही है ऐसी नरकाधोगतिके अनन्त 
दृखोका वर्णन युवज्ञानी योगीद्र मृगापुत्रने अपने मालापिताके समक्ष किया है, वह केवल संसारसे मुक्त 
होनेका विरागी उपदेश प्रदर्शित करता है। आत्मचारित्रको धारण करनेमे तपपरिषहादिके बहिर्द:खको 
दुख माना है, और महाधोगतिके परिभ्रमणरूप अनन्त दु खको बहिर्भावमोहिनीसे सुख माना है, यह देखो, 
कैसी भ्रमविचित्रता है ? आत्मचारित्रका दुख दुख नहीं परनन्‍नु परम सुख है, और परिणाममे अनन्त 
सुखतरगकी प्राप्तिका कारण है, और भोगविलासादिका सुख जो क्षणिक एवं बहिदुष्ट सुख है वह केवल 
दुःख ही है, और परिणाममे अनन्त दु खका कारण है, इसे सप्रमाण सिद्ध करनेके लिये महाज्ञानी मुगापुत्र- 
का वेराग्य यहाँ प्रदर्शित किया है। इन महाप्रमावक, महायञस्वी मृगापुत्रकी भाँति जो तपादिक और 
आत्मचारित्रादिक शुद्धाच रण करे, वह उत्तम साधु जिलोकमे प्रसिद्ध और प्रधान परमसिद्धिदायक सिद्ध- 
गतिको पाये । संसारममत्वको दूखवृद्धिरूप मानकर तत््वज्ञानों इन मृगापुत्रकों भाँति परम सुख और 
परमानन्दक्रे लिये ज्ञानदशंनचारित्ररूप दिव्य चिन्तामणिकी आराधना करते हैं । 

महर्षि मुगापुत्रका सर्वोत्तम चरित्र (संसारभावनारूपसे) ससार परिभ्रमणको निवृत्तिका और उसके 
साथ अनेक प्रकारकी निवृत्तिका उपदेश देता है । इस परसे अतर्द्श नका नाम निवृत्तिबोध रखकर आत्म- 
चारित्रकी उत्तमताका वर्णन करते हुए मुगापुत्रका थह चरित्र यहाँ पूर्ण होता है । तत्त्वज्ञानी ससारपरि- 
अ्रमणनिवृत्ति और सावद्यउपकरणनिवृत्तिका पवित्र विचार निरंतर करते है। 


इति अन्तर्दर्शनके ससारभावनारूप छठ चित्रमें मृगापुत्रचरित्र समाप्त हुआ । 


सप्त| चित्र 
आशस्रव भावना 


द्वादश अविरति, षो्दत कधाय, नव नोकषाय, पंच मिथ्यात्व, और पंचदश योग यह सब मिलकर 
सत्तावन आज्रव-द्वार अर्थात्‌ पापके प्रवेश करनेके प्रणाल हैं। 

वृष्टान्त--महा विदेहमे विशाल पुंडरीकिणी नगरीके राज्यर्सिहासनपर पुंडरीक और कुंडरीक नामके 
दो भाई आरूढ़ थे । एक बार वहाँ महातत्त्वज्ञानी मुनिराज विहार करते हुए आये | मुनिके वेराग्य वचना- 
मृतसे कुंडरोक दोक्षानुरक्त हुआ और घर आतेके बाद पुडरीककों राज्य सौपकर चारित्र अंगीकार किया । 
सरस-नोरस आहार करनेसे थोड़े समयमें वह रोगग्रस्त हुआ, जिससे वह चारित्रपरिणामसे भ्रष्ट हो गया। 


५६ श्रीसद्‌ राजचन्द 


पुंडरीकिणी महानगरीकी अशोकवाटिकामे आकर उसने ओघा, मुखपटी वुक्षपर लटका दिये | वह निरन्तर 
यह परिचितन करने लगा कि पूंडरीक मुझे राज देगा या नही ? वनरक्षकने कुडरीककों पहचान लिया | 
उसने जाकर पुंडरीकको विदित किया कि आकुलव्याकुल होता हुआ आपका भाई अशोकबागमे ठहरा हुआ 
है। पुंडरोकने आकर कुंडरीकके मनोभाव देखे और उसे चारित्रसे डगमगाते हुए देखकर कुछ उपदेश देनेके 
बाद राज सौपकर घर आया | 

कुंडरीककी आज्ञाकों सामंत या मन्नी कोई भी नही मानते थे, बल्कि वह हजार वर्ष तक प्रन्नज्या 
पालकर पतित हुआ, इसलिये उसे धिक्‍कारते थे। कुडरीकने राज्यमे आनेके बाद अति आहार किया | 
इस कारण वह रात्रिमे अति पीडित हुआ और वमन हुआ । अप्रीतिके कारण उसके पास कोई आया नही, 
इससे उसके मनमे प्रचण्ड क्रोध आया । उसने निदचय किया कि इस पीडासे यदि मुझे शाति मिले तो फिर 
प्रभातमे इन सबको मै देख लेगा । ऐसे महादुर्ध्यानसे मर कर वह सातवी नरकमे अपयठाण पाथडमे तेतीस 
सागरोपमकी -आयुके साथ अनन्त दु खमे जाकर उत्पन्न हुआ । कैसा विपरोत आखवदद्वार 


इति सप्तम चित्रमे आख्रवभावना सम्पप्त हुई । 


अष्टस चित्र 
संवरभावना 

संवरभावना--उपर्युक्त आख्रवद्वार और पापप्रणालकों सवंधा रोकना (आते हुए कर्म-समूहको 
रोकना) यह संवरभाव है । 

दृष्टांत--(१) (कुंडरीकका अनुसंबंध) कुंडरीकके मुखपटी इत्यादि उपकरणोको ग्रहण करके पुडरीक- 
ने निश्चय किया कि मुझे पहले मह॒षि गुरुक पास जाना चाहिये और उसके बाद ही अन्न-जल ग्रठण करना 
चाहिये। नंगे पेरोसे चलनेके कारण पेरोमें कंकर एवं कांटे चुमनेसे लहुको धाराएँ बह निकली, तो भी वह 
उत्तम ध्यानमे समताभावसे रहा | इस कारण यह महानुभाव पुंडरीक मृत्यु पाकर समर्थ सर्वार्थसिद्ध विमान- 
में तेंतीस सागरोपमकी उत्कृष्ट आयुसहित देव हुआ। आखवमसे कुंडरीककी केसी दुखदशा ! और सवरसे 
पुंडरीककी केसी सुखदशा !! 

दृष्टांत- (२) श्री वजस्तरामी कंचतकामिनीक्रे द्रब्यमावसे संधा परित्यागी थे। एक श्रीमतकी 
रुक्मिणी नामकी मनोहारिणी वुत्री वज्ञस्वामीके उत्तम उपदेशकों सुनकर उनपर मोहित हो गयी | घर 
आकर उसने मातापितासे कहा, “यदि मैं इस देहसे पति करूँ, तो मात्र वज्जस्वामीको हो करूँ, अन्यके 
साथ संलग्न न होनेकी मेरी प्रतिज्ञा है ।”” रुक्मिणीको उसके मातापिताने बहुत ही कहा, “पंगछी ! विचार 
तो सही कि क्या मुनिराज भी कभो विवाह करते है ? उन्होंने तो आख्रवद्वारकी सत्य प्रतिज्ञा ग्रहण को 
है ।” तो भी रुक्मिणीने कहता नहीं माना । निरुपाय होकर धनावा सेठने कुछ द्रव्य और सुरूपा रक्षिणणीको 
साथ लिया, और जहाँ वज्जस्वामी विराजते थे वहां आकर कहा, “यह लक्ष्मी है, इसका आप यथारुचि 
उपयोग करें, और वेभवविछासमें लगाये, और इस मेरी मढासुकोमला रुक्मिणी नामकी पृत्रीसे पाणिग्रहण 
करे ।” यो कहकर बह अपने घर चलछा आया | 

यौवनसागरमे तैरती हुई रूपराशि रुक्मिणीने वज्रस्वामीको अनेक प्रकारसे भोगसंबंधी उपदेश 
किया, भोगके सुखोका अनेक प्रकारसे वर्णन किया, मनमोहक हावभाव तथा अनेक प्रकारके अन्य चलित 
करनेके उपाय किये, परंतु वे सर्वंधा वृथा गये, महासुंदरो रुक्मिणी अपने मोहकटाक्षमे निष्फल हुई। उम्र- 
चरित्र विजयमान वजस्वामी मेहकी भाँति अचल और अडोल रहे | रुक्मिणोके मन, वचन और तनके 
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सभी उपदेशों तथा हावभावोंसे वे लेशमात्र न पिघले। ऐसी महाविशाल दुढ़तासे रुक्मिणीने बोध प्राप्त 
करके निश्चय किया कि ये समर्थ जिलेंद्रिय महात्मा कभी चलित होनेवाले नही हैं । लोहे ओर पत्यरको 
पिघलाना सरल है, परन्तु इन महापवित्र साधु वज्जस्वामीको पिघलानेकी आशा निरथंक होते हुए भी 
अधोगतिका कारणरूप है । इस प्रकार सुविचार करके उप्त हक्मिणीने पिताकी दो हुई लक्ष्मीको शुभ क्षेत्रमें 
लगाकर चारित्र ग्रहण किया, मन, वचन और कायाका अनेक प्रकारसे दमन करके आत्मार्थ साधा। इसे 
तत्त्वज्ञानो संवरभावना कहते हैं । 

इति अष्टम चित्रमें संवरभावना समाप्त हुई । 





नवस सित्र 
निर्जेरा भावना 


द्वादश प्रकारके तपसे कम-समूहको जलाकर भस्मोभूत कर डालनेका नाम निजराभावना है । तपके 
बारह प्रकारमे छ बाह्य और छः अध्यंतर प्रकार है। अनशन, ऊनोदरी, वृत्तिसंक्षेप, रस-परित्याग, काय- 
क्लेश और संलीनता ये छ बाह्य तप है। प्रायश्चित्त, विनय, वेयावृत्य, शास्त्र-पठन, ध्यान और कायोत्सर्ग 
ये छः अभ्यंत्तर तप है। निर्जरा दो प्रकारकी है--एक अकाम निजंरा और दूसरी सकाम निर्जरा | निर्जरा- 
भावनापर एक विप्र-पुत्रका दृष्टात कहते है । 

दृष्टांत--किमी ब्राह्मणने अपने पुत्रको सप्तव्यसनभक्त जानकर अपने घरसे निकाल दिया । वह 
बहाँसे निकल पड़ा और जाकर उसने तस्करमंडलोसे स्नेहसंबंध जोड़ा | उस मंडलीके अग्रेसरने उसे अपने 
काममे पराक्रमी जानकर पुत्र बनाकर रखा। वह विप्रपुत्र दृष्टरमन करनेमे दृढ़ प्रहारी प्रतीत हुआ । इससे 
उसका उपनाम दृढप्रहारी रखा गया । वह दृढ़प्रह्मरी तस्करोंमे अग्नेसर हुआ | नगर, ग्रामका नाश करनेमें 
वह प्रबल हिंमतवाला सिद्ध हुआ । उसने बहुतसे प्राणियोंके प्राण लिये | एक बार अपने संगति समुदायको 
लेकर उसने एक महानगरको लूटा । दृढप्रहरी एक विप्रके घर बैठा था । उस विप्रके यहाँ बहुत प्रेमभावसे 
क्षीरभोजन बना था । उस क्षीरभोजनके भाजनको उस विप्रके मनोरथी बाल-बच्चे घेर बेठे थे। दृढ़प्रहारी 
उस भाजनको छूने छगा, तब ब्राह्मणीने कहा, “हे मूखैराज ! इसे क्यो छता है ? यह फिर हमारे काम नही 
आयेगा इतना भी तू नहीं समझता ?” दृढ़प्रहारीको उन बचनोसे प्रचंड क्रोध आ गया और उसने उस 
दीन स्त्रीको मौतके घाट उतार दिया | «हाता नहाता ब्राह्मण सहायताके लिये दौड़ आया, उसे भी उसने 
परभवको पहुँचा दिया । इतनेमे घरमेसे गाय दोड़ती हुई आयी, और वह सीगोसे दृढ़ प्रहारीकों मारने लगी । 
उस महादुष्टने उसे भी कालके हवाले कर दिया। उस गायके पेटमेसे एक बछडा निकल पड़ा, उसे तड़- 
फड़ाता देखकर दृढप्रहारीके मनमे बहुत बहुत पश्चात्ताप हुआ । “मुझे घिक्कार है कि मेने महाघोर हिसाएँ 
कर डाली ! मेरा इस महापापसे कब छुटकारा होगा ? सचमुच | आत्मकल्याण साधनेमे ही श्रेय है !” 

ऐसी उत्तम भावनासे उसने पंचमुष्टि केशल्चन किया । नगरके द्वार पर आकर वह उम्र कायोत्सगंमे 
स्थित रहा । वह पहिले सारे नगरके छिये संतापरूप हुआ था, इसलिये लोग उसे बहुविध संताप देने लगे | 
आते जाते हुए लोगोंके धूल-ढेंलों, इंट-पत्थरों और तलवारकी मूठोसे वह अति संतापको प्राप्त हुआ। 
वहाँ लोगोंने डेढ़ महीने तक उसे तिरस्क्रत किया, फिर थके और उसे छोड़ दिया । दृढ़प्रहारी वहाँसे कायो- 
त्सग पूरा कर दूसरे द्वार पर ऐसे ही उग्र कायोत्सगं मे स्थित रहा। उस दिशाके लोगोने भी उसी तरह तिरस्कृत 
किया, डेढ़ महीने तक छेडछाड़ कर छोड़ दिया | वहाँसे कायोत्सगं पूरा कर दृढ़प्रहारी तीसरे द्वारपर स्थित 
रहा । वहाँके लोगोंने भी बहुत तिरस्कृत किया | डेढ़ महीने बाद छोड देनेसे वह वहाँसे चौथे द्वार पर डेढ़ 
मास तक रहा | वहाँ अनेक प्रकारके परिषद सहन करके वह क्षमाधर रहा | छठे मासमे अनत्त कुम-समु- 


० 


५८ श्रोमव्‌ राजऋन्द 


दायको जलाकर उत्तरोत्तर शुद्ध होकर वह कमंरहित हुआ | सर्व प्रकारके ममत्वका उसने त्याग किया | 
अनुपम केवलज्ञान पाकर वह मुक्तिके अनंत सुखानंदसे युक्त हो गया । यह निर्जराभावना दृढ़ हुई । अब-- 


दह्ास खित्र 
लोकस्वरूपभावना 


लोकस्वरूपभावता--इस भावनाका स्वरूप यहाँ संक्षेपमे कहना है। जेसे पुरुष दो हाथ कमरपर 
रखकर पेरोको चौडा करके खडा रहे, वेसा ही लोकनालू क्रिवा ला+स्वरूप जानना चाहिये। वह लोक- 
स्वरूप तिरछे थालके आकारका है। अथवा खड़े मर्दलके समान है। नीचे भवनपति, व्यतर और सात 
नरक हैं | मष्य भागमे अढाई द्वीप हैं। ऊपर बारह देवलोक, नव ग्रेवेयक, पाँच अनुत्तर विमान और उन- 
पर अनन्त मुखमय पवित्र मिद्धोकी सिद्धशिला है। यह लोकालोकप्रकाशऊक सर्वज्ञ, संदर्शी और निरुपम 
कैवलज्ञानियोने कहा है। संक्षेपमें लोकस्वरूपभावना कही गयी | 

पापप्रणालकों रोकनेके लिये आश्रवभावना और संवरभावना, महाफर्ल, तपके लिये नि्जंराभावना 
और लोकस्वरूपका किचित्‌ तत्व जाननेके लिये लोकस्वरूपभावना इस दर्शनके इन चार चित्रोमे 
पूर्ण हुई । 


दह्ममम चित्र समाप्त । 


"ज्ञान ध्यान वेराग्यमथ, उत्तम जहाँ विचार | 
ए भावे शुभ भावना, ते ऊतरे भव पार॥ 


४0-८८ कै87 <--+ 


5 हर शत मकर कमा पक पड ट कक न कक वर शिर  शियनिटा मनन लक पल कक 
.._!. भावाष--श्ञान, ध्यान और वैराग्यमय उत्तम विचारोंके साथ जो इन शुम भावनाओका जितन करता है, 
वह संसार से पार हो जाता,है 


१७ 
मोक्षमाला 
( बा लावबोध ) 


उपोद्धात 

निग्नैथ प्रवचनके अनुसार अति सक्षेपमे इस ग्रंथकी रचना करता हूँ। प्रत्येक शिक्षाविषयरूपी मन- 
कसे सकी पूर्णाहुति होगी | आडबरी नाम ही गुरुत्वका कारण है, यो समझते हुए भी परिणाममे अप्रभुत्व 
रहा होनेसे इस प्रकार किया है, सो उचित सिद्ध होओ ! उत्तम तत्त्वज्ञान ओर परम सुशीलका उपदेश 
करनेवाले पुरुष कुछ कम नही हुए है, और फिर यह ग्रंथ उससे कुछ उत्तम अथवा समान नहीं हैं; परन्तु 
विनयरूपमे उन उपदेशकोक धुरधर प्रवचनोके आगे यह कनिष्ठ है। यह भो प्रमाणभूत है कि प्रधान पुरुषके 
सभीप अनुचरकी आवश्यकता है, उसी तरह बेस धुरधर ग्रन्थोके उपदेशबीजको बोनेके लिये तथा अतः- 
करणकों कोमल करनेके लिये ऐसे ग्रन्थका प्रयोजन है । 

इस प्रथम दर्शन और दूसरे अन्य दर्शनोमे तत्त्वज्ञान और सुशोलको प्राप्तिके लिये और परिणा- 
मत अनत सुखतरगको प्राप्त करनेके लिये जो-जो साध्य-साधन श्रमण भगवान ज्ञातपुत्रने प्रकादित किये 
है, उनका स्वल्पतासे किचित्‌ तत्त्वसंचय करके उसमे महापुरुषोके छोटे-छोटे चरित्र एकत्र करके इस 
भावनाबोध और इस मोक्षमालाकों विभूषित किया है। यह--वदग्धमुखमंडन भवतु ।” 


| संवत्‌ १०४३ | --कर्सा पुरुष 


शिक्षणपद्धति ओर मुखसुद्रा 

यह एक स्थाद्वाद तत्त्तावबोध वृक्षका बीज है। यह ग्रथ तत्त्वप्राप्तिकी जिज्ञासा उत्पन्न कर सकने- 
की कुछ अंशमे भी सामथ्यं रवता है। यह समभावसे कहता हूँ। पाठक ओर वाचक वगंसे मुख्य अनुरोध 
यह है कि शिक्षापाठोकों मुखाग्र करनेकी अपेक्षा यथाशक्ति मनन करे, उनके तात्पयंका अनुभव करें, जिनकी 
समक्षमे न आता हो वे ज्ञाता शिक्षक या मुनियोसे समझें और ऐसा योग न मिले तो पॉच सात बार उन 
पाठोको पढ़ जायें । एक पाठ पढ़ जानेके बाद आधी घडो उसपर विचार करके अन्तःकरणसे पूछे कि क्या 
तात्पय॑ मिला ? उस तात्पय॑मेंस हय, ज्ञेय और उपादेय क्या है ? ऐसा करनेसे पूरा ग्रन्थ समझा जा सकेगा । 
हृदय कोमल होगा, विचारशक्ति खिलेगी और जैन तत्त्वपर सम्यक्‌ श्रद्धा होगी । यह ग्रन्थ कुछ पठन करने- 
के लिये नही है, मनन करनेके लिये है। इसमे अर्थरूप शिक्षाकी योजना की है । यह योजना 'बालाबबोध' 
रूप है। विवेश्वन' और प्रज्ञाबबोध' भाग भिन्‍न है, यह उनका एक खण्ड है, फिर भो सामान्य 
तस्वरूप है । 

जिन्हे स्वभाषासंबंधी अच्छा ज्ञान है, और नव तत्त्व तथा सामान्य प्रकरण ग्रन्थोको जो समझ 
सकते हूँ, उन्हे यह ग्रन्थ विशेष बोधदायक होगा । इतना तो अवश्य अनुरोध है. कि छोटे बरालकोको इन 
शिक्षापाठोका तात्पर्य सविधि समझाये | 


६० शौमद्‌ राजचस 


ज्ञानशालाके विद्याथियोको शिक्षापाठ मुखाग्र करायें और वारंवार समझाये | जिन-जिन ग्रन्थोंकी 
इसके लिये सहायता लेनी योग्य हो वह ली जाये। एक-दो बार पुस्तककों पूरा सीख लेनेके बाद उसका 
अभ्यास उल्टेसे कराये । 

मैं मानता हूँ कि सुज्ञ वर्ग इस पुस्तककी ओर कटाक्ष दृष्टिसे नहीं देखेया । बहुत गहराईसे मनन 
करनेपर यह मोक्षमाला मोक्षका कारणरूप हो जायेगी ! इसमे मध्यस्थतासे तत्त्वज्ञान और शीलका बोध 
देनेका उद्देश्य है | 

इस पुस्तकको प्रसिद्ध करनेका मुख्य हेतु यह भी है कि जो उगते हुए बाल युवक अविवेकी विद्या 
प्राप्त करके आत्मसिद्धिसे भ्रष्ट होते है, उनकी अष्टता रोकी जाये। 

मनमाता उत्तेजन नही होनेसे लोगोकी भावना कैसी होगी इसका विचार किये बिना ही यह साहस 
किया है, मै मानता हूँ कि यह फलदायक होगा । शालामे पाठकोंको भेटरूप देनेमे उत्साहित हानेके लिये 
और जैनशालामे अवश्य इसका उपयोग करनेके लिये मेरा अनुरोध है। तभी पारमाथिक हेतु सिद्ध होगा । 


शिक्षापाठ ५ : वाचकसे अनुरोध 


वाचक ' मै आज तुम्हारे हस्तकमलमे आती हूँ। मुझे यत्नापूवंक पढना । मेरे कहे हुए तत्त्वको 
हृदयमे धारण करना । मैं जो-जो बात कहूँ उस-उसका विवेकसे विचार करना | यदि ऐसा करोगे तो तुम 
ज्ञान, ध्यान, नीति, विवेक, सदगुण और आत्मशांति पा सकोगे | 

तुम जानते होगे कि कितने ही अज्ञानी मनुष्य न पढ़ने योग्य पुस्तकें पढ़कर अपना वक्त खो देंते है, 
और उल्टे रास्ते पर चढ जाते है। वे इस लोकमे अपकीति पाते है, तथा परलोकमे नीच गतिमे जाते है । 

तुमने जिन पुस्तकोंको पढा है, और अभी पढते हो, वें पुस्तकें मात्र ससारकी है, परन्तु यह पुस्तक 
तो भव और परभव दोनोमे तुम्हारा हित करेगी। भगवानके कहे हुए वचनोका इसमें थोड़ा उपदेश 
किया है । 

तुम किसी प्रकारसे इस पुस्तककी अविनग्र न करना, इसे न फाडना, इसपर दाग्र ते लगाना या 
दूसरी किसी भी तरहसे न बिगाड़ना । विवेकसे सारा काम करना । विचक्षण पुरुषोने कहा है कि जहाँ 
विवेक है वही धर्म है। 

तुमसे एक यह भी अनुरोध है कि जिन्हें पढना न आता हो और उनकी इच्छा हा तो यह पुस्तक 
अलुकमसे उन्हें पढ सुनाना । 

तुम जिस बातको न समझ पाओ उसे सयाने पुरुषसे समझ लेना। समझनेमे आलस्य या मनमे 

शंका न करना । 

तुम्हारे आत्माका इससे हित हो, तुम्हे शान शाति और आनद मिले, तुम परोपकारी, दयालु, 
क्षमावान, विवेकी ओर बुद्धिशाली बनो, ऐसी शुभ याचना अत भगवानसे करके यह पाठ पूर्ण करता हूँ । 





शिक्षापाठ २ : स्ंमान्य धर्म 
चौपाई 
*घर्मतत्त् जो पूछथय मने, तो संभव्ठावं स्‍्नेहे तने; 
जे सिद्धांत सकछनों सार, सर्वंभान्य सहुने हितकार ॥ १७ 


#मावार्थ - यदि तूने धर्मतत्व मुझसे पूछा है, तो उसे तुझे स्नेहसे सुनाता हैँ। जो सकल सिद्धातका सार 
है, सर्यमान्य और सर्वहितकर है ।। १ ॥। 


१७वाँ वर्ण ६१ 


भादयं भाषणमा भगवान, धर्म न बीजों दया समान; 
अभयदान साथे संतोष, छो प्राणीने, दब्डवा दोष ॥ २॥ 
सत्य ज्ञीछ ने सघरां दान, दया होईने रहां प्रमाण; 
दया नहीं तो ए नहीं एक, विना सूर्य किरण नहि देख ॥ ३ ॥ 
पुष्पपांखडी ज्यां दूभाय, जिनवरनी त्यां नहि आशाय; 
सर्च जीवनु इच्छो सुख, महायोरनी शिक्षा सुख्य ॥४॥) 
सर्व दर्शझने ए उपदेश, ए एकांते, नहों विशेष; 
सर्व प्रकारे जिननो बोध, दया दया निर्मल अविरोध |[॥ ५ ७ 
ए भवतारक सुंदर राह, धरिये तरिये करो उत्साह; 
धर्म सकलनु ए शुभ मूठ, ए वण धर्मे सदा प्रतिकृब्ठ ॥६॥ 
तस्वरूपथोी ए ओकछले, ते जन पहोंचे शाइवत सुले; 
शांतिनाथ भगवान प्रसिद्ध, राजचंद्र करणाएं सिद्ध ॥७॥ 


शिक्षापाठ ३ : कर्मके चमत्कार 

मैं तुम्हें बहुतसी सामान्य विचित्रताएँ बताये देता हूँ, इनपर विचार करोगे तो तुम्हें परभवकी 
श्रद्धा दृढ़ होगी । 

एक जीव सुन्दर पलगपर पुष्पशय्यामे शयन करता है, और एकको फटी-पुरानी गुदडी भी नसीब 
नहीं होती | एक भाँति-भाँतिके भोजनोसे तुप्त रहता है और एक दाने-दानेको तरसता है। एक अगणित 
लक्ष्मीका उपभोग करता है ओर एक फूटी कौडीके लिये दर-दर भटकता है। एक मघुर वचनोंसे मनुष्यका 
मन हरता है ओर एक मूक-सा होकर रहता है। एक सुन्दर वस्त्रालकारसे विभूषित होकर फिरता है और 
एकको बड़े जाड़ेमे चीथडा भी ओढनेको नही मिलता । एक रोगी है और एक प्रबल है। एक बुद्धिशाली 
है और एक जडभरत है। एक मनोहर नयनवाला है और एक अंधा है। एक लूला है और एक लंगड़ा 
है । एक कीतिमान्‌ है और एक अपयश भोगता है। एक लाखो अनुचरोपर हुक्म चलाता है और एक 
लाखोके ताने सहन करता है । एकको देखकर आनन्द होता है और एकको देखकर वमन होता है। एककी 











भगबानने प्रवचनमे कहा है कि दयाके समान दूसरा धर्म नहीं हैं। दोषोका नाश करनेके लिये प्राणियोको 
अभयदानके साथ संतोष दो ॥ २ ॥ 

सत्य, शील और सभी दान दयाके होनेपर ही प्रमाणित है । जैसे सूर्यके बिना किरणे नही है, वेसे ही दयाके 
न होनेपर सत्य, शील, दान आदि एक भी गृण नही हैं ॥ रे ।। 

जिससे पृष्पकी एक पंखडीफो भी दु.ख होता है, वह करनेकी जिनवरकी आज्ञा ही नहीं हैं। सब जीवोका 
सुख चाहो गही महाबीरकी सुरुय शिक्षा है ॥ ४ ।॥। 

सब दर्शनोंमें दयाका उपदेश है | यह एकात है, विशेष नहीं । सर्व प्रकारसे जिन भगवानका यही बोध है 
कि दया एवं बिरोधरहित निर्मल दया परम धर्म है ॥ ५ || 

यह संसारसे पार करनेबारा सुदर मार्ग है, इसे उत्साहसे अपनाओ और ससार-सागरकों तर जाओ | यह 
सकल धर्मका शुभ मूछ है । इसके बिसा धर्म सदा अधर्म है ॥ ६॥ 

जो मनुष्य इसे तत्त्वरूपसे आन-समझ लेते हैं, वे इसके आचरणसे श्ञाक्वत सुखको प्राप्त करते हैं। राजचद्र 
फहते हैं कि शांतिनाध भगवान करुणासे सिद्ध हुए है यह बात प्रसिद्ध है ॥ ७ ।॥ 


६२ श्रीमद्‌ राजचन्त 


इन्द्रियाँ सम्पूर्ण है और एककी अपूर्ण है। एकको दीनदुनियाका लेश भान नहीं है और एकके दुःखकां 
अन्त भी नही है । 

एक गर्भमे आते ही मर जाता है, एक जन्म लेते ही मर जाता है एक मरा हुआ जन्म लेता है, 
और एक सो वषंका बुद्ध होकर मरता है। 

किसीका मुख, भाषा और स्थिति समान नही है । मूर्ख राजगद्दीपर खमा-खमाके उद्गारोंसे अभि- 
नन्‍्दन पाते है और समर्थ विद्वान धक्के खाते है ! 

इस प्रकार सारे जगतकी विचित्रता भिन्न-भिन्न प्रकारसे नुम देखते हो, इस परसे तुम्हें कुछ विचार 
आता है ? मैने कहा है, फिर भी विचार आता हो तो कहो कि यह सब किस कारणसे होता है ? 

अपने बाँघे हुए शुभाशभ कमंसे | कमंसे सारे ससारमे भ्रमण करना पड़ता है। परभव नही मानने- 
वाला स्वय यह विचार किससे करता है ? यह विचार करे तो अपनी यह बात वह भी मान्य रखे | 


शिक्षापाठ ४ : मानवदेह 


"तुमने सुना तो होगा कि विद्वान मानवदेहकों दूसरी सभी देहोकी अपेक्षा उत्तम कहते है । परतु 
उत्तम कहनेका कारण तुम नही जानते होगे इसलिये मै उसे कहता हूँ | 

पह ससार बहुत दु खसे भरा हुआ है। ज्ञानी इसमेसे तरकर पार होनेका प्रयत्न करते है । मोक्षकों 
साधकर वे अनत सुखमे विराजमान होते है। यह मोक्ष दूसरी किसी देहस मिलनेवाला नहीं है | देव, 
तिर्यच या नरक इनमेस एक भी गतिमे मोक्ष नही है, मात्र मानवदेहसे मोक्ष है | 

अब तुम पूछोगे कि सभी सानवोका मोक्ष क्यों नहीं होता ? इसका उत्तर भी में कह दूँ। जो 
मानवताको समझते है वे ससारशोकस पार हो जाते है । जिनमे विवेकबुद्धिका उदय हुआ हो उनमे विद्वान 
मानवता मानते है | उससे सत्यासत्यका निर्णय समझकर परम तत्त्व, उत्तम आचार ओर सद्धमंका सेवन 
करके वे अनुपम मोक्षको पाते है। मनुष्यके शरीरक देखावस विद्वान उसे मनुष्य नही कहते; परतु उसके 
विवेकके कारण उस मनुष्य कहते हे। जिसके दो हाथ, दो पेर, दा आँखें, दो कान, एक मुख, दो होठ 
और एक नाक हो उसे मनुष्य कहना, ऐसा हमे नहीं समझना चाहिये | यदि ऐसा समझें तो फिर बंदरको 
भी मनुष्य मानना चाहिये। उसने भी तदनुसार यब प्राप्त किया है। विशेषरूपसे उसके एक पूंछ भी है । 
तब क्या उसे महामनप्य कहेँ ? नहीं, जो मानवता समझे वही मानव कहलाये । 

ज्ञानी कहते है कि यह भव बहुत दुर्लभ हे, अति पृष्यके प्रभावसे यह देह मिलती है, इसलिये इससे 
शोघ् आत्मसार्थकता कर लेनी चाहिये। अयमंतकुमार, गजसुकुमार जेसे छोटे बालक भी मानवताको 
समझनेसे मोक्षका प्राप्त हुए । मनुप्यमे जो चक्ति विशेष है उस शक्तिसे वह मदोन्मत्त हाथी जेसे प्राणीको 
भी वशमे कर लेता है, इसी शक्तिसे यदि वह अपने मनरूपी हार्थाको वश्मे कर लछे तो कितना कल्याण हो ! 

किसी भी अन्य देहमे पूर्ण सद्रिविकका उदय नहीं होता और मोक्षके राजमार्यमे प्रवेश नहीं हो 
सकता । इसलिये हमे मिल्छी हुई अति दुर्लभ मानवदेहको सफल कर लेना आवश्यक है | बहुतसे मूल दुरा- 
चारमे, अज्ञानमे, विषयमे और अनेक प्रकारके मदमे, मिली हुई मानवदेहकों वृथा गंवा देते है। अमूल्य 
कौस्तुभ खो बठते है। ये नामके मानव गिने जा सकते है, बाका तो वे वानररूप ही हैं । 

मौतके पलको निश्चितरूपसे हम नहीं जान सकते, इसलिये यथा-सभव धर्ममे त्वरासे सावधान 
होना चाहिये । 








१. देखिये भावनाबोध', पचम चित्र--प्रमाणशिक्षा । 


१७माँ वर्ष द्रे 


शिक्षापाठ ५ : अनाथी भुनि--भाग 

अनेक प्रकारकी ऋद्धिवाला मगधदेशका श्रेणिक नामक राजा अश्वक्रीडाके लिये मंडिकुक्ष नामके 
बनमें निकल पडा । वनकी विचित्रता सनोहारिणी थी। नाना प्रकारके वृक्ष वहाँ नजर आ रहे थे, नाना 
प्रका रकी कोमल बेले घटाटोप छायी हुई थीं, नाना प्रकारके पक्षी आनंदसे उसका सेवन कर रहे थे, नाना 
प्रकारके पक्षियोके मधुर गान वहाँ सुनायी दे रहे थे, नाना प्रकारके फूलोसे वह वन छाया हुआ था; 
नाना प्रकारके जलके झरने वहाँ बह रहे थे; संक्षेपमे वह वन नदनवन जेसा छग रहा था। उस वनमे एक 
वृक्षके नीचे महान्‌ समाधिमान्‌, पर सुकुमार एवं सुखोचित मुनिको उस श्रेणिकने बैठे हुए देखा । उसका 
रूप देखकर वह राजा अत्यन्त आनंदित हुआ | उपमारहित रूपसे विस्मित होकर मनमे उसकी प्रशंसा 
करने लगा--'इस मुनिका कैसा अदभुत वर्ण है ! इसका केसा मनोहर रूप है ! इसकी केसी अद्भुत 
सौम्यता है ! यह कैसी विस्मयकारक क्षमाका धारक है| इसके अगसे वेराग्यका केसा उत्तम प्रकाश 
निकल रहा है ! इसकी केसी निर्लभिता मालम होती है ! यह सयत्ति केसी निरभंय नम्नता धारण किये हुए 
है | यह भोगसे केसा विरक्‍त है !” यो चितन करते करते, मुदत होते-होते, स्तुति करते-करते, धीरे- 
से चलते-चलते, प्रदक्षिणा देकर उस मुनिको वन्दन करके, न अति समीप और न अति दूर वह श्रेणिक 
बैठा । फिर अजलिबद्ध होकर विनयसे उसने उस मुनिसे पूछा-- “है आये ! आप प्रशसा करने योग्य तरुण 
है; भोगविलासके लिये आपकी वय अनुकूल है, ससारमे नाना प्रकारके सुख है, ऋतु-ऋतुके कामभोग, 
जलसबधी विलास, तथा मनोहारिणी स्त्रियोके मुखवचनोका मधुर श्रवण होनेपर भी इन सबका त्याग 
करके मुनित्वमे आप महान्‌ उद्यम कर रहे है, इसका क्या कारण ? यह मुझे अनुग्रहसे कहिये ।” राजाके 
ऐसे बचन सुनकर मुनिने कहा--' है राजन्‌ ! मे अनाथ था। मुझे अपूर्व वस्तुको प्राप्त करानेबाला तथा 
पोगक्षेमका करनेवाछा, मुझ पर अनुकपा लानेवाला, करुणासे परम सुखका देनेवाला ऐसा मेरा कोई मित्र 
नही हुआ, यह कारण था मेरी अनाथताका [”' 





शिक्षापाठ ६ : अनाथोी मुनि---भाग २ 

श्रेणिक, मुनिके भाषणसे मुस्कराकर बोला--“आप जेसे महान ऋद्धिमानको नाथ क्‍यों न हो ? 
यदि कोई नाथ नहीं है तो मै होता हूँ | हे भयत्राण ! आप भोग भोगिये । है सयति ! मित्र, जातिसे दुलंभ 
ऐसे अपने मनुष्यभवको सफल कीजिये ।” अताथीने कहा--“अरे श्रेणिक राजन्‌ ! परंतु तू स्वयं अनाथ है 
तो मेरा नाथ क्या होगा ? निर्धन धनाह्य कहाँसे बना सके ? अबुध बुद्धिदान कहाँसे दे सके ? अज्ञ विद्गत्ता 
कहसे दे सके ? वध्या संतान कहाँसे दे सके ? जब तू स्वग्य॑ अनाथ है, तब मेरा नाथ कहाँसे होगा ?” 
मुनिके वचनोंसे राजा अति आकुल और अति विस्मित हुआ। जिन वचनोका कभी श्रवण नही हुआ उन 
बचतोंका यति मुखसे श्रवण होनेसे वह शकित हुआ ओर बोला--“मै अनेक प्रकारके अश्वोंका भोगी | 
अनेक प्रकारके मदोन्‍्मत्त हाथियोंका धनी हूँ; अनेक प्रकारकी सेना मेरे अधीन है; नगर, ग्राम, अन्तः- 
पुर और चतुष्पादकी मेरे कोई न्यूनता नही है, मनुष्य संबंधी सभी प्रकारके भोग मैने प्राप्त किये है, अनु- 
घर मेरी आज्ञाका भलीभॉति आराधन करते हैं; पाँचों प्रकारकी संपत्ति मेरे घरमें है; अनेक मनोवांछित 
वस्तुएँ मेरे पास रहती हैं। ऐसा में महान्‌ होते हुए भी अनाथ केसे हो सकता हूँ ? कहीं हे भगवन्‌ | आप 
मृषा बोलते हो ।” मुनिने कहा-- राजन्‌ ' मेरा कहना तू न्यायपूर्वंक समझा नहीं है। अब मैं जेसे अनाथ 
हुआ; और जैसे मैंने संसारका त्याग किया वह तुझे कहता हूँ। उसे एकाग्र एव सावधान चित्तसे सुन; 
सुनकर फिर अपनी शंकाके सत्यासत्यका निर्णय करना-- 

कौशाम्बी नामकी अति प्राचीन ओर विविध प्रकारकी भव्यतासे भरी हुई एक सुन्दर नगरों थी। 
वहाँ ऋद्धिसे परिपूर्ण घनसंचय नामके मेरे पिता रहते थे। हे महाराजन्‌ ! योवनवयके प्रथम भागमे मेरी 
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आँखें अति वेदनासे ग्रस्त हुईं, सारे शरीरमे अग्नि जलने लगी; शस्त्रसे भी अतिशय तीक्ष्ण वह रोग 
बेरीकी भाँति मुझ पर कोपायमान हुआ। आँखोकी उस असह्य वेदनासे मेरा मस्तक दुखने ऊूगा । वज्यके 
प्रहार सरीखी, दूसरेको भी रोद्र भय उत्पन्न करानेवाली उस दारुण वेदनासे मे अत्यन्त शोकमे था। 
बहुतसे वेद्यगास्त्र-निपुण वेद्यराज मेरी उस वेदनाका नाश करनेके लिये आये, अनेक ओषधोपचार किये, 
परन्तु वे वृथा गये। वे महानिपुण गिने जानेवाले वेद्यराज मुझे उस रोगसे मुक्त नही कर सके , यही है 
राजन्‌ ! मेरी अनाथता थी। मेरी आँखकी वेदनाको दूर करनेके लिये मेरे पिता सारा धन देने लगे; 
परन्तु उससे भी मेरी वह वेंदना दूर नही हुई; हे राजन्‌.! यही मेरी अनाथता थी । मेरी माता पुत्रके शोकसे 
अति दुःखात॑ हुई, परन्तु वह भी मुझे उस रोगसे छुडा नहीं सको, यही हे राजन ! मेरी अनाथता थो । 
एक पेटसे जन्मे हुए मेरे ज्येष्ठ और कनिष्ठ भाई भरसक प्रयत्न कर चुके; परन्तु मेरी वह बेदना दूर नहीं 
हुई, हे राजन ! यही मेरी अनाथता थी | एक पेटसे जन्मी हुई मेरी ज्येष्ठा और कनिष्ठा भगिनियोंसे मेरा 
वह दुख दूर नहीं हुआ, है महाराजन्‌ ! यही मेरी अनाथता थी। मेरी स्त्री जो पतिन्नता, मुपर अनुरक्त 
और प्रेमवती थी वह ऑमपुओसे मेरे हृदयकों भिगोती थी। उसके अन्त-पानी देनेपर भी और नाना 
प्रकारके उबटन चूवा आदि सुगधी पदार्थों तथा अनेक प्रकारके फूल-चदनादिके ज्ञात अज्ञात विछेपन किये 
जानेपर भी मै उन विलेपनोसे अपना रोग शात नही कर सका, क्षणभर भी दूर न रहती थी ऐसी वह स्त्री 
भी मेरे रोगको मिटा न सकी, यही है महाराजन्‌ ! मेरी अनाथता थी। इस प्रकार किसीके प्रेमसे, किसी- 
के औषधसे, किसीके विलापसे या किसीके परिश्रमसे वह रोग शांत नही हुआ । उस समय मैंने पुनः पुनः 
अस॒ह्य वेदना भोगी । फिर में प्रपची ससारसे खिन्‍न हो गया। एक बार यदि इस महान्‌ विडम्बना- 
मय वेदनासे मक्त हो जाऊँ तो खती, दती ओर निरारभी प्रव्रज्याकों धारण करूँ, यो चिन्तन करके में 
शयन कर गया। जब रात्रि व्यतीत हो गयी तब हे महाराजन्‌ ! मेरो उस बेदनाका क्षय हो गया, और 
में नीरोग हो गया । माता, पिता, स्वजन, बाधव आदिसे पूछकर प्रभातमे मेने महाक्षमावान, इन्द्रिय- 
निग्रही, और आरंभोपाधिसे रहित अनगारत्वको धारण किया । 
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हे श्रेणिक राजन्‌ | तदनन्तर मै आत्मा परात्माका नाथ हुआ | अब मै सं प्रकारके जीवोका 
नाथ हूँ । तुझे जो गका हुई थी वह अब दूर हो गयी होगी। इस प्रकार सारा जगत चक्रवर्ती पर्यन्त 
अशरण और अनाथ है। जहाँ उपाधि है बहा अनाथता है। इसलिये मैं जा कहता हैँ उस कथनको तू 
मनन कर जाना । निशचयसे मानना कि अपना आत्मा हो दु खसे भरपुर बेतरणीको करनेवाला है, अपना 
आत्मा ही ऋर शाल्मली वृक्षके दु खको उत्पन्न करनेवाला है। अपना आत्मा ही वाछित वस्तुरूपी द्ष 
देनेवाली कामधेनु गायके सुखको उन्पन्न करनेवाला है; अपना आत्मा ही नन्‍्दनवनकी तरह आनन्दकारी 
है; अपना आत्मा ही कमंको करनेवाला है, अपना आत्मा ही इस कर्मकों दूर करनेवारा है। अपना 
आत्मा ही दुःखोपाजन करनेवाला है। अपना आत्मा हो सुखोपाजंन करनेवाला है। अपना आत्मा ही मित्र 
और अपना आत्मा ही बरी है। अपना आत्मा ही निक्रृष्ट आचारमे स्थित और अपना आत्मा ही निर्मल 
आचारमे स्थित रहता है ।" 

इस प्रकार उन अनाथी मुनिने श्रेणिकको आत्मप्रकाशक बोध दिया। श्रेणिक राजा बहुत संतुष्ट 
हुआ | अंजलिबद्ध होकर वह इस प्रकार बोला--"हे भगवन्‌ ! आपने मुझे भलीभांति उपदेश दिया। 
आपने जैसी थी वेसी अनाथता कह सुनायी । महर्षि ! आप सनाथ, आप सबांधव, ओर आप सघमं हैं, 
आप सर्व अनाथोंके नाथ हैं। हे पवित्र संयति ! में आपसे क्षमा माँगता हूँ। आपकी ज्ञानपूर्ण शिक्षासे 
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मुझे लाभ हुआ है। धर्मध्यानमें विघ्न करनेवाले भोग भोगने सम्बन्धी, हे महामाग्यवान्‌ ! मैंने आपको जो 
आमन्त्रण दिया तत्सम्बन्धी अपने अपराधकी नतमस्तक होकर क्षमा माँगता हूँ ।” इस प्रकारसे स्तुति 
करके राजपुरुषकेसरी श्रेणिक विनयसे प्रदक्षिणा करके अपने स्थानकों गया । 

महातपोधन, महामुनि, महाप्रज्ञावान्‌ू, महायशस्वी, महानिग्नंन्‍्ध और महाश्रुत अनाथी मुनिने 
मगध देशके राजा श्रेणिकका अपने बीते हुए चरित्रसे जो बोध दिया है वह सचमुच अशरणभावना सिद्ध 
करता है। महामुनि अनाथीसे भोगी हुई वेदना जेसी अथवा उससे अति विशेष वेदनाकों भोगले हुए 
अनन्त आत्माओको हम देखते हे, यह कसा विचारणीय है! संसारमे अद्वरणता और अनन्त अनाथता 
छायी हुई है; उसका त्याग उत्तम तत्त्वज्ञान और परम शीलका सेवन करनेसे ही होता है। यही मुक्तिका 
कारणरूप है | जैसे ससारमे रहते हुए अनाथी अनाथ थे, व॑से ही प्रत्येक आत्मा तत्त्वज्ञानकी प्राप्तिके बिना 
सदेव अनाथ ही है। सनाथ हानेके लिये सददेव, सद्धम॑ं और सद्गुरुको जानना आवश्यक है। 
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तीन तत्त्व हमे अवष्य जानने चाहिये। जब तक इन तत्त्वोके सम्बन्धमे अज्ञानता रहती है तब 
तक आत्महित नहीं होता । ये तीन तत्व हे--सददेव, सद्धमं और सदगुरु। इस पाठमे सद्देवस्वरूपके 
विषयमे कुछ कहता हूं । 

जिन्हे केवलज्ञान और केवलूदर्शन प्राप्त होता है; जो कर्मसमुदायको महोग्रतपोषध्यानसे विशोधन 
करके जला डालते हैं, जिन्होंने चन्द्र और शंखसे भी उज्ज्वल शुक्लष्यान प्राप्त किया है, चक्रवर्ती 
राजाधिराज अथवा राजपुत्र होते हुए भी जो संसारको एकात अनंत शोकका कारण मानकर उसका त्याग 
करते है, जो केवल दया, शाति, क्षमा, वौतरागता और आत्मसमुद्धिसि त्रिविध तापका नाश करते हैं; 
संसारमे मुख्य माने जानेवाले ज्ञानावरणीय, दर्शनावरणीय, मोहनीय और अतराय इन चार कर्मोंको 
भस्मीभूत करके जो स्व-स्वरूपमें विहार करते है; जो सर्व कर्मोके मूलको जला डालते हैं; जो केवल 
मोहितीजनित क०का त्याग करके निद्रा जैसी तीज वस्तुकों एकाततः दूर करके शिथिल कर्मोके रहने तक 
उत्तम शीलका सेवन करते है, जो विरागतासे कमंग्रीष्मसे अकुलाते हुए पामर प्राणियोकों परम शांति 
प्राप्ष होनेके लिये शुद्धधोधबीजका मेघधारा वाणीसे उपदेश करते है, किसी भी समय किचितुमात्र भी 
संसारी वेभव विलासका स्वप्नाश भी जिनको नही रहा हैं, जो कमंदलका क्षय करनेसे पहले छद्मस्थता 
मानकर श्रीमुखवाणीसे उपदेश नही करते, जो पाँच प्रकारके अतराय, हास्य, रति, अरति, भय, जुगुप्सा, 
शोक, मिथ्यात्व, अज्ञान, अभ्रत्याख्यान, राग, द्वेष, निद्रा ओर काम इन अठारह दूषणोसे रहित है; जो 
सच्चिदानन्द स्वरूपमे विराजमान है, और जिनमे महोद्योतकर बारह गुण प्रकट होत है, जिनका जन्म, 
मरण और अनन्त संसार चला गया है, उन्हे निग्नंन्‍्थ आगममे सददेव कहा है। वे दोषरहित शुद्ध आत्म- 
स्वरूपको प्राप्त होनेसे पूजनीय परमेश्वर कहलाते है | जहाँ अठारह दोषोंमेस एक भी दोष होता है वहाँ 
सद्देवका स्वरूप नही है। इस परम तत्त्वको उत्तम सूत्रोसे विशेष जानना आवष्यक है| 
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अनादिकालसे कमंजालके बन्धनसे यह आत्मा संसारमें भटका करता है | समयमात्र भी इसे सच्चा 
सुख नही है। यह अधोगतिका सेवन किया करता है; और अधोगतिमे गिरते हुए आत्माकों धारण करनें- 
वाली जो वस्तु है उसका नाम 'धर्म' है। इस धर्मंतत्वके स्वेज्ञ भगवानने भिन्‍न-भिन्‍न भेद कहे हैं। उनमेंसे 
मुख्य दो हैं--१. व्यवहार धमं, २ निश्चय धर्म | 
९ 
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व्यवहार धमंमे दया मुख्य है। शेष चार महान्नत भी दयाकी रक्षाके वास्ते है। दयाके आठ भेद 
हैं-१ द्रव्यदया, २ भावदया, रे स्वदया, ४ परदया, ५. स्वरूपदया, ६ अनुबन्धदया, ७ व्यवहारदया, 
८ निदचयदया | 

१ प्रथम द्रव्यदया--किसी भी कामको यत्नापूर्वक जीवरक्षा करके करना यह द्रव्यदया' है। 

२ दूसरी भावदया--दूसरे जीवको दुर्गंतिमे जाते देखकर अनुकपाबुद्धिसि उपदेश देना यह 
भावदया' है| 

३ तीसरी स्वदया--यह आत्मा अनादिकालसे मिथ्यात्वसे ग्रसित है, तत्त्वको नही पाता है, 
जिनाज्ञाको पाल नही सकता है, इस प्रकार चिन्तन करके धम मे प्रवेश करना यह स्वदया' है । 

४. चौथी परदया--&ः:काय जीवकी रक्षा करना यह 'परदया' है। 

५ पाँचवी स्वरूपदया--सूक्ष्म विवेकसे स्वरूपका विचार करना यह स्वरूपदया' है। 

६ छठी अनुबन्धदया- गुरु या शिक्षकका शिष्यकों कडवे वचनसे उपदेश देता, यह देखनेमे तो 
अयोग्य ऊगता है, परंतु परिणाममे करुणाका कारण है, इसका नाम 'अनुबन्धदया' है। 

७ सातवी व्यवहारदया--उपयोगपूर्वक और विधिपूर्वक दया पालनेका नाम “व्यवहारदया' है। 

८ आठवी नि३चयदया--शुद्ध साध्य उपयोगमे एकता भाव और अमभेद उपयोगका होना यह 
'निरचयदया' है । 

इन आठ प्रकारकी दयायृक्त व्यवहार धर्म भगवानने कहा है| इसमे सव॑ जीवोका सुख, संतोष और 
अभयदान, ये सब विचारपू्वक देखनेसे आ जाते है । 

दूसरा निश्चयधमं--अपने स्वरूपका भ्रम दूर करना, आत्माकों आत्मभावसे पहचानना। “यह 
संसार मेरा नही है, मे इससे भिन्‍न, परम असंग सिद्धसदृश शुद्ध आत्मा हूँ', ऐसी आत्मस्वभाववतंना यह 
निशचचयधर्म है । 

जिसमे किसी प्राणीका दु ख, अहित या असंतोष रहा है वहाँ दया नहीं है, और जहाँ दया नहीं है 
वहाँ धर्म नही है। अहत भगवानके कहे हुए धमंतत्त्वसे स्व प्राणी अभय होते है । 


शिक्षापाठ १० ; सदगुरुतत्व--भाग 


पिता--पुत्र | तू जिस शालामे अभ्यास करने जाता है उस ज्ञालाका शिक्षक कौन है ? 
पुत्रु--पिताजी | एक विद्वान और समझदार ब्राह्मण है । 
पिता--उसको वाणी, चाल-चलन आदि केसे हैं ? 

. पुत्र--उनकी वाणी बहुत मधुर है | वे किसीको अविवेकसे नही बुलाते और बहुत गभीर है। जब 
बोलते है तब मानों मुखसे फूल झड़ते है । वे किसीका अपमान नही करते, और हमे समझसपूर्वक शिक्षा 
देते है । 

पिता--तू वहाँ किसलिये जाता है ? यह मुझे कह तो सही । 

पुत्र--आप ऐसा क्यों कहते है, पिताजी ? ससारमे विचक्षण होनेके लिये युक्तियाँ समझूँ, व्यवहार- 
नीति सीखू, इसीलिये तो आप मुझे वहाँ भेजते है । 

पिता--तेरे ये शिक्षक दुराचारी अथवा ऐसे होते तो ? 


पुत्र--तब तो बहुत बुरा होता । हमे अविवेक और कुबचन बोलना आता, व्यवहारनीति तो फिर 
सिखाता भी+कौन ? 


१७वाँ वर्ष ६७ 


पिता-देख पुत्र, इसपरसे मैं अब तुझे एक उत्तम शिक्षा देता हूँ। जेसे संसारमें पड़नेके लिये 
व्यवहारनीति सीखनेका प्रयोजन है, बसे ही १रभवके लिये धमंतत्त्वय और धर्मनीतिमे प्रवेश करनेका प्रयो- 
जन है। जैसे यह व्यवहारनीति सदाचारो शिक्षकसे उत्तम मिल सकती है, वैसे ही परभवमे श्रेयस्कर 
धर्मनीति उत्तम गुरुसे मिल सकती है। व्यवहारनीतिके शिक्षक तथा धर्मनीतिके शिक्षकमे बहुत भेद है। 
बिल्लौरके टुकडे जैसा व्यवहार-शिक्षक है और अमुल्य कौस्तुभ जैसा आत्मधमं शिक्षक है। 

पुत्र--सिरछतन्र | आपका कहना वाजिब है। धमक॑ शिक्षककी संपूर्ण आवश्यकता है। आपने 
वारंवार संसारके अनन्त दु खोके संबधमे मुझे कहा है| इससे पार पानेके लिये धर्म ही सहायभूत है | तब 
धर्म कंसे गुरुसे प्राप्त किया जाये तो वह श्रेयस्कर सिद्ध हो, यह मुझे कृपा करके कहिये । 


शिक्षापाठ ११ : सदृगुरुतत्व--भाग २ 

पिता--पुत्र ! गुरु तीन प्रकारके कहे जाते है--१. काष्ठस्वरूप, २, कागजस्वरूप, रे. पत्थ रस्वरूप। 
१ काष्ठस्वरूप गुरु सर्वोत्तम है, क्योंकि ससाररूपी समुद्रको काष्ठस्वरूप गुर ही तरते है, और तार 
सकते है। २ कागजस्वरूप गुरु मध्यम है। ये संसारसमुद्रको स्वय तर नही सकते, परतु कुछ पुष्य उपा- 
ज॑न कर सकते है । ये दूसरेको तार नही गकते। ३. पत्थरस्वरूप गृर स्वयं डूबते है और पर को भी डुबाते 
है। काप्रस्वरूप गुरू मात्र जिनेधवर भगवानके शासनमे है । बाकी दो प्रकारक्े जो गुरु है वे कर्मावरणकी 
वृद्धि करनेवाले हे । हम सब उत्तम वस्तुको चाहते है, और उत्तमसे उत्तम वस्तु मिल सकती है। गुरू 
यदि उत्तम ही तो वे भवसमुद्रमे नाविकरूप होकर सद्धर्मनावमे बेठाकर पार पहुँचा दे | तत्त्वज्ञानके भेद, 
स्व-स्वरूपभेद, लोकालोक विचार, ससार स्वरूप यह सब उत्तम गुरुके बिना मिल नहीं सकते । अब 
तुझे प्रडघन करनेकी इच्छा होगी कि ऐसे गुरुके लक्षण कौन-कौनसे है ? उन्हे मै कहता हूँ। जो जिनेश्वर 
भगवानकी कही हुई आज्ञाकों जाने, उसे यथातथ्य पाले, और दूसरेकों उसका उपदेश करें, कचनकामिनी 
के सर्वभावसे त्थागी हो, विशुद्ध आहार-जल लेते हो, बाईस प्रकारके परिषह सहन करते हो, क्षात, दात, 
निरारंभी और जितेन्द्रिय हो, मसंद्धांतिक ज्ञानमे निमग्न रहते हो, मात्र धर्मके लिये शरीरका निर्वाह 
करते हो, निग्नंन्थ पथ पालते हुए कायर न हो, सलाई मात्र भी अदत्त न लेते हो, सर्व प्रकारके रात्रि- 
भोजनके त्यागी हो, समभावों हो और नीरागतासे सत्योपदेशक हो | संक्षेपमे उन्हे काष्ठस्वरूप सद्गुरु 
जानना | पुत्र | गुरुके आचार एवं ज्ञानके सबधमे आगममे बहुत विवेकपूर्वक वर्णन किया है ।' ज्यो-ज्यो तू 
आगे विचार करना सीखता जायेगा, त्यो त्यो फिर मै तुझे उन विशेष तत्वीका उपदेश करता जाऊंगा । 

पुत्र--पिताजी ! आपने मुझे सक्षेपमे भी बहुत उपयोगी और कल्याणमय बताया है। में निरन्तर 
इसका मनन करता रहूँगा। 


शिक्षापाठ १२ : उत्तम गृहस्थ 

संसारमे रहते हुए भी उत्तम श्रावक गृहाश्षमसे आत्मसाधनकों साध्य करते है, उनका गुहाश्रम 
भी सराहा जाता है । 

ये उत्तम पुरुष सामायिक, क्षमापना, चौविहार-प्रत्याख्यान इत्यादि बमनियमोका सेवन करते है। 

परपत्नीकी ओर मॉ-बहनकी दृष्टि रखते है । 

यथाशक्ति सत्पात्रमे दान देते हैं । 

शांत, मधुर और कोमल भाषा बोलते हैं । 

सतृश्षास्त्रका मनन करते हैं । 


इ्ट झोमद्‌ राजचन्त 


यथासंभव उपजीविकामे भी माया,“कपट इत्यादि नही करते । 

स्त्री, पुत्र, माता, पिता, मुनि ओर गुरु इन सबका यथायोग्य सन्मान करत हे । 
माँ-बापको धमंका बोध देते हैं । 

यत्नासे घरकी स्वच्छता, राँधना, शयन इत्यादिको' कराते है । 

स्वयं विचक्षणतासे आचरण करके स्त्रा-पुत्रको विनयी और धर्मी बनाते है। 
सारे कुटुम्बमे ऐक्यकी वृद्धि करते है। 

आये हुए अतिथिका यथायोग्य सन्‍्मान करते है । 

याचत्रकको क्षुधातुर नहीं रखते । 

सत्पुरुषोका समागम और उनका बोध धारण करते है । 

निरन्तर मर्यादासहित और सन्‍्तोषयुक्‍त रहते है । 

यथाशक्ति घरमे श्ञास्त्रसंचय रखते है । 

अल्प आरम्भसे व्यवहार चलाते है । 

ऐसा गुहस्थाश्रम उत्तम गतिका कारण होता है, ऐसा ज्ञानी कहते है । 


शिक्षापाठ १३ : जिनेश्बरकी भकति--भाग १ 


जिज्ञासु-विचक्षण सत्य ! कोई शकरको, कोई ब्रह्माकी, कोई विप्णुका, काई सूर्यकी, का: 
अंग्निकी, कोई भवानीकी , कोई पेगम्बरकी और कोई ईसाका भक्ति करता हू! ये भक्ति करके क्या आशा 
रखते होगे ? बी कि 

सत्य--प्रिय जिज्ञासु ! ये भाविक मोक्ष प्राप्त करनेफी परम आशास इन देवोकी भक्ति करते है । 

जिज्ञासु--तब कहिये, क्या आपका ऐसा मत है कि ये इससे उत्तम गति प्राप्त करेंगे ? 

सत्य--ये उनकी भक्तिसे मोक्ष प्राप्त करेंगे, ऐसा मै नही कह सकता । जिनको ये परमेब्वर 
कहते हैं वे कुछ मोक्षकों प्राप्त नहीं हुए हैं, तो फिर वे उपासकको मोक्ष कहसे देगे ” शकर इत्यादि 
कर्मक्षय नही कर सके हैं ओर दूषणसहित हे, इसलिये वे पुजनीय नही है | 

जिज्ञासु--वें दूषण कौन-कौनसे हैं ? यह कहिये । 

संत्य--'अज्ञान, काम, हास्य, रति, अर्रति इत्यादि मिलकर अठारह' दृषणोमेस एक दूषण हो तो 
भी वे अपूज्य है। एक समर्थ पडितने भी कहा है कि, 'मै परमेश्वर हूँ यो मिथ्या रीतिसे मनानेवाले 
पुरुष स्वय अपनेको ठगते है, क्योकि पासमे स्त्री होनेस वे विषयी ठहरते है, शस्त्र धारण किये होनेसे बे 
द्वेषी ठहरते हैं। जप माला धारण करनेस यह सूचित होता है कि उनका चित्त व्यग्न है। 'मेरी शरणमे 
आ, मैं सब पापोको हर लंगा', यो कहनेवाले अभिमानी और नास्तिक ठहरते हूँ। ऐसा है तो फिर वे 
दूसरेको कैसे तार सकते है ? और कितने ही अवतार लेनेके रूपमे अपनेका परमेश्वर कहलवाते है, ता 
* ऐसी स्थितिमे यह सिद्ध होता है कि अमुक करमंका प्रयोजन शेष है।' 

जिज्ञासु-भाई | तब फिर पूज्य कौन ओर भक्ति किसको करनो कि जिससे आत्मा स्वशक्तिका 
प्रकाश करे ? 
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द्वि० आ० पाठा०--! ज्ञान, निद्रा, मिथ्यात्व, राग, द्ेघ, अविरति, भय, शोक, जुगुप्सा, दानातराय, 
लाभान्तराय, वीर्यान्तराय, भोगातराय और उपभोगादराय, काम, हास्य, रति और जरति, ये अठारह । 
२ ऐसी स्थितिमें यह सिद्ध होता हैं कि उनके लिये अमुक कर्मका भोगना बाकी है ।' 


१जवाँ वर्ष ६९ 


सत्य - शुद्धसच्चिदानन्दस्वरूप "अनन्त सिद्धकी' भक्तिसे तथा सवंदूषणरहित, कमंमलहीन, मुक्त, 
नीराग, सकलभयरहित, सर्वज्ञ, सर्वदर्शी जिनेश्वर भगवानकी भक्तिसे आत्मशक्त प्रकाशित हुं।ती है। 

जिज्ञायु--इनकी भक्ति करनेसे ये हमे मोक्ष देते है, ऐसा मानना ठोक है ? 

सत्य--भाई जिज्ञासु ! ये अनन्तज्ञानी भगवान तो नीराग और निविकार है। इन्हें स्तुति-निदाका 
हमे कुछ भी फल देनेका प्रयोजन नही है। हमारा आत्मा जो कमंदलसे घिरा हुआ है, तथा अज्ञानी एव 
मोहांध बना हुआ है, उसे दूर करनेके लिये अनुपम पुरुषार्थंथी आवश्यकता है। स्व कमंदलका क्षय करके 
*'अनन्त जीवन, अनन्त वीयं, अनन्त ज्ञान और अनन्त दश्शनसे स्वस्वरूपमय हुए' ऐसे जिनेश्वरोका स्वरूप 
आत्माकी निश्चयनयसे ऋद्धि होनेसे *यह पुरुषार्थता देता है', विकारसे विरक्त करता है, शान्ति और 
निजंरा देता है। जेसे हाथमे तलवार लेनेसे शौयं और भाँगस नशा उत्पन्न होता है, बसे ही इस गुण- 
चिन्तनसे आत्मा स्वस्वरूपानदकी श्रेणि पर चढता जाता है। हाथमे दपंण लेनेसे जेसे मुखाकृतिका भान 
होता है वेसे ही सिद्ध या जिनेश्वर-स्वरूपके चिन्तनरूप दर्पणसे आत्मस्वरूपका भान होता है | 


शिक्षापाठ १४ : जिनेइ्वरकों भक्ति-- भाग २ 

जिज्ञासु--आय सत्य ' सिद्धस्वरूपको प्राप्त जिनेश्वर तो सभी पूज्य है, तो फिर नामसे भक्ति 
करनेको कुछ जरूरत है ? 

सत्य--हाँ, अवध्य है । अनन्त सिद्धस्वरूपका ध्यान करते हुए जो शुद्ध स्वरूपका विचार आता 
है वह तो कार्य है, परन्तु वे जिनसे उस स्वरूपको प्राप्त हुए वे कारण कौनसे है ” इसका विचार करते 
हुए उग्र तप, महान वेराग्य, अनन्त दया, महान ध्यान, इन सबका स्मरण होगा । अपने अहँत तीथकर- 
पदमे जिस नामसे वे विहार करते थे उस नामसे उनके पविन्न आचार और पवित्र चरित्रका अन्तःकरणमे 
उदय होगा, जो उदय परिणाममे महा लाभदायक है। जेंसे महावीरका पवित्र नामस्मरण करनेसे वे कौन 
थे ? कब हुए ? उन्होंने किस प्रकारसे सिद्धि पायी ? “न चरित्रोकी स्मृति होगी, और इससे हमे वैराग्य, 
विवेक इत्यादिका उदय होगा । 

जिज्ञासु-परन्तु 'लोगस्स' में तो चौबीस जिनेश्व रोके नाम सूचित किये है, इसका क्या हेतु है ? 
यह मुझे समझ्ाइये । 

सत्य--इस कालमे इस क्षेत्रमे जो चौबीस जिनेश्वर हुए, उनके नाम और चरित्रका स्मरण 
करनेसे शुद्ध तत्त्वका लाभ हो, यह इसका हेतु है। वेरागीका चरित्र वैराग्यका बोध देता है। अनन्त 
चौबीसोके अनन्त नाम सिद्धस्वरूपमे समग्रत. आ जाते है। वर्तमानकालके चौबीस तीर्थंकरोके नाम इस 
कालमे लेनेसे कालकी स्थितिका अति सुक्ष्म ज्ञान भी याद आ जाता है। जेंसे इनके नाम इस कालमे लिये 
जाते हैं वैसे ही चाबीसी चौबीसीके नाम, काल और चौबीसी बदलने पर लिये जाते रहते है । इसलिये 
अमुक नाम लेना ऐसा कुछ निश्चित नहीं हैँ, परन्तु उन्तक गुण और पुरुषार्थकी स्मृतिके लिये वतंमान 
चौबोसीकी स्मुत करना, ऐसा तत्त्व निहित है। उनका जन्म, विहार, उपदेश यह सब नामनिक्षेपसे 
जाना जा सकता है। इससे हमारा आत्मा प्रकाश पाता हे । सर्प जंस बासुरीक नादसे जागृत होता है 
बेसे ही आत्मा अपनी सत्य ऋद्धि सुननेसे मोहनिद्वासे जागृत होता है । 

जिज्ञासु--आपने मुझ जिनश्वरकी भक्तिसम्बन्धी बहुत उत्तम कारण बताया। आधुनिक किक्षासे 
जिनेष््वरकी भक्ति कुछ फलदायक नही है ऐसी मेरा आस्था हुई थी, वह नष्ट हो गयी है। जिनेश्वर 

भगवानकी भक्ति अवश्य करनी चाहिये, यह में मान्य रखता हूँ। 


द्वि० आ० पाठा०---१ सिद्ध भगवानकी ।' २, अनत ज्ञान, अनत दर्शन, अनत चारित्र, अनत वीर्य, 
और स्वस्वरूपमय हुए ।' ३. उन भगवानका स्मरण, चितन, ध्यान ओर भक्त ये पुरुषार्थता देते है ।' 


७० श्रीमद्‌ राजचन्त 


सत्य--जिनेश्वर भगवानकी भक्तिसे अनुपम लाभ है। इसके कारण महान है। उनके उपकारसे 
उनकी भक्ति अवश्य करनी चाहिये । उनके पुरुषार्थका स्मरण होता है, जिससे कल्याण होता है। इत्यादि 
इत्यादि मात्र सामान्य कारण मैने यथामति कहे है । वे अन्य भाविकोके लिये भी मुखदायक हो । 


शिक्षापाठ १५: भक्तिका उपदेश 
तोटक छन्द 
*शुभ शीतव्ठतामय छांय रही, मनवाछित ज्या फकपक्ति कहो । 
जिनभक्ति प्रहो तरु कल्प अहो, भजीने भगवंत भवंत लहो ७४१॥ 
निज आत्मस्वरूप मुबा प्रगठे, मनताप उताप तसास सटे । 
अति निर्जरता बणदाम ग्रहों, भजीने भगवंत भबंत लहो ४२॥ 
समभावी सदा परिणाम थशे, जड़ संद अधोगति जन्म जशे। 
शुभ मंगव्ठ आ परिपूर्ण चहो, भजोने भगवंत भबंत लहो 0३॥ 
शुभ भाव बड़े मन शुद्ध करो, नवकार महापदने समरो। 
नहि एह समान सुमत्र कहो, भजीने भगवंत भवंत लहो ॥४॥ 
करजञो क्षय केवल रागकथा, धरक्षो शुभ तत्त्वस्वरूप यथा। 
नुपचंद्र प्रपंल अनंत दहो, भजोने भगवंत भवंत लहो ७५॥ 


शिक्षापाठ १६ : सच्ची महत्ता 
कितने मानते है कि लक्ष्मीस महत्ता मिलती है. कितने मानते है कि महान कुटुम्बसे महत्ता मिलती 
है, कितने मानते है कि पुत्रस महत्ता मिलती है, कितने मानते है कि अधिकारसे महत्ता मिलती है । 
परंतु उनका यह मानना विवेकदृष्टिसे मिथ्या सिद्ध होता है। वे जिसमे महत्ता मानते है उसमे महत्ता नहीं 
परन्तु लघुता है। लक्ष्मीस ससारमे खानपान, मान, अनुनरोपर आज्ञा, वेभव, ये सब मिलते है ओर यह 





१ द्वि० आ० पाठा०--'उनके परम उपकारके कारण भी उनकी भक्ति अवश्य करनी चाहिये। और 
उनके पुरुषार्थका स्मरण होनेसे भी शुभ वृत्तियोका उदय होता है । ज्यो-ज्यों श्रीजिनेद्रके स्वरूपमे वृत्तिका लय होता 
है, त्यो-त्यो परम जाति प्रमट हाती है। इस प्रकार जिनभक्तिके कारण यहाँ सक्षेपम कहे है, वे आत्मार्थियोके 
लिये विशेषरूपसे मनन करने योग्य है ।! 

#भावार्थ--जिसकी शुभ शीतलतामय छाया है, जिसमे मनोवाछित फलोकी पंक्ति छगी है । अहो भव्यों ! 
तुम कल्पतरुरूपी जिनभक्तिका आश्रय लो, और मगवद्भक्ति करके भवात प्राप्त करो ॥१॥ 

इससे अपने आत्मस्वरूपका आनद प्रगट होता है, मनका ताप एवं अन्य सब उत्ताप मिट जाते है । 
मुफ्तमे कर्मोंकी अति निर्जरा होती है । तुम भगवद्भक्ति करके भवात प्राप्त करो ॥ -॥ 

इससे परिणाम सदा समभावी होगे, जड, मद और अधघोगतिके जन्म नष्ट होगे; इस परिपर्ण शुभ मगछगी 
इच्छा करो और भगवद-भक्ति करके भवात प्राप्त करो ॥३॥। 

शुभ भावसे मनको शुद्ध करो, नवकार महामशत्रका स्मरण करो, इसके समान दूसरा कोई सुमंत्र नही है। तुम 
भगवदभक्ति करके भवात प्राप्त करो ॥॥४॥ 

रागकथाका सर्यथा क्षय करो, यथार्थ शुभ तत्त्वस्वरूपको घारण करो । राजचद्र कहते है कि भगवदभ क्तिसे 
संसारके अनंत प्रपचका दहन करो, और भगवदुर्भाक्‍त क रके भवात प्राप्त करो ॥५॥ 


१७र्थाँ वर्ष ७१ 


महत्ता है, ऐसा तुम मानते होंगे; परन्तु इतनेसे उसे महत्ता माननेकी जरूरत नहीं है। लक्ष्मी अनेक पापोसे 
पैदा होती है। आनेके बाद यह अभिमान, बेभानता और मूढता लाती है ! कुटुम्बसमुदायकी महत्ता पानेके 
लिये उसका पालन-पोषण करना पडता है। उससे पाप और दुःख सहन करने पडते है। हमे उपाधिसे 
पाप करके उसका उदर भरना पडता है। पुत्रसें कोई शाइवत नाम नही रहता । इसके लिये भी अनेक 
प्रकारके पाप और उपाधि सहने पडते है, फिर भी इससे अपना क्या मगल होता है ? अधिकारसे परतत्रता 
या सत्तामद आता है और इससे जुल्म, अनीति, रिश्वत तथा अन्याय करने पड़ते हैं अथवा होते है। तब 
कहिये, इसमेसे महत्ता किसकी होती है ? मात्र पापजन्य कमंकी । पापकर्मेसे आत्माकी नीच गति होती है, 
जहाँ नीच गति है वहाँ महत्ता नही है परन्तु लघुता है । 

आत्माकी महत्ता तो सत्य वचन, दया, क्षमा, परोपकार और समतामे रही है। लक्ष्मी आदि तो 
कमंमहत्ता है । ऐसा होने पर भी सयाने पुरुष लक्ष्मीको दानमे देते है, उत्तम विद्याशालाएँ स्थापित करके 
परदु'खभंजन होते है । *'एक स्त्रीसे विवाह करके” मात्र उसमे वृत्ति रोककर परस्त्रीकी ओर पुत्रीभावसे 
देखते हैं। कुटुम्ब द्वारा अमुक समुदायका हितकाम करते है । पूत्र होनेसे उसे संसारभार देकर स्वयं धमे- 
मार्गमे प्रवेश करते हैं। अधिकार द्वारा चतुराईसे आचरण करके राजा-प्रजा दोनोंका हित करके धर्म- 
नीतिका प्रकाश करते हैं। ऐसा करनेसे कुछ सच्ची महत्ता प्राप्त हाती है, फिर भी यह महत्ता निश्चित 
नही है। मरण-भय सिर पर सवार है। धारणा धरी रह जाती है। योजित योजना या विवेक शायद 
दृदयमेसे चला जाय, ऐसी ससारमोहिनी है, इसलिये हमे यह निःसंशय समझना चाहिये कि सत्य वचन, 
दया, क्षमा, ब्रह्मचयं और समता जैसी आत्ममहत्ता किसी भी स्थलमे नही है। शुद्ध पंच महाब्नतधारी 
भिक्षुकने जो ऋद्धि और मद्ठत्ता प्राप्त की है उसे ब्रह्मदत्त जेसे चक्रवर्तीने लक्ष्मी, कुटुब, पुन्न या अधिका रसे 
प्राप्त नही की, ऐसा मेरा मानना है ! 


शिक्षापाठ १७ : बाहुबल 

बाहुबल अर्थात्‌ अपनी भुजाका बल यह अर्थ यहाँ नही करना है, क्योकि बाहुबल नामके महा- 
पुरुषका यह एक छोटा परल्तु अद्भुत चरित्र है। 

ऋषभदेवजी भगवान सर्वेंसगका परित्याग करके भरत और बाहुबल नामके अपने दो पुत्रोको 
राज्य सौंप कर विहार करते थे। तब भरतेश्बर चक्रवर्ती हुआ। आयुधशालूामे चक्रकी उत्पत्ति होनेके 
बाद उनने प्रत्येक राज्य पर अपना आम्नाथ स्थापित किया और छः खंडकी प्रभुता प्राप्त की। मात्र 
बाहुबलने ही यह प्रभुता अंगीकार नहीं की । इससे परिणाममे भरतेश्वर और बाहुबलके बीच युद्ध शुरू 
हुआ । बहुत समय तक भरतेह्वर या बाहुबल इन दोनोमेसे एक भी पीछे नही हटा, तब कोधावेशमे आकर 
भरतेश्वरने बाहुबल पर चक्र छोडा | एक वीयंसे उत्पन्न हुए भाई पर वह चक्र प्रभाव नही कर सकता, 
इस नियमसे वह चक्र फिरकर वापस भरतेश्वरके हाथमे आया। भरतके चक्र छोड़नेसे बाहुबलकों बहुत 
क्रोध आया । उसने महाबलवत्तर मुष्टि उठायी। तत्काल वहाँ उसकी भावनाका स्वरूप बदला । उसने 
विचार किया, “में यह बहुत निदनीय कर्म करता हूँ। इसका परिणाम केसा दु खदायक है! भले भरतेश्वर 
राज्य भोगे। व्यर्थ ही परस्परका नाश किसलिये करना ? यह मुष्टि मारनी योग्य नही है; तथा उठायी 
है तो इसे अब पीछे हटाना भी योग्य नही है।'” यों कहकर उसने पचमुष्टि केशलुंचन किया; और वहाँसे 
मुनित्वभावसे चल निकला | उसने, भगवान आदीश्वर जहाँ अठानवे दीक्षित पुत्रों और आयंआयकि साथ 

विहार करते थे, वहाँ जानेकी इच्छा की; परन्तु मनमे मान आया। “वहाँ मैं जाऊंगा तो अपनेसे छोटे 


१. द्वि० आ० पाठा०-एक विवाहिता स्त्रीमे ही । 


छरे श्रीमव्‌ राजचन्द 


अठानवें भाइयोंको बदन करना पडेगा। इसलिये वहाँ तो जाना योग्य नही |” फिर बनमें वह एकाग्र 
ध्यानमें रहा। धीरे-धीरे बारह मास हो गये । महातपसे काया हड्डियोंका ढोचा हो गयी । वह सूखे पेड 
जेसा दीखने लगा, परतु जब तक मानका अकुर उसके अत'करणसे हटा न था तब तक उसने सिद्धि नहीं 
पायी । ब्राह्मी और सुंदरीने आकर उसे उपदेश दिया, “आये वीर! अब मदोन्मत्त हाथीसे उतरिये, इसके 
कारण तो बहुत सहन किया ।” उनके इन वचनोसे बाहुबल विचारमे पडा । विचार करते-करते उसे भान 
हुआ, “सत्य है। में मानरूपी मदोन्मत्त हाथीसे अभी कहाँ उत्तरा हूँ ? अब इससे उतरना ही मंगलकारक 
है।” ऐसा कहकर उसने वंदन करनेके लिये कदम उठाया कि वह अनुपम दिव्य कंवल्यकमलाको प्राप्त हुआ | 
पाठक ! देखो, मान कैसी दुरित वस्तु है ! 


शिक्षापाठ १८ - चार गति 

१ सातावेदनीय और असातावेदनीयका वेदन करता हुआ शुभाशुभ कर्मका फल भोगनेके लिये इस 
ससारवनमे जीव चार गतियोमे भ्रमण करता रहता है ।' ये चार गति अवश्य जाननी चाहिये । 

१ नरक्राति--महारभ, मदिरापान, मासभक्षण इत्यादि तीज्र हिसाके करनेवाले जीव भयानक 
नरकमे पडते है | वहा लेशमात्र भी साता, विध्वाम या सुख नही है। महान अधकार व्याप्त है। अगछेदन 
सहन करना पडता है, अग्निमे जलना पडता है, अ,र छरपलाकी धार जेसा जल पीना पडता है। जहाँ 
अनत दु खसे प्राणीभूतोकों तंगी, असाता और बिलबिलाहटकों सहन करना पड़ता है, जिन दू खोको 
केवलज्ञानी भी नही वह सकते । अहोहो !! वे दु ख अनत बार इस आत्माने भोगे है । 

२ तिर्यंचगति--छल, झूठ, प्रपच इत्यादिके कारण जीव सिंह, बाघ, हाथी, मूंग, गाय, भैस, बेल 
इत्यादि तियंचके शरीर धारण करता है। इस तिय॑चगतिमे भूख, प्यास, ताप, वध, बंधन, ताडन, भार- 
बाहन इत्यादिके दु ख सहन करता है । 

३ भनुष्यगति--वाद्य, अखाद्यके विषयमे विवेकरहित हैं, लज्जाहीन, माता-पुत्रीके साथ कामगमन 
करनेमे जिन्हे पापापापका भान नही है; निरतर मास-भक्षण, चोरी, परस्त्रीगमन इत्यादि महापातक किया 
करते है, ये तो मानो अनाये देशके अनाय॑ मनुष्य है। आये देशमे भी क्षत्रिय, ब्राह्मण, वेश्य आदि मतिह्दीन, 
दरिद्री, अज्ञान और रोगसे पीडित मनुष्य है । मान-अपमान इत्यादि अनंक प्रकारके दुःख वें भोग रहे है | 

४ देवगति-परस्पर वेर, द्वेष, क्लेश, शोक, मत्मर, काम, मद, क्षुधा, इत्यादिसे देवता भी आयु 
व्यतीत वर रहे हैं, यह देवगति है | 

इस प्रकार चार गति सामान्यरूपसे कही । इन चारो गतियोंमे मनुष्यगति सबसे श्रेष्ठ और दुलेभ 
है । आत्माका परम हित मोक्ष इस गलिसे प्राप्त होता है। इस मनुष्यगतिसे भी कितने हो दुख ओर 
आत्मसाधन करनेमे अतराय हैं । 

एक तरुण सुकुमारको रोम रोममे छाल अग्रारे सूएँ भोकनेसे जो असह्य बेदता उत्पन्न होतो है, 
उससे आठ गनी वेदना गर्भेस्थानमे रहते हुए जीव पाता है। मल, मूत्र, लहू, पीप आदिमे लगभग 
नो महीने अहोरात्र मू्च्छागत स्थितिमे वेदना भोग भोगकर जन्म पाता है। जन्मके समय गर्भस्थानकी 
बेदनासे अनंत गुनी वेदना उत्पन्न होती है। उसके बाद बाल्यावस्था प्राप्त होतो है। मल, मूत्र, धूल 
ओर नग्नावस्थामे नाममझीसे रो-मटककर यह बाल्यावस्था पूर्ण होती है, और युवावस्था आती है। धन- 
उपाज॑न करनेके लिये नाता प्रकारके पाप करने पडते हैं| जहाँसे उत्पन्न हुआ है वहाँ अर्थात्‌ विषय- 
विकारमे वृत्ति जाती है। उन्‍्माद आलस्य, अभिमान, निद्वदुष्टि, संयोग, वियोग आदिके चकक्‍करमे युवा- 


१ द्वि० आ० पाठा०--ससारखनमें जीव सातावेदनीय-असातावेदनीयका वेदन करता हुआ शुभाशुभ कर्मफल 
मोगनेके लिये इन चार गतियोमें भ्रमण करता रहता है । 
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वस्था चली जाती है । फिर वृद्धावस्था आती है। शरीर काँपता है, मुखसे लार झरती है; त्वचा पर शुर्री 
पड़ जाती है; सँघने, सुनने और देखनेकी शक्तियाँ सवंथा मंद हो जाती हैं; केश सफेद होकर झडने लगते 
हैं। चलनेकी शक्ति नहीं रहती, हाथमें लकड़ी लेकर लडखड़ाते हुए चलना पडता है, या तो जीवनपर्यत 
खाट पर पडा रहना पडता है। श्वास, खासी इत्यादि रोग आकर घेर लेते हैं, और थोड़े कालमें काल 
आकर कवलित कर जाता है। इस देहमेसे जीव चल निकलता है। काया हुई न हुई हो जाती है। मरण 
के समय कितनी अधिक वेदना होती है ? चतुर्मतिमें श्रेष्ठ जो मनुष्य-देह है उसमें भी कितने अधिक दुःख 
रहे हुए हैं | फिर भी ऊपर कहे अनुसार अनुक्रमसे काल आता है ऐसा नही है। चाहे जब वहु आकर ले 
जाता है। इसोलिये विचक्षण पुरुष प्रमाद किये बिना आत्मकल्याणकी आराधना करते हैं । 
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१ महातत्त्वज्ञानी संसारको एक समुद्रकी उपमा भी देते हैं। संपाररूपी समुद्र अनत और अपार 
है। अहो लोगो ! इसका पार पानेके लिये पुरुषार्थथा उपयोग करो! उपयोग करो ! इस प्रकार उनके 
स्थान-स्थान पर वचन हैं । ससारको समुद्रकी उपमा छाजती भी है। समुद्रमे जेसे मौजोंकी उछालें उछला 
करती है, बैसे संसारमे विषयरूपी अनेक मौजें उछलती है। समुद्रका जल जेसे ऊपरसे सपाट दिखाई देता 
है वेसे संसार भी सरल दिखायी देता है । समुद्र जेंसे कही बहुत गहरा है, और कहीं भँवरोंमें डाल देता 
है, वैसे ससार कामविषयप्रपंचादिमे बहुत गहरा है, वह मोहरूपी भैवरोमे डाल देता है। थोड़ा जल होते 
हुए भी समुद्रमे खड़े रहनेसे जेस कीचइमें धँस जाते हैं, वेसे संसारके लेशभर प्रसंगमें वह तृष्णारूपी कीचड- 
मे फँसा देता है | समुद्र जैसे नाना प्रकारकी चट्टानो और तूफानोंसे नाव या जहाजको हानि पहुँचाता है, 
वैसे स्त्रियोंर्पी चट्टानों और कामरूपी तूफानोंसे संसार आत्माको हानि पहुँचाता है। समुद्र जेसे अगाघ 
जलूस शीतल दिखागी देने पर भी उसमे वडवानल नामकी अग्निका वास है, वैसे संसारमें मायारूपी अग्नि 
जला ही करती है । समुद्र जेसे चौमासेमें अविक जल पाकर गहरा हो जाता है, वेसे पापछपी जल पाकर 
संसार गहरा हो जाता है, अर्थात्‌ जड जमाता जाता है। 

२ समारको दूसरी उपमा अग्निकी छाजती है। अग्निसे जेसे महातापकी उत्पत्ति होती है, वेसे 
समारसे भी त्रिविध तापकी उत्पत्ति होती है । अग्निसे जला हुआ जीव जेसे महान बिलबिलाहट करता है, 
वेसे ससारसे जला हुआ जीव अनन दु खरूप नरकसे असह्य बिलबिलाहट करता है। अग्नि जेसे सब 
वस्तुओका भक्षण कर जाती है वेसे अपने मुखमे पड़े हुओको ससार भक्षण कर जाता है। अग्निमे ज्यो-ज्यों 
घी और ईंधन होमे जाते है त्यो-त्यों बह वृद्धि पाती है, 'बेसे संसारमे ज्यों-ज्यो तीक्ष मोहिनीरूपी घी 
और विषयरूपी ईंधन होमे जाते है त्यो-त्यों वह वृद्धि पाता है। रु 

३ ससारको तीसरी उपमा अंधकारकी छाजती है | अधका रमे जेसे रस्सी सपंका ज्ञान कराती है, 
वैसे संसार सत्यको असत्यरूप बताता है। अंधकारमें जेसे प्राणा इधर-उधर भटक कर विपत्ति भोगते हैं; 
वैसे संसारमें बेभान होधार अनत आत्मा चतुगतिमें इधर-उधर भटकते हैं |! अधकारमे जेसे कॉच ओर 
हीरेका ज्ञान नही होता, वेसे संसाररूपी अधकारमे विवेक-अविवेकका ज्ञान नहीं होता। जेसे अधकारमे 
प्राणी आँखें होने पर भी अंधे बन जाते है, वेसे शक्तिके होनेपर भी संसारमे वे मोहांधघ बन जाते हैं। अध- 
कारमें जैसे उल्लू इत्यादिका उपद्रर्व बढ जाता है, वैसे संसारमे लोभ, माया आदिका उपद्रव बढ जाता है। 
अनेक प्रकारसे देखते हुए ससार अंधकाररूप ही प्रतीत होता है । 





१. द्विॉ० आ० पाठा०-- उसी प्रकार ससाररूपी अस्निमे तीब्र मोहिनीरूपी घी और विषयरूपी इंघन होमा 
जानेते बहू वृद्धि पातो है ।' 
१० 


४ श्रीमद्‌ राजधन्त 
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४. संसारकों चौथी उपमा शकटचक्र अर्थात्‌ छकड़ेके पहियेकी छाजती है ! चलता हुआ शकटचक्र 
जैसे घूमता रहता है, बेसे संसारमे प्रवेश करनेसे वह फिरता रहता है। शकटचक्र जैसे धुराके बिना नहीं 
चल सकता, वेसे संसार मिथ्यात्वरूपी घुराके बिना नहीं चल सकता। शकटचक्र जेसे आरोसे टिका हुआ है, 
वैसे संसार शंका, प्रमाद आदि आरोंसे टिका हुआ है। इस तरह अनेक प्रकारसे शकटचक्रकी उपमा भी 
संसारको लागू हो सकती है। 

“संसारको” जितनी हीन उपमाएँ दे उतनी थोडी है। हमने ये चार उपमाएँ जानी । अब इनमें- 
से तत्त्व लेना योग्य है । 

१. जेसे सागर मजबूत नाव और जानकार नाविकसे तेरकर पार किया जाता है, वेसे सद्धम॑रूपी 
नाव और सद्गुरुरूपी नाविकसे संसारसागर पार किया जा सकता है। सागरमे जेसे चतुर पुरुषोंने 
निर्विध्न मार्ग खोज निकाला होता है, वेसे जिनेश्वर भगवानने तत्त्वज्ञानर्प उत्तम मार्ग बताया है, जो 
निविध्त है । 

२. जेसे अग्नि सबका भक्षण कर जाती है परन्तु पानीसे बुझ जाती है, वेसे वेराग्यजलसे 
संसाराग्नि बझाई जा सकती है। 

३, जेसे अधकारमे दीया ले जानेसे प्रकाश होनेपर देखा जा सकता है, वैसे तत्त्वज्ञानरूपी न 
बुझनेवाला दीया समाररूपी अंधका रमे प्रकाश करके सत्य वस्तुको बताता है। 

४. जेसे शकटचक्र बेलके बिना नहीं चल सकता, वेसे संसारचक्र रागद्वेषके बिना नही चल सकता | 

इस प्रकार इस संसार रोगका निवारण उपमा द्वारा अनुपानके साथ कहा है। आत्महितेषी 
निरतर इसका मनन करे और दूसरोको उपदेण दे । 


शिक्षापाठ २१ ; बारह भावना 

वेराग्यकी और ऐसे आत्महितेषी विषयोकी सुदृढताके ये तत्त्वज्ञानी बारह भावनाओका चिन्तन 
करनेको कहते है-- 

१ शरीर, वेभव, लक्ष्मी, कुटुम्ब, परिवार अ]दि सव॑ विनाशी है। जीवका मूल धर्म अविनाशी 
है, ऐसा चिन्तन करना, यह पहली 'अनित्यभावना' । 

२. संसारमे मरणके समय जीवकों शरण देनेवाला कोई नही है; मात्र एक शुभ धमकी ही शरण 
सत्य है, ऐसा चिन्तन करना, यह दूसरी अशरणभावना' । 

३ इस आत्माने संसारसमुद्रमे पर्यटन करते-करते सं भव किये है । इस संसारकी बेडीसे में कब 
छूटूगा ? यह संमार मेरा नही है, में मोक्षमयी हूँ ऐसा चितन करना, यह तीसरी 'संसारभावना' | 

४ यह मेरा आत्मा अकेला है, यह अकेला आया है, अकेला जायेगा; अपने किये हुए कर्मोंकों अकेला 
भोगेगा, ऐसा चितन करना, यह चौथी 'एकत्वभावना' । 

५ इस संसारमें कोई किसीका नहीं है, ऐसा चिन्तन करना, यह पाँचवी 'अन्यत्वभावना' । 

६ यह शरीर अपवित्र है, मलमूत्रकी खान है, रोग-जराके रहनेका धाम है, इस शरीरसे में भिन्‍न 
हूँ, ऐसा चिन्तन करना, यह छठी अशुचिभावना' | 

७. राग, द्वंथ, अज्ञान, मिथ्यात्व इत्यादि सर्व आख्रव है, ऐसा चिन्तन करना, यह सातवी 'आख़ब- 
भावना! | 


१. द्वि० आ० पाठा०-- इस प्रकार संसारको' । 
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८. ज्ञान, ध्यानमे प्रवर्तमान होकर जीव नये कर्म नही बाँधता, ऐसा चिन्तन करना, यह आठवी 
संवरभावनता' | 

९, शञानसहित क्रिया करना यह निर्जराका कारण है, ऐसा चिन्तन करना, यह नौवी 'निर्जंराभावना' । 

१० लोकस्वरूपकी उत्पत्ति, स्थिति और विनाशके स्वरूपका विचार करना, यह दसवी 'लोक- 
स्वरूपभावना! । 

११, संसारमे परिभ्रमण करते हुए आत्माको सम्यग्ज्ञानकी प्रसादी प्राप्त होना दुलंभ है, अथवा 
सम्यज़ान प्राप्त हुआ तो चारित्र--सर्वविरतिपरिणामरूप धमं-प्राप्त होना दुलंभ है, ऐसा चिन्तन करना, 
यह ग्यारहत्र: ब।घिदु्लभभावना' । 

१२. धर्मके उपदेशक तथा शुद्ध शास्त्रके बोधक गुरु तथा उनके उपदेशका श्रवण मिलना दुलंभ 
है, ऐसा चिन्तन करना, यह बारहवी 'धमंदुर्लेभभावना' । 

इन बारह भावनाओका मननपूर्वेक निरन्तर विचार करनेसे सत्पुरुष उत्तम पदको प्राप्त हुए हैं, 
प्राप्त होते हैं, और प्राप्त होंगे | 


शिक्षापाठ २२ : कामदेव श्रावक 

महावीर भगवानके समयमे द्वादश ब्रतकी विमल भावसे धारण करनेवाला, विवेकी और निग्ग्रैथ- 
वचनानुरकत कामदेव नामका एक श्रावक उनका शिष्य था। एक समय इन्द्रने सुधर्मासभामे कामदेवकी 
धर्म-अचलताकी प्रदमा की । उस समय वहाँ एक तुच्छ बुद्धिमान देव बेठा हुआ था। "वह बोला-- 
"यह तो समझमे आया, जब तक नारी न मिले तब तक ब्रद्ाचारी तथा जब तक परिषह न पडे हों तब 
तक सभो सहनशोल और धर्मदृढ !” यह मेरी बात मैं उसमे चलायमान करके सत्य कर दिखाऊं ।” धमंदृढ़ 
कामरव उस समय कायोत्सर्गमे लीन था। देवताने विक्रियासे हाथीका रूप धारण किया; और फिर 
कामदेवकों खूब रोदा तो भी वह अचल रहा, फिर मूसल जेसा अग बनाकर काले वर्णका सप॑ं होकर 
भर्यंकर फुँकार किये, तो भो कामदेव कायोत्सगंसे लेशमात्र चलित नही हुआ । फिर अट्टहास्थ करते हुए 
राक्षसकी देह धारण करके अनेक प्रकारके परिषह किये, तो भी कामदेव कायोत्सगंसे डिगा नही । सिंह 
आदिके अनेक भयंकर रूप किये, तो भी कामदेवने कायोत्सगंमे लेश हीनता नही आने दो । इस प्रकार 
देवता रात्रिके चारो प्रहर उपद्रव करता रहा, परंतु बह अपनी धारणामे सफल नही हुआ । फिर उसने 
उपयोगसे देखा त! कामदेवको मेरुके शिख रकी भाँति अडोल पाया। कामदेवकी अद्भुत निश्चलता जानकर 
उसे विनयभावसे प्रणाम करके अपने दोषोंकी क्षमा मॉगकर वह देवता स्वस्थानकों चला गया | 

“कामदेव श्रावककी धर्मदृढ़ता हमे क्या बोध देती है, यह बिना कहे भी समझमे आ गया होगा । 
इसमेसे यह तत्त्वविचार लेना है कि निग्रैथ-प्रवचनमे प्रवेश करके दृढ रहना | कायोत्सगं इत्यादि जो ध्यान 
करना है उस यथासभव एकाग्र चित्तसे और दुढतासे निर्दोष करना ।' चलविचल भावसे कायोत्सर्ग बहुत 
दोषयूक्त होता है। *'पाईके लिये धमंकी सौगन्ध खानेवाले धमंम दृढ़ता कहाँसे रखे ? और रखें तो केसी 


रखें ” यह विचारते हुए खेद होता है। 


द्विग आ०? पाठा०--१, 'उसने एसी सुदृढताके प्रति अविश्वास बताया और कहा कि जब तक परिषह न पड़े 
हों तब तक सभी सहनणील और घमंदुढ़ मालम होते हैं ।। २ “कामदेव आावककी धर्मदृढता ऐसा बोध करती है कि 
सत्य धर्म और सत्य प्रतिशाम परम दृढ़ रहुना ओर कायोत्सर्मादिको यथासभव एकाम्न चित्तसे और सुद॒ढ़तासे निर्दोष 
करना । ३, पाई जैसे द्रव्यलाभके लिये धर्मकी सौगन्ध खानेवालेकी धर्ममें दृढ़ता कहाँसे रह सके ? और रह सके तो 
कैसी रहें १ 








७६ श्रीमद्‌ राजचन्द 


शिक्षापाठ २३ : सत्य 

सामान्य कथनमे भी कहा जाता है कि सत्य इस "'सुष्टिका आधार' है, अथवा सत्यके आधार पर 
यह *'सृष्टि टिकी है'। इस कथनसे यह शिक्षा मिलती है कि धर, नीति, राज और व्यवहार ये सब सत्य 
द्वारा चल रहे हैं, और ये चार न हो तो जगतका रूप कंसा भयंकर हो ? इसलिये सत्य "सुष्टिका 
आधार' है, यह कहना कुछ अतिशयोक्ति जेसा या न मानने योग्य नही ह । 

वसुराजाका एक शब्दका असत्य बोलना कितना दु खदायक हुआ था, “उसे तत्त्वविचार करनेके 
लिये मै यहाँ कहता हूँ ।' 

वसुराजा, नारद और पव॑त ये तीनो एक गुरुके पास विद्या पढे थे। पर्वत अध्यापकका पुत्र था। 
अध्यापक चल बसा ! इसलिये पव॑त अपनी माँके साथ वसुराजाके राजमे आकर रद्य था। एक रात 
उसकी माँ पासमे बेठी थो, और पव॑त तथा नारद शास्त्राभ्यास कर रहे थे। इस दौरानसे पव॑तने 
'अजेयंष्टव्यम' ऐसा एक वाक्य कहा | तब नारदने कहा, “अजका अथं क्या है, पर्वत 7?” पवतने कहा, 
“अज अर्थात्‌ बकरा ।” नारद बोला “हम तीनो जब तेरे पिताके पास पढ़ते थे तब तेरे पिताने तो 'अज' 
का अथ॑ तीन वर्षके 'ब्रीहि' बताया था; और तू उलटा अर्थ क्यों करता है ?” इस प्रकार परस्पर वचन- 
विवाद बढा । तब पव॑तने कहा, “वसुराजा हमे जो कहे वह सही ।” यह बात नारदने भी मान ली और 
जो जीते उसके लिये अमुक शर्त की | पव॑तकी माँ जो पासमे बेठो थी उसने यह सब सुना | 'अज' अर्थात्‌ 
ब्रीहि' ऐसा उसे भी याद था। शर्तंमे अपना पुत्र हार जायेगा इस भयसे पर्बतकी मा रातकों राजाके पास 
गयी और पूछा, ' राजन्‌ ! 'अज' का क्‍या भर्थ है ?” बसुराजाने संबधपूर्वंक कहा, “अजका अर्थ 'ब्रोहि' 
है ।” तब पव॑तकी माँने राजासे कहा, 'मेरे पुत्रने अजका अर्थ बकरा कह दिया है, इसलिये आपको उसका 
पक्ष लेना पडेगा । आपसे पूछनेके लिये वे आयेंगे ।” वसुराजा बोला, 'मे असत्य केसे कहूँ * मुझसे यह 
नही हो सकेगा ।” पव॑तकी माताने कहा, “परंतु यदि आप मेरे पुत्रका पक्ष नहीं लेंगे, तो मैं आपको 
हत्याका पाप दूँगी ।” राजा विचारमे पड गया--“सत्यके कारण मैं माणिमय सिहासन पर अधरमे बैठता 
हूँ। लोकसमुदायका न्याय करता हूँ । छाग भी यह जानते है कि राजा सत्य गुणके कारण सिहासनपर 
अंतरिक्षमे बेठता है। अब क्या करू ? यदि पर्वतका पक्ष न ले ता ब्राह्मणा मरती है, और यह तो मेरे 
गुरुकी स्त्री है।” लाचार होकर अतमे राजाने ब्राह्मणीसे कहा, “आप खुशीसे जाइये । मै पव॑तका पक्ष 
लगा ।” ऐसा निश्चय कराकर पर्वंतकी माता घर आयी । प्रभातमे नारद, पवंत और उसकी माता विवाद 
करते हुए राजाके पास आये। राजा अनजाभ होकर पुछने लगा--'पबत, क्या है?” पव॑तने कहा, 
_ राजाधिराज ! 'अज” का अथं क्या है? यह बताइये ।” राजाने नारदसे पूछा--'आप क्या कहते है ?” 
नारदने कहा-- 'अज' अर्थात्‌ तीन बर्षके 'ब्रीहि', आपको कहाँ याद नहीं है २” बसु राजाने कहा--अजका 
अर्थ है बकरा, ब्रीहि नही ।” उसो समय देवताने उसे सिंहासनसे उछालकर नीचे पटक दिया, वसु काल- 
परिणामको प्राप्त हुआ । 

इसपरसे यह मुख्य बोध मिलता है कि “हम सबको सत्य और राजाकों सत्य एव न्याय दोनों 
ग्रहण करने योग्य है।' 

६ द्विी० आ० पाठा०--जगतका आधार !' 

२. द्वि० आ० पाठा०--जगत टिका है ।/ 

३. द्वि० आ० पाठ[०-- वह प्रसं। विचार करनेके लिये यहाँ कहंगे ।” 


के हर द्वि० आ० पाठा०--सामान्य मनुष्योंको सत्य तथा राजाको न्यायमें अपक्ष पात और सत्य दोनों प्रहण 
के हैँ । 


१७वाँ यर्ख ७ 


भगवानने जो पाँच महात्रत प्रणीत किये हैं, उनमेंसे प्रथम महाव्नतकी रक्षाके लिये शेष चार ब्रत 


बाड़रूप हैं, और उनमें भी पहली बाड़ सत्य महाश्रत है। इस सत्यके अनेक भेदोको सिद्धांतसे श्रवण करना 
आवध्यक है | 


शिक्षापाठ २८४ सत्संग 

सत्संग सब सुखका मूल है। “सत्संग मिला' कि उसके प्रभावसे वाछित सिद्धि हो ही जाती है। 
चाहे जेसा पविन्न होनेके लिये सत्संग श्रेष्ठ साधन है। सत्संगकी एक घड़ी जो लाभ देती है बह छाभ 
कुसंगके एक करोड़ वर्ष भी नही दे सकते, अपितु वे अधोगतिमय महापाप कराते हैं, तथा आत्माकों मलिन 
करते हैं | सत्संगका सामान्य अर्थ यह कि उत्तमका सहवास । जहाँ अच्छी हवा नही आतो वहाँ रोगकी 
वृद्धि होती है, बेसे जहाँ सत्संग नहीं वहाँ आत्मरोग बढ़ता है । दुर्गंधशे तग आकर जैसे नाक पर वस्त्र रख 
लेते हैं. बेसे ही कुसंगका सहवास बंद करना आवश्यक है। संसार भी एक प्रकारका संग है, और वह 
अनंत कुसंगरूप एवं दृ.खदायक होनेसे त्याग करने योग्य है। चाहे जिस प्रकारका सहवास हो परंतु जिससे 
आत्मसिद्धि नही है वह सत्सग नही है। आत्माको जो सत्यका रग चढाये वह सत्सग है। जो मोक्षका मार्ग 
बताये वह मेत्री है। उत्तम शास्त्रमे निरंतर एकांग्र रहना यह भी सत्सग है; सत्पुरुषोका समागम भी 
सत्सग है। मलिन वस्त्रको जेसे साबुन तथा जल स्वच्छ करते है बसे आत्माकी मलिनताको, शास्त्रबोध 
और सत्पुरुषोका समागम दूर करके शुद्ध करते है। जिसके साथ सदा परिचय रहकर राग, रंग, गान, 
तान और स्वादिष्ट भोजन सेवित होत हो बह तुम्हे चाहे जेसा प्रिय हो, तो भी निश्चित मानो कि वह 
सत्संग नही प्रत्युत कुमग है। सत्सगसे प्राप्त हुआ एक वचन अमृल्य लाभ देता है। तत्त्वज्ञानियोने मुख्य 
बोध यह दिया है कि सवंसगका परित्याग करके, अंतरमे रहे हुए सब विकारसे भी विरक्त रहकर एकातका 
सेवन करो । इसमें सत्सगकी स्तुति आ जाती है। सर्वथा एकात तो ध्यानमे रहना या योगाभ्यासमे रहना 
यह है, परंतु समस्वभावीका समांगम, जिसमेसे एक ही प्रकारकी वर्तनताका प्रवाह निकलता है वह, भावसे 
एक ही रूप होनेसे बहुत मनुष्योके होने पर भी और परस्परका सहवास होनेपर भी एकातरूप ही है और 
ऐसा एकांत मात्र सत समागममे रहा है। कदाचित्‌ कोई ऐसा विचार करेगा कि विषयीमडल मिलता है 
वहाँ समभाव होनेसे उसे एकात क्यों न कहा जाये ? इसका समाधान तत्काल हो जाता है कि वे एक- 
स्वभावी नही होते। उनमे परस्पर स्वार्थबुद्धि और मायाका अ नुप्रधान होता है; और जहाँ इन दो कारणों- 
से समागम होता है वह एकस्वभावी या निर्दोष नही होता । निर्दोष और समस्वभावों समागम तो परस्पर 
शांत मुनीश्वरोंका है, तथा धर्म-ध्यानप्रभस्त अल्पारंभी पुरुषोका भी कुछ अशमे है। जहाँ स्वार्थ और 
माया-कपट ही है वहाँ समस्वभावता नहीं है और वह सत्संग भी नही है। सत्सगसे जो सुख, आनन्द 
मिलता है वह अति स्तुति-पात्र है। जहां शास्त्रोंके सुन्दर प्रष्न होते हो, जहाँ उत्तम ज्ञान-ध्यानकी सुकथा 
होती हो, जहाँ सत्युरुषोके चरित्र पर विचार किया जाता हो, जहा तत्त्वज्ञानके तरगकी लहरें उठती हों, 
जहाँ सरल स्वभावसे सिद्धातविचारकी चर्चा होती हो और जहाँ मोक्षजतक कथनपर पुष्कल विवेचन 
होता हो, ऐसा सत्संग महादुर्लम है। कोई यो कहे कि सत्संगमडलमे क्या कोई मायावो नही होता ? तो 
इसका समाधान यह है--जहाँ माया ओर स्वायें होता है वहाँ सत्सग ही नही होता । राजहंसकी सभामें 
काग देखावसे कदाचित्‌ न भाँपा जाये तो रागसे अवश्य भापा जायेगा, मौन रहा तो मुखमुद्रासे ताड़ा 
जायेगा; परन्तु वह छिपा नहीं रह पायेगा । उसी प्रकार मायावी स्वा्ध॑से सत्संगम जाकर क्या करेगे ? 
वहाँ पेट भरनेकी बात तो होती नहीं । दो घडी वहाँ जाकर विश्वाति लेते हो तो भले लें कि जिससे रंग 
लगे, और रंग न लगे, तो दूसरी बार उनका आगमन नही होगा । जेसे पृथ्वो पर तेरा नही जाता, वेसे हो 
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सत्संगसे डूबा नही जाता, ऐसी सत्संगमे चमत्कृति है। निरतर ऐसे निर्दोष समागममे माया लेकर आये 
भी कौन ? कोई दुर्भागी ही; और वह भी असंभव है। सत्संग आत्माका परम हितेषी औषध है । 


शिक्षापाठ २५ ; परिग्रहको मर्यादित करना 

जिस प्राणीको परिग्रहकी मर्यादा नहीं है, वह प्राणी सुखी नही है। उसे जो मिला वह कम है; 
क्योंकि उसे जितना मिलता जाये उत्तनेसे विशेष प्राप्त करनेकी उसकी इच्छा होती है। परिग्रहकी प्रबलतामे 
जो कुछ मिला हो उसका सुख तो भोगा नही जाता, परन्त्‌ जो होता है वह भी कदाचित्‌ चला जाता है। 
परिग्रहसे निरन्तर चलविचल परिणाम और पापभावना रहती है; अकस्मात्‌ योगसे ऐसी परापभावनामे 
यदि आयु पूर्ण हो जाये तो बहुधा अधोगतिका कारण हो जाता है। संपूर्ण परिग्रह तो मुनीश्वर त्याग 
सकते है, परन्तु गृहस्थ उसकी अमुक मर्यादा कर सकते है । मर्यादा हो जानेसे उससे अधिक परिग्रहकी 
उत्पत्ति नही है, और इसके कारण विशेष भावना भी बहुधा नही होती, और फिर जो मिला है उसमे 
सस्तोष रखनेकी प्रथा पडती है, जिससे सुखमे समय बीतता है । न जाने लक्ष्मी आदिमे केसी विचित्रता है 
कि ज्यो-न्यो लाभ होता जाता है त्यो-त्यो लोभ बढ़ता जाता है। धर्मसंबधी कितना ही ज्ञान होने पर, 
धर्मकी दुढ़ता होने पर भी परिग्रहके पाणमें पडा हुआ पुरुष कई विरल ही छुट सकता है, वृुत्ति इसीमे 
लटकी रहती है, परन्तु यह वृत्ति किसी कालमे सुखदायक या आत्महितेषी नही हुई है। जिन्होंने इसकी 
मर्यादा कम नही की वे बहुत दु खके भोगी हुए है । 

छ खंडोको जीतकर आज्ञा मनानेवाले राजाधिराज चक्रवर्ती कहलाते है । इन समथं चक्रव्तियोमे 
सुभूम नामक एक चक्रवर्ती हो गया है। उसने छः खड जीत लिये इसलिये वह चक्रवर्ती माना गया, परन्तु 
इतनेसे उसकी मनोवाछा तुप्त न हुई अभी वह प्यासा रहा । इसलिये धातको खडके छ. खड जीतनेका 
उसने निदचय किया। “सभी चक्रवर्ती छ खड जीतते है, और में भी इतने ही जीत॑, इसमे महत्ता कौनसी ? 
बारह खड जीतनेसे मे चिरकाल तक नामाकित रहेंगा, और उन खडोपर जीवनपर्यत समर्थ आज्ञा चला 
सकुँगा ।” इस विचारसे उसने समुद्रमे चमंरत्न छोड़ा, उसपर सर्व सेन्यादिका आधार था । चरमंरत्नके 
एक हजार देवता सेवक कहे जाते है, उनमेसे प्रथम एकने विचार किया कि न जाने कितने हो वर्षो 
इससे छुटकारा होगा ? इसलिये देवागनासें तो मल आऊं, ऐसा साचकर वह चला गया; फिर दूसरा 
गया, तीसरा गया, और यो करते-करते हजारके हजार देवता चले गये । तब चमं॑रत्न डूब गया, अर्व, 
गज और स्व सेन्यसहित सुभूम नामका वह चक्रवर्ती भी डूब गया। पापभावनामे आर पापभावनामे मर- 
कर वह अनन्त दु खसे भरे हुए सातवें तमतमप्रभा नरकमे जाकर पडा । देखों ! छः खडका आधिपत्य 
तो भोगना एक ओर रहा, परन्तु अकस्मात्‌ और भयंकर रीतिसे परिग्रहकी प्रीतिसे इस चक्रवर्तीकी मृत्यु 
हुई, तो फिर दूसरेके लिये तो कहना ही क्या ? परियग्रह पापका मूल है; पापका पिता है, अन्य एकादश 
ब्रतको महादूषित कर दे ऐसा इसका स्वभाव हे । इसलिये आत्महितेषीकों यथासंभव इसका त्याग करके 
मर्यादापूवंक आचरण करना चाहिये । 


शिक्षापाठ २६ : तत्त्वको समझना 
जिल्‍्हे शास्त्रोके शास्त्र मुखाग्र हो, ऐसे पुरुष बहुत मिल सकते है परंतु जिन्होंने थोडे वचनोपर 
प्रो और दिवेकपूवंक विचार करके श्ञास्त्र जितना ज्ञान हृदयगत किया हो, ऐसे पुरुष मिलने दुलंभ हैं । 
तस्वको पा जाना यह कोई छोटी बात नही है, कूदकर समुद्र लॉघ जाना है। 
अर्थ अर्थात्‌ लक्ष्मी, अर्थ अर्थात्‌ तत्त्व और अर्थ॑ अर्थात्‌ श्षब्दका दूसरा नाम। इस प्रकार “अध॑' 
शब्दके बहुत अर्थ होते है | परंतु यहाँ अर्थ” अर्थात्‌ तत्त्व” इस विषयपर कहना है। जो निगँ्न॑थ-अवचनमें 
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आये हुए पवित्र वचनोंको मुखाग्र करते हैं, वे अपने उत्साहके बलसे सत्फठका उपाजंन करते हैं, परंतु 
यदि उनका मसे पाया हो तो इससे वे सुख, आनन्द, विवेक और परिणाममें महान फल पाते हैं । अनपढ़ 
पुरुष सुन्दर अक्षर और खीची हुई मिथ्या लकीरें इन दोनोंके भेदको जितना जानता है, उतना ही मुखपाठी 
अन्य ग्रंथ-विचार और निग्नैथ-प्रवचनको भेदरूप मानता है, क्योकि उसने अध॑पूर्वक निम्न॑थ-वचनामृतको 
धारण नहो किया है और उस पर यथार्थ तत्त्व-विचार नही किया हैं। यद्यपि तत्त्वविचार करनेमे समर्थ 
बुद्धिप्रभावकी आवश्यकता है, तो भी कुछ विचार कर सकता है, पत्थर पिघलता नही तो भी पानीसे भीग 
जाता है। इसी प्रकार जो वचनामृत कंठस्थ किये हों, वें अर्थसहित हों तो बहुत उपयोगी सिद्ध हो सकते 
हैं, नहीं तो तोतेवाला रामनाम । तोतेकों कोई परिचयसे रामनाम कहना सिखला दे; परन्तु तोतेकी बला 
जाने कि राम अनार है या अंग्र। सामान्य अर्थंके समझे बिना ऐसा होता है। कच्छी वेश्योका एक दृष्टात 
24% है, वह कुछ हास्णयुक्‍त जरूर है परन्तु इससे उत्तम शिक्षा मिल सकती है। इसलिये उसे यहाँ 
कह देता हूँ । 

कच्छके किसी गाँवमें श्रावक धर्मको पालतें हुए रायसी, देवती और खेतसी नामके तीन ओसवाल 
रहते थे | वे सध्याकाल और प्रात'कालमे नियमित प्रतिक्रमण करते थे। प्रातःकालमे रायसी और संध्या- 
कालमे देवसी प्रतिक्रण कराते थे। रात्रिसबंधी प्रतिक्रण रायसी कराता था, और रात्रिके संबधसे, 
'रायसी पड़िक्क्रमणु ठा्यमि' इस तरह उसे बुलवाना पडता था । इसी तरह देवमीको दिनका संबध होनेसे 
'देवसी पडिक्क्रमणु ठायंमि” ऐसा बुलवाना पड़ता था | योगानुयोगसे बहुतोंके आग्रहसे एक दिन संध्या- 
कालमे खेतसीको प्रतिक्रमण बुलवानेके लिये बेठाया | खेतसीने जहाँ 'देवसी पड़िक्कमर्णु ठायंमि', ऐसा आया, 
वहाँ खेतमी पडिक्कमणु ठायंमि! यह वाक्य लगा दिया ! यह सुनकर सब हास्यग्रस्त हो गये और पूछा, 
ऐसा क्यों ? खेतसी बोला, “क्यों, इसमे क्या हो गया ?” वहाँ उत्तर मिला, खेतसी पडिक्कमणु ठायंमि' 
ऐसा आप क्यों बोलते हैं ? खेतसीने कहा, “मैं गरीब हूँ इसलिये मेरा नाम आया कि तुरन्त ही तकरार 
खडी कर दी, परन्तु रायसी और देवसीके लिये तो किसी दिन कोई बोलता भी न था। ये दोनो क्यों 
'रायसी पड़िक्कमणु ठाय॑ंमि” और दिवसी पडिक्कमणु ठायमि' ऐसा कहते हैं, तो फिर में 'लेतसी पडिक्कमणुं 
ठाय॑मि! यों क्यों न कहूँ ?” इसकी भद्विकताने तो सबका मन बहलाया, बादमे उसे प्रतिक्रमणका कारण 
सहित अर्थ समझाया, जिससे खेतसी अपने रटे हुए प्रतिक्रमणसे श्भिन्दा हुआ | 

यह तो एक सामान्य वार्ता है, परन्तु अथंकी खूबी न्‍्यारी है। तत्त्वज्ञ उसपर बहुत विचार कर 
सकते है। बाकी तो गुड़ जैते मीठा ही लगता है वैसे निग्नंस्थ-वचनामृत भी सत्फल ही देते है। अहो ! 
परन्तु मं पानेकी बातकी तो बलिहारी ही है ! 





शिक्षापाठ २७ : यत्ना 


जैसे विवेक धर्मका मूलतत्त्व है, बैसे हो यत्ना धर्मंका उपतत्त्व है। विवेकरों धर्मंतत्वको ग्रहण 
किया जाता है और यत्नासे वह तत्त्व शुद्ध रखा जा सकता है, उसके अनुसार आचरण किया जा सकता 
है। पाँच समितिरूप यत्ना तो बहुत श्रेष्ठ है; परन्तु गृहस्थाश्रमीसे वह सव्व॑भावसे पाली नहीं जा सकती, 
फिर भी जितने भावांशमें पाली जा सके उतने भावाशमे भी असावधानीसे वे पाल नही सकते । जिनेश्वर 
भगवान द्वारा बोधित स्थूल और सूक्ष्म दयाके प्रति जहाँ बेपरवाहो है वहाँ बहुत दोषसे पाली जा सकती 
है। इसका कारण यत्नाकी न्यूनता है। उताबली और वेगभरी चाल, पानी छानकर उसकी जीवानी 
रखनेकी अपूर्ण विधि, काष्ठादि ईंधनका बिना झाड़े, बिना देखे उपयोग, अनाजमें रहे हुए सूक्ष्म जन्तुओंकी 
अपूर्ण देखभाल, पोंछे-माँजे बिना रहने दिये हुए बरतन, अस्वच्छ रखे हुए कमरे, आँगनमें पानीका 
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गिराना, जूठझनका रख छोडना, पटरेके बिगा खूब गरम थालीका नीचे रखना, इनसे अपनेको अस्वच्छता, 
असुविधा, अनारोग्य उत्यादि फल मिलते है, और ये महापापके कारण भो हो जाते है। इसलिये कहनेका 
आशय यह है कि चलनेमे, ठनेम, उठनेमे, जीमनेमे और दूसरी प्रत्येक क्रियामे यत्नाका उपयोग करना 
चाहिये । इससे द्रव्य एवं भाव दोनो प्रकारसे लाभ है। चाल ध!।मी और गम्भीर रखनी, घर स्वच्छ 
रखना, पानी विधिसहित छनवाना, काष्ठादि ईंधन झाडकर डालना, ये कुछ हमारे लिये असुविधाजनक 
काय॑ नही है और इनमे विशेष वक्त भी नहीं जाता | ऐसे नियम दाखिल कर देनेके बाद पालने मुश्किल 
नही हैं| इनपे बिचारे असंख्यात निरफ्राधी जन्तु बचते है । 
प्रत्येक कार्य यत्नापूवक ही करना यह विवेकी श्रावकका कतंव्य है। 


शिक्षापाठ २८ : रात्रिभोजन 


अहिंसादिक पर महात्नरत जेसा भगवानने रात्रिभोजनत्याग ब्रत कहा है। रात्रिमे जो चार प्रकारका 
आहार है वह अभक्ष्यरूप है। जिस प्रकारका आहारका रंग होता है उस प्रकारके तमस्काय नामके जीव 
उस आहारमे उत्पन्न होते हैं। रात्रिभोजनमें इसके अतिरिक्त भी अनेक दोष हैं। राजिमे भोजन करने- 
वालेको रसोईके लिये अग्नि जलानी पठती है; तब समीपकी भीतपर रहे हुए निरपराधी सूक्ष्म जन्तु नष्ट 
होते हैं । ईंधनके लिये लाये हुए काप्ठादिकमे रहे हुए जन्तु रात्रिमे न दीखनेसे नष्ट होते है; तथा सर्पके 
विषका, मकडीकी लारका और मच्छरादिक सूक्ष्म जन्तुओका भी भय रहता है। कदाचित्‌ यह कुंदुम्ब 
आदिको भयड्भुर रोगका कारण भी हो जाता है । 

पुराण आदि मतोमे भो सामान्य आचारके लिये रात्रिभोजनके त्यागका विधान है, फिर भी उनमे 
परम्परागत रूढ़िसे राजिभोजन घुस गया है, परन्तु ये निषेधक तो है ही । 

शरीरके अन्दर दो प्रकारके कमल है, वे सूर्यास्तसे सद्धूचित हो जाते हैं. इसलिये रात्रिभोजनमे 
सूक्ष्म जीवोंका भक्षण होनेरूप अहित होता है, जो महारोगका कारण है, ऐसा कई स्थलोपर आयुर्वेदका 
भी मत है । 

मत्पुरुष तो दो घडी दिन रहनेपर ब्यालू करते हैं, और दो घडी दिन चढनेसे पहले किसी भी 
प्रकारका आहार नही करते। रात्रिभोजनके लिये विशेष विचार मुनि-समागमसे या शास्त्रसे जानना 
चाहियें। इस सम्बन्धमे बहुत सूक्ष्म मेद जानने आवश्यक है। र॒त्रिमे चारो प्रकारके आहारका त्याग 
करनेसे महान फल है, यह जिन-वचन है। 


शिक्षापाठ २९ ; सब जीवोंकी रक्षा--भाग १ 


दया जेसा एक भी धर्म नही है। दया ही धमंका स्वरूप है। जहाँ दया नही वहाँ धर्म नही । 
जगतीतलमे ऐसे अनर्थंधा रक धर्ममत विद्यमान है जो, जीवका हनन करनेमें लेश भी पाप नही होता, 
बहुत तो मनुष्यदेहकी रक्षा करो, ऐसा कहते हैं। इसके अतिरिक्त ये धर्ममतवाले जनूनी और मदा-्ध हैं, 
और दयाका लेश स्वरूप भी नहीं जानते | यदि ये लोग अपने हृदयपटको प्रकाशमे रखकर विचार करे 
तो उन्हे अवश्य मालम होगा कि एक सूक्ष्मसे सूक्ष्म जन्तुक्रे हननमें भी महापाप है। जेसा मुझे अपना 
आत्मा प्रिय है, वेसा उसे भी अपना आत्मा प्रिय है। में अपने थोड़ेसे व्यसनके लिये या लाभके लिये ऐसे 
असंख्यात जीवोका बेधड़क हनन करता हूँ, यह मुझे कितने अधिक अनन्त दुःखका कारण होगा ? उनमें 
बुद्धिका बीज भी न होनेसे वे ऐसा विचार नहीं कर सकते । वे दिन-रात पाप ही पापमें मग्न रहते हैं । 
वेद और वेष्णव आदि पन्थोंम भी सूक्ष्म दया सम्बन्धी कोई विचार देखनेमे नहीं आता, तो भी ये दयाको 


१७ था वर्ष ८९ 


सवंधा न समझनेवालोंकी अपेक्षा बहुत उत्तम हैं। स्थूल जीवोकी रक्षा करनेमे ये ठोक समझे है; परन्तु 
इन सबकी अपेक्षा हम केसे भाग्यशाली है कि जहाँ एक पुष्पपल्लडीको भी पीड़ा हो बहाँ पाप है, इस 
यथा तत्त्वको समझे हैं ओर यज्ञ-यागादिकी हिसासे तो सवंथा विरक्त रहे है। जहाँ तक हो सके वहाँ 
तक जीवोंको बचाते हैं, फिर भी जानबूझकर जीवहिंसा करनेकी हमारी लेशमात्र इच्छा नहीं है। 
अनन्तकाय अभक्ष्यसे प्राय' हम विरक्त ही है। इस कालमे यह समस्त पृण्यप्रताप सिद्धार्थ भूपालके पुत्र 
महावीरके कहे हुए परम तत्त्वबोधके योगबलसे बढ़ा हैं। मनुष्य ऋद्धि पाते हैं, सुन्दर स्त्री पाते हैं, 
आज्ञाकारी पुत्र पाते है, बड़ा कुट्ठम्ब-परिवार पाते है, मानप्रतिष्ठा और अधिकार पाते हैं, और यह सब 
पाना कुछ दुलभ नही है, परन्तु यथार्थ धमंतत्त्व या उसको श्रद्धा या उसका थोड़ा अंश भी पाना महादुलंभ 
है। यह ऋद्धि इत्यादि अविवेकत पापका कारण होकर अनन्त दु खमे ले जाती है, परन्तु यह थोड़ी 
श्रद्धाभावना भी उत्तम पदवीपर पहुँचाती है । ऐसा दयाका सतृपरिणाम है। हमने धमंतत्त्वयुक्त कुलमें 
जन्म पाया है, तो अब यथासम्मव हमे विमल दयामय वतंनको अपनाना चाहिये। वारम्वार यह ध्यानमें 
रखना चाहिये कि सब जीवोकी रक्षा करनी है। दूसरोंकों भी युक्ति-प्रयुक्तिसि ऐसा ही बोध देना चाहिये । 
स्व जीवोकी रक्षा करनेक्रे लिये एक बोधदायक उत्तम युक्ति बुद्धिणाली अभयकुमा रने की थी उसे मैं 
अगले पाठमे कहता ./। इसी प्रकार तत्वबोधके लिये यौक्तिक न्‍्यायसे अनाय॑ जैसे ध्मंमतवादियोंको शिक्षा 
देनेका अवसर मिले तो हम कैसे भाग्यशाली ! 


शिक्षाणाठ ३० ; सर्व जीवोंकी रक्षा--भाग २ 

मगध देशकी राजगृही नगरीका अधिराज श्रेणिक एक बार सभा भरकर बैठा था । प्रसगोपात्त बात- 
चोतके दौरान जो मासलुब्ध सामत थे वे बोले कि आजकल मास विशेष सस्ता है। यह बात अभयकुमार- 
ने सुनो । इसलिये उसने उन हिसक सामतोको बोध देनेका निश्चय किया । सायं सभा विसजजित हुई; 
राजा अंत पुरमे गया। उसके बाद अभयकुमार कतंव्यके लिये जिस-जिसने मांसकी बात कही थी उस- 
उसके घर गया। जिसके घर गया वहाँ स्वागत करनेके बाद उसने पूछा--“आप किसलिये परिश्रम 
उठा कर मेरे घर पधारे है ?” अभयकुमारने कहा--“महाराजा श्रेणिकको अकस्मात्‌ महारोग उत्पन्न 
हुआ है। वैद्योको इकट्ठे करनेपर उन्होने कहा कि कोमल मनुष्यके कलेजेका सवा टंकभर मास हो तो 
यह रोग मिटे | आप राजाके प्रियमान्य हैं, इसलिये आपके यहाँ यह मास लेने आया हूँ ।” सामंतने विचार 
किया--“कलेजेका मास में मरे बिना किस तरह दे सकूँ ?” इसलिये अभयकुमारसे पूछा-- महाराज, 
यह तो केसे हो सके ?” ऐसा कहनेके बाद अपनी बात राजाके आगे प्रकट न करनेके छिये अभयकुमारकों 
बहुतसा द्रव्य "दिया जिसे वह” अभयकुमार लेता गया । इस प्रकार अभयकुमार सभी सामंतोके घर फिर 
आया । सभी मास न दे सके और अपनो बातको छुपानेके लिये उन्होने द्रव्य दिया । 

फिर जब दूसरे दिन सभा मिली तब सभी सामत अपने-अपने आसनपर आकर बेठे | राजा भी 
सिंहासनपर विराजमान था। सामत आ-भाकर राजासे कलकी कुशल पूछने लगे । राजा इस बातसे 
विस्मित हुआ । अभयकुमारकी ओर देखा । तब अभयकुमार बोला--'महाराज ! कल आपके सामंत 
सभामे बोले थे कि आजकल मास सस्ता मिलता है, |इसलिये में उनके यहाँ मांस लेने गया था; तब सबने 
मुझे बहुत द्रव्य दिया; पर्रतु कछेजेका सवा पेसा भर मास नहीं दिया। तब यह मास सस्ता या महँगा ?” 
यह सुनकर सब सामंत शरमसे नीचे देखने लगे, कोई कुछ बोल न सका। फिर अभयकुमारने कहा-- 
“यह मैने कुछ आपको दुःख देनेके लिये नही किया परंतु बोध देनेके लिये किया है। यदि हमे अपने 


१, द्वि० आ० पाठा० प्रत्येक सामत देता गया और बह” 
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<२ श्रीमद राजचन्द 


शरीरका मांस देना पडे तो अनंत भय होता है, क्योंकि हमें अपनी देह प्रिय है। इसी प्रकार जिस जीवका 
वह मांस होगा उसे भी अपना जीव प्यारा होगा | जेसे हम अमूल्य वस्तुएँ देकर भी अपनी देहको बचाते 
हैं वैसे हो उन बिचारे पामर प्राणियोको भी होना चाहिये। हम समझवाले, बोलते-चालते प्राणी हैं, वे 
बिचारे अवाचक और नासमझ्न है। उन्हे मौतका दुख दें यह कैसा पापका प्रबल कारण है ? हमे इस 
वचनको निरंतर ध्यानमे रखना चाहिये कि सब्र प्राणियोंको अपना जीव प्यारा है, और सब जीवोंकी 
रक्षा करना इसके जेसा एक भी धर्म नहीं है ।” अभयकुमारके भाषणसे श्रेणिक महाराजा संतुष्ट हुए, सभी 
सामंत भी प्रतिबुद्ध हुए । उन्होंने उस दिनसे मास न खानेकी प्रतिज्ञा की, क्योकि एक तो यह अभक्ष्य है, 
और किसी जोवको मारे बिना मिलता नही है, यह बड़ा अधर्म है। इसलिये अभय मत्रीका कथन सुनकर 
उन्होने अभयदानमे ध्यान दिया, जो आत्माके परम सुखका कारण है | 


शिक्षापाठ ३१ : प्रत्याख्यान 


'पच्चक्खान' शब्द वारंवार तुम्हारे सुननेमे आया है। इसका मूल शब्द 'प्रत्याख्यान' है, और यह 
अमुक वस्तुकी ओर चित्त न जाने देनेका जो नियम करना उसके लिये प्रयुक्त होता है। प्रत्याख्यान करने- 
का हेतु अति उत्तम तथा सूक्ष्म है। प्रत्याख्यान न करनेसे चाहे किसी वस्तुको न खाओ अथवा उसका 
भोग न करो तो भी उससे सवर नही होता, कारण कि तत्त्वरूपमे इच्छाका निरोध नही किया है । रातमे 
हम भोजन न करते हो, परन्तु उसका यदि प्रत्याख्यानरूपसे नियम न किया हो तो वह फल नहीं देता, 
क्योंकि अपनी इच्छाके द्वार खुले रहते है । जेसे घरका द्वार खुला हो और इवान आदि प्राणी या मनुष्य 
भीतर चले आते हैं वेसे ही इच्छाके द्वार खुले हो तो उनमे कम प्रवेश करते है । अर्थात्‌ उस ओर अपने 
विचार यथेच्छरूपसे जाते हैं, यह कमंबंधनका कारण है। और यदि प्रत्याख्यान हो तो फिर उस ओर 
दृष्टि करनेकी इच्छा नहीं होती । जेसे हम जानते है कि पीठका मध्य भाग हमसे देखा नही जा सकता, 
इसलिये उस ओर हम दृष्टि भी नहीं करते, वैसे हो प्रत्याख्यान करनेसे अमुक वस्तु खायी या भोगी नही 
जा सकती; इसलिये उस ओर अपना ध्यान स्वाभाविकरूपसे नहीं जाता। यह कर्मोंको रोकनेके लिये 
बीचमे दुगगंरूप हो जाता है। प्रत्याख्यान करनेके बाद विस्मृति आदिके कारण कोई दोष लग जाये तो 
उसके निवारणके लिये महात्माओंने प्रायद्िचित्त भी बताये है । 


प्रत्याख्यानसे एक दूसरा भी बड़ा छाभ है, वह यह कि अमुक वस्तुओमे ही हमारा ध्यान रहता 
है, बाकी सब वस्तुओका त्याग हो जाता है । जिस-जिस वस्तुका त्याग किया है, उस-उस वस्तुके सबधमे 
फिर विशेष विचार, उसका ग्रहण करना, रखना अथवा ऐसी कोई उपाधि नही रहतो | इससे मन बहुत 
विशालताको पाकर नियमरूपी सड़कपर चला जाता है । भद्व यदि लगाममे आ जाता है तो फिर चाहे 
जेसा प्रबल होनेपर भी उसे इच्छित रास्तेसे ले जाया जाता है, वेसे ही मन इस नियमरूपी लगाममे आने- 
के बाद चाहे जेसी शभ राहमे ले जाया जाता है, और उसमे वारवार पर्यटन करानेसे वह एकाग्र, विचार- 
शील और विवेकी हो जाता है। मनका आनद शरीरको भो नीरोग बनाता है। और अमक्ष्य, अनंतकाय, 
परस्त्री आदिका नियम करनेसे भी शरीर नीरोग रह सकता है। मादक पदार्थ मनको उलटे रास्तेपर ले 
जाते हैं, परंतु प्रत्याख्यानसे मन वहाँ जाता हुआ रुकता है; इससे वह विमल होता है । 

प्रत्याख्यान यह केसी उत्तम नियम पालनेकी प्रतिज्ञा है, यह बात इस परसे तुम समझे होंगे। 
विशेष सदगुरुके मुखसे ओर श्ञास्त्रावलोकनसे समझनेका मैं बोध करता हूँ। 


१७ वाँ वर्ष ८ 
शिक्षापाठ ३२ : विनयसे तस्वको सिद्धि हे 


राजगृही नगरीके राज्यासनपर जब श्रेणिक राजा विराजमान था तब उस नगरीमे एक चांडाल रहता 
था। एक बार उस चांडालकी स्त्रीको गर्भ रहा तब उसे आम खानेकी इच्छा उत्पन्न हुईं। उसने आम 
ला देनेके लिये चाडालसे कहा | चांडालने कहा, “यह आमका मौसम नही है, इसलिये में निरुपाय हूँ, 
नही तो में आम चाहे जितने ऊँचे स्थानपर हो वहाराो अपनी विद्याके बलसे लाकर तेरी इच्छा पूर्ण करूँ |” 
चाडालोने कहा, “राजाकी महारानीके बागमे एक असमयमे आम देनेवाला आम्रवृक्ष है, उसपर अभी 
आम लचक रहे होंगे, इसलिये वहाँ जाकर आम ले आओ |” अपनी स्त्रीकी इच्छा पूरी करनेके लिये 
चाडाल उस बागमे गया | गुप्तरूपसे आम्रवृक्षके पास जाकर मन्त्र पढ़कर उसे झुकाया और आम तोड़ 
लिये | दूसरे मंत्रसे उसे जैसाका तैसा कर दिया । बादमे वह घर आया और अपनी स्त्रीकी इच्छापूर्तिक 
लिये निरन्तर वह चांडाल विद्याके बलसे वहाँसे आम लाने लगा । एक दिन फिरते-फिरते मालीकी दृष्टि 
आम्वुक्षकी ओर गयी। आमोकी चोरी हुई देखकर उसने जाकर श्रेणिक राजाके सामने नम्नतापूर्वक 
कहा। श्रेणिककी आज्ञासे अभयकुमार नामके बुद्धिशाली मन्रीमे युक्तिसे उस चाडालकों खोज निकाला । 
चांडालको अपने सामने बुलाकर पूछा, “इतने सब मनुष्य बागमे रहते हैं, फिर भी तू किस तरह चढ़कर 
आम ले गया कि यह बात किसीके भाँपनेसे भी न आई ? सो कह ।” चाडालने कहा, “आप मेरा अप- 
राध क्षमा करें। मै सच कह देता हुँ कि मेरे पास एक विद्या है, उसके प्रभावसे मै उन आमोको ले 
सका ।” अभयकुमारने कहा, “मुझसे तो क्षमा नहीं दी जा सकती, परन्तु महाराजा श्रेणिकको तू यह्‌ 
विद्या दे तो उन्हें ऐमी विद्या लेनेकी अभिलाषा होनेसे तेरे उपकारके बदलेमे मे अपराध क्षमा करा 
सकूँ।” चाडालने वसा करना स्वीकार किया। फिर अभयकुमारने चाडालको जहाँ श्रेणिक राजा सिहासन- 
पर बेठा था वहाँ लाकर सामने खडा रखा, ओर सारी बात राजाकों कह सुनायी । इस बातको राजाने 
स्वीकार किया | फिर चाडाल सामने खडे रहकर थरथराते परोसे श्रेणिकको उस विद्याका बोध देने लगा; 
प*तु वह बोध लगा नहीं | तुरन्त खडे होकर अभयकुमार बोले, “महाराज ! आपको यदि यह विद्या 
अवश्य सीखनी हो तो सामने आकर खडे रहे, और इसे सिंहासन दे ।” राजाने विद्या लेनेके लिये वेसा 
किया तो तत्काल विद्या सिद्ध हो गयी । 

यह बात केवल बोध लेनेके लिये है। एक चाडालकी भी विनय किये बिना श्रेणिक जेसे राजाको 
विद्या सिद्ध न हुई, तो इसमेसे यह तत्त्व ग्रहण करना है कि, सद्विद्याको सिद्ध करनेके लिये विनय करनी 
चाहिये | आत्मविद्या पानेके लिये यदि हम निग्न॑थ गुरुकी विनय करें तो कैसा मंगलदायक हो ' 

विनय यह उत्तम वशीकरण है। भगवानने उत्तराध्ययनमे विनयकों ध्मका मूल कहकर वाणित 
किया है। गुरुकी, मुनिको, विद्वानकी, माता-पिताकी, और अपनेसे बड़ोकी विनय करनो यह अपनी 
उत्तमताका कारण है। 


शिक्षापाठ ३३ : सुदर्शन सेठ 


प्राचीन कालमे शुद्ध एकपत्नीक्नतको पालनेवाले असख्य पुरुष हो गये है, उनमेसे सकट सहन करके 
प्रसिद्ध होनेवाला सुदशंन नामका एक सत्पुरुष भी है। वह धनाह्थ, सुन्दर मुलाकृतिवाला, कातिमान और 
युवावस्थामे था। जिस नगरमे वह रहता था, उस नगरके राजदरबारके सामनेसे किसी कारय-प्रसंगके 
कारण उसे निकलना पड़ा | वह जब बहाँसे निकला तब राजाकी अभया नामकी रानी अपने आवासके 
झरोखेमें बेठी थी। वहांसे सुदशंनकी ओर उसकी दृष्टि गयी। उसका उत्तम रूप और काया देखकर 
उसका मन ललूचाया | एक अनुचरीको भेजकर कपटभावसे निमंल कारण बताकर सुदर्शंनको ऊपर 


<टड शोभद्‌ राजचन्द्र 


बुलाया । अनेक प्रकारकी बातचीत करनेके बाद अभयाने सुदर्शनको भोग भोगनेका आमन्रण दिया हि 
सुदर्शनने बहुत-सा उपदेश दिया तो भी उसका मन शात नहीं हुआ । आखिर तग आकर सुदर्शनने युक्तिसे 
कहा, “बहिन ! में पुरुषत्वहीन हूँ ।” तो भी रानोने अनेक प्रकारके हावभाव किये। परतु उन सारी काम- 
चेष्टाओंसे सुदर्शन विचलित नही हुआ; इससे तंग आकर रानीने उसे जाने दिया | 

एक बार उस नगरमे उत्सव था, इसलिये नगरक बाहर नगरजन आनंदसे इधर-उधर घूमते थे। 
धूमधाम मची हुई थी । सुदर्शन सेठके छ. देवकुमार जेसे पुत्र भी वहाँ आये थे। अभया रानी कपिलछा नाम- 
की दासीके साथ ठाटबाटसे वहाँ आयी थी । थुदर्शनके देवपुतले जैसे छः पुत्र उसके देखनेमे आये । उसने 
कपिलासे पूछा, “ऐसे रम्य पुत्र किसक हैं ?” कपिलाने सुदर्शन सेठका नाम लिया । यह नाम सुनते ही 
रानीकी छातीमे मानो कटार भोकी गयो, उस घातक चोट लगी | सारी धूमधाम बीत जानेके बाद माया- 
कथन गढ़कर अभया ओर उसकी दासीने मिलकर राजास कहा--आप मानते होगे कि मेरे राज्यमे न्याय 
भोर नोतिका प्रवर्तन है, दुजनोसे मेरी प्रजा दुःखा नही है, परतु यह सब मिथ्या है। अत पुरमे भी दुर्जन 
प्रवेश करे यहाँ तक अभी अधेर है ! तो |फर दूसरे स्थानोके लिये तो पूछना हो क्‍या ? आपके नगरके 
सुदर्शन नामके सेठने मुझे भोगका आमत्रण दिया, न कहने याग्य कथन मुझे सुनने पड़े; परतु मैने उसका 
तिरस्कार किया । इससे विशेष अधेर कौनसा कहा जाय !” राजा मूलतः कानके कच्चे होते हैं, यह बात 
तो यद्यपि सर्वमान्य ही है, उसमे फिर स्त्रोके मायावी मधुर वचन क्या असर न करें ? तत्ते तलमे ठंडे जल 
जेसे वचनोसे राजा क्रोधायमान हुआ । उसने सुदर्शनको शूलीपर चढ़ा देनेकी तत्काल आज्ञा कर दी, और 
तदनुसार सब कुछ हो भी गया । मात्र सुदर्शनके शूलों पर चढ़नेको देर थी । 

चाहे जो हो परन्तु 'सृष्टिके! दिव्य भण्डारमे उजाला है। सत्यका प्रभाव ढका नहीं रहता । 
सुदर्शनको शूछीपर बिठाया कि शूली मिट कर जगमगाता हुआ सोनेका सिंहासन हो गयी, और 
देव-दुदुभिका नाद हुआ, सर्वत्र आनन्द छा गया । सुदर्शनका सत्य शील बिद्वमण्डलमे झलक उठा। सत्य 
शीलकी सदा जय है। शोल और सुदर्शनकी उत्तम दुढ़ता ये दोनो आत्माको पवित्र श्रेणिपर चढाते है ! 


शिक्षापा० २४ : ब्रह्मचर्य सम्बन्धी सुभाषित 
( दोहे ) 
* नीरखोने नवयोबना, लेहा ने विधयनिदान । 
गणें काष्ठनों पृतव्ही, ते भगवान समान ॥१॥ 
आ सघढ्शा संसारती, रमणी नायकरूप। 
ए त्यागो, त्याग्यु बधु, केवठ शोकस्वरूप ॥२॥ 
एक विधयने जीततां, जीत्यों सौँ संसार। 
नृपति जीततां जोतिये, दष्ठ, पुर ने अधिकार ॥६॥ 
१ द्वि० आ० पाठा०-- जगतके! 
# भावाथथ--नवयोवनाको देखकर जिसके मनमें विधय-विकारका छेश भी उदय नहों होता और जो उसे 
काठकी पुतली समझता है, बह भगवानके समाम है ॥१॥ 
इस सारे संसारकी नायकरूप रमणी सर्वथा दु.ल-स्वरूप है; जिससे इसका त्याग कर दिया उसने सब कुछ 
त्याग दिया ॥२॥ 


जैसे एक नृपतिको जीतनेसे उसका सैन्य, नगर और अधिकार जीते जाते हैं, बसे एक विषयकों जोतनेसे सारा 
ससार जीता जाता है ॥३॥ 


१७ वा वर्ष । ८ष्‌ 
विधयक्रप अंकुरथी, टछ्ठे शान ने ध्यान! 
लेश मविरापानयो, छाके ज्यम अज्ञान ॥ढप 
जे न० वाड विशुद्धयो, घरे दियल सुखवाई। 
भव तेनो रूव पछी रहे, तस्ववचन ए भाई ॥५॥ 
सुन्दर शियल सुरतर, मन वाणी ने देह। 
जे नरनारी सेवशे, अनुपम फल ले तेह ॥श्शा 
पात्र थिना वस्तु न रहे, पात्रे आत्मिक शान। 
पात्र थवा सेवो सदा, अह्यचयं सतिमान ॥७। 





शिक्षापाठ ३५ : नवकारमंत्र 
नमो अरिहन्ताणं । 
नमो सिद्धार्ण । 
नमो आयरियर्ण । 
नमो उबज्य्ायाणं । 
नमो लोए सब्बसाहू्ण । 
इन पविन्न वाक्योको निग्न॑त्थप्रवचनमे नवकारमन्त्र, नमस्कारमन्त्र या पंचपरमेष्ठीमन्त्र कहते है। 
अहँत भगवानके बारह गुण, सिद्ध भगवानके आठ गुण, आचायंके छत्तीस गुण, उपाध्यायके पच्चीस 
गुण, और साघुके सत्ताईस गुण मिलकर एक सौ आठ गुण होते है। अँगूठेके बिना बाकीकी चार 
अँगुलियोकी बारह पोरें होती हैं, और इनसे इन गुणोंका चिन्तन करनेकी योजना होनेसे बारहको नोसे 
गुणा करनेपर १०८ होते हैं। इसलिये नवकार कहनेमे ऐसा सूचन भी गर्भित मालूम होता है कि है 
भव्य । अपनी अँंगुलियोंकी पोरोसे नवकार मन्त्र नो बार गिन । 'कार' शब्दका अं 'करनेवाला' भी होता 
है। बारहकों नौसे गुणा करनेपर जितने हों उतने गुणोंसे भरा हुआ मन्त्र, इस प्रकार नवकारमन्त्रके 
तौरपर इसका अर्थ हो सकता है। और पचपरमेष्ठो अर्थात इस सकल जगतमे पाँच वस्तुएँ परमोत्कृष्ट 
हैं, वे कौन-कौनसी ? तो कह बतायी कि अरिहन्त, सिद्ध, आचाय, उपाध्याय और साधु । इन्हें नमस्कार 
करनेका जो मन्त्र वह परमेष्ठीमन्त्र, और पाँच परमेष्ठियोको एक साथ नमस्कार होनेसे 'पंचपरमेष्ठीमन्त्र' 
ऐसा शब्द हुआ । यह मन्त्र अनादिसिद्ध माना जाता है, कारण कि पचपरमेष्ठी अनादिसिद्ध है अर्थात्‌ 
ये पाँचों पात्र आदिरूप नही है । ये प्रवाहमे अनादि है, और उसके जपनेवाले भी अनादिसिद्ध हैं, इसलिये 
यह जाप भी अनादिसिद्ध ठहरता है । 
प्रक्ृन--इस पंचपरमेष्ठीमन्त्रको परिपूर्ण जाननेसे मनुष्य उत्तम गति पाता है, ऐसा सत्पुरुष कहते 
है । इस विधयमे आपका क्‍या मत है ? 











जैसे लेश भर मदिरापानसे मनुष्य श्ञान खोकर नशेसे उन्मत्त हो जाता है, वैसे थोडी-सी विषय-बासनासे ज्ञान 
और ध्यान नष्ट हो जाते है ॥॥४॥॥ 

जो नौ बाडपूर्वक विशुद्ध एव सुखदायी ब्रह्मचयंका पालन करता है, उसका भवश्रमण लवलेश रह जाता है; 
है माई ! यह तत््ववचन है ॥५।। 

ओ नर-मारी मन-वचन-कायासे शीलरूप सुन्दर कल्पव॒क्षका सेबन करेंगे वे अनुपम फलको पायेगे ॥॥६॥॥ 

पात्रके बिता वस्तु नही रहती, पात्रमे ही आत्मज्ञान होता है । हे मतिमान मनुष्यों ! पात्र बननेके लिये सर, 
ब्रह्म चर्यका सेवन करो ॥७॥ 


८ई श्रोमद्‌ राजचन्तं 


उत्तर--येह कहना न्यायपूवंक है, ऐसा में मानता हूँ । 

प्रइन---इसे किस कारणसे न्यायपुवक कहा जा सकता है ? 

उत्तर--हाँ । यह मै तुम्हे समझाता हु-मनके निग्रहके लिये एक तो सर्वोत्तम जगद्भूषणके सत्य 
गुणोका यह चिन्तन है तथा तत्त्वसे देखनेपर अहंतस्वरूप, सिद्धस्वरूप, आचायंस्वरूप, उपाध्यायस्वरूप 
और साधुस्वरूप, इनका विवेकपूर्वंक विचार करनेका भा यह सूचक है । क्योकि वे क्सि कारणसे पूजने 
योग्य हैं ? ऐसा विचार करनेपर इनके स्वरूप, गुण इत्यादिका विचार ःरनेकी सत्पुरुषको तो सच्ची 
आवश्यकता है । अब कहो कि इससे यह मन्त्र कितना कल्याणकारक है ” 

प्रश्नकर्त्ता--सत्पुरुष नवकारमन्त्रका मोक्षका कारण कहते हे, इसे इस व्याख्यानस मे भी मान्य 
रखता हूँ । 

अहंत भगवान, सिद्ध भगवान, आचार्य, उपाध्याय और साधु इनका एक-एक प्रथम अक्षर लेनेसे 
“असिआउसा ' यह महान वाक्य बनता है। जिसका ३७ एसा यागबिन्दुका स्वरूप होता है। इसलिये हमे 
इस मन्त्रका अवश्य ही विमलभावस जाप करना चाहिय॑। 
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पिता--इस प्रकारके कोष्ठकसे भरी हुई एक छोटी पुस्तक है उसे तूने देखा है ? 

पुत्न-हाँ, पिताजी | 

पिता--इसमे उलटे-सीधे अक रखे है उसका कुछ भी कारण तेरी समझमे आता है ? 

पुत्र--नही पिताजी, मेरी समझमे नहीं आता | इसलिये आप वह कारण बताइये । 

पिता--पुत्र | यह प्रत्यक्ष है कि मन एक बहुत चंचल वस्तु है, और इसे एकाग्र करना अत्यन्त 
बिकट है। वह जब तक एकाग्र नही होता तब तक आत्ममलिनता नहीं जाती, पापके विचार कम नहीं 
होते | इस एकांग्रताके लिये बारह प्रतिज्ञा आदि अनेक महान साधन भगवानने कहे हैं। मनकी एकाग्रतासे 
महायोगकी श्रेणिपर चढ़नेके लिये और उसे अनेक प्रकारसे निर्मल करनेके लिये सत्पुरुषोंने यह एक 
कोष्ठकावलो बनायी है | इसमे पहले पंचपरमेष्ठो मन्त्रके पाँच अक रखे हैं, और फिर लोमविछोमस्वरूपमे 
लक्ष्यबद्ध इन्ही पाँच अंकोको रखकर भिन्‍न-भिन्‍न प्रकारसे कोष्ठक बनाये हैं। ऐसा करनेका कारण भी 
यही है कि मतकी एकाग्रता प्राप्त करके निजरा की जा सके । 

पुञ्न--पिताजी, अनुक्रमसे लेनेसे ऐसा क्‍यों नही हो सकता ? 

पिता--यदि लोमविलोम हो तो उन्हे व्यवस्थित करते जाना पड़े और नाम याद करते जाना 
पढ़े । पाँचका अंक रखनेके बाद दोका अंक आये कि 'नमो लोए सब्बसाहूर्ण के बाद “नमो अरिहन्ताण 
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यह वाक्य छोडकर “नमो सिद्धा्ण' यह वाक्य याद करना पडे | इस प्रकार पुन' पुनः लक्ष्यकी दृढ़ता 
रखनेसे मन एकाग्रतापर पहुँचता है । यदि ये अक अनुक्रमबद्ध हो तो वैसा नही हो सकता, क्योंकि विचार 
करना नहीं पडता | इस सूक्ष्म रमयमे मन परमेष्ठीमन्त्रमेसे निकलकर संसारतन्त्रकी खटपटमे जा पडता 
है, और कदाचित्‌ धर्म करते हुए अनर्थ भी कर डालता है, इसलिये सत्पुरुषोने इस अनानुपूर्वीकी योजना 
को है, यह बहुत सुन्दर और आत्मश्ञान्तिको देनेवाली है। 
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आत्मशक्तिका प्रकाश करनेवाला, सम्यग्ज्ञानद्शनका उदय करनेवाला, शुद्ध समाधि-भावमें प्रवेश 
करानेवाला, निर्जंराका अमूल्य लाभ देनेवाला, रागद्वेषमे मध्यस्थबुद्धि करनेवाला ऐमा सामायिक नामका 
शिक्षात्रत है। सामायिक शब्दकी व्युत्पत्ति सम + आय + इक इन शब्दोसे होती है। 'सम' अर्थात्‌ रागद्वेष- 
रहित मध्यस्थ परिणाम, “आय!” अर्थात्‌ उस समभावसे उत्पन्न होनेवाला ज्ञानदर्शनचारित्ररूप मोक्षमार्गंका 
लाभ, और 'इक'का अर्थ भाव होता है। अर्थात्‌ जिससे मोक्षके मार्गका लाभदायक भाव उत्सन्न हो वह 
सामायिक' । आत्त ओर रौद्र इन दो प्रकारके ध्यानका त्याग करके, मन, वचन और कायाके पाप 
भावोको रोककर विवेकी श्रावक सामायिक करता है। 

मनके पुदूगल' दोरंगे है। सामायिकमे जब विशुद्ध परिणामसे रहना कहा है तब भी यह मन 
आकाश-पातालकी योजनाएँ बनाया करता है । इसो तरह भूल, विस्मृति, उन्माद इत्यादिस वचनकायामे 
भी दूषण आनेसे सामायिकमे दोष लगता है। मन, वचन और कायाके मिलकर बत्तोस दोष उत्पन्न होते 
हैं। दस मनके, दस वचनके और बारह कायाके इस प्रकार बत्तीस दोषोको जानना आवश्यक है। जिन्हे 
जातनेसे मन सावधान रहता है। 

मनके दस दोष कहता हूँ-- 

१. अविवेकदोष--सामायिकका स्वरूप न जाननेसे मनमे ऐसा विचार करे कि इससे क्या फल 
होनेवाला है ? इससे तो कौन तरा होगा ? ऐसे विकल्पोका नाम 'अविवेकदोष' है । 

२. यशोबांछादोध--स्वयं सामायिक करता है यह अन्य मनुष्य जाने तो प्रशंसा करे, इस इच्छासे 
सामायिक करे इत्यादि, यह 'यशोवाछादोष' है। 

३े, घनवांछादोष--धनकी इच्छासे सामाथिक करना, यह 'धनवाछादोष' है। 

४. गवंदोष--मुझे लोग धर्मी कहते है और मै सामायिक भी बेसी ही करता हूँ, यह “गवंदोष' है। 

५. भयबोष--मै श्रावक कुलमे जन्मा हूँ, मुझे लोग बड़ा समझकर सम्मान देते है; और यदि में 
सामायिक नही करूँ तो कहेंगे कि इतना भी नहीं करता, दससे निदा होगी, यह “भयदोष' है। 

६. निदानदोष--सामायिक करके उसके फलसे धन, स्त्री, पुत्र आदिं प्राप्त करनेकी इच्छा करना, 
यह 'निदानदोष' है। 

७. संशयदोष--सामायिकका परिणाम होगा या नही ? यह विकल्प करना 'सशयदोष' है । 

८. कवायदोध --क्रोध आदिसे सामायिक करने बेठ जाय अथवा किसी कारणसे फिर क्रोध, मान, 
माया और लोभमे वृत्ति रखे, यह 'कषायदोष' है । 

९, अविमयदोष--विनयरहित सामायिक करे, यह अविनयदोष' है। 

१०, अबहुमानदोष---मक्तिभाव और उमंगपूर्वक सामायिक न करे, यह 'अबहुमानदोष' हैं । 





१. द्वि० आ० पाढठा०-सतरंगी । 
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मनके दस दोष कहे; अब वचनके दस दोष कहता हूँ :-- 
१. कृबचननदोष--सामाधिकमे कुवचन बोलना, यह 'कुवचनदोष' है । 
२. सहसात्कारदोष--सामायिकमे साहससे अविचारपूवंक वाक्य बोलना, यह 'सहसात्कारदोष” है । 
३. असवारोपणदोष--दूसरेको खोटा उपदेश दे, यह 'असदारोपणदोष' है। 
४. निरपेक्षदोष--सामायिकमें शास्त्रकी अपेक्षा बिना वाक्य बोले, यह 'निरपेक्षदोष' है । 
५. संक्षेपदोष--सूत्रके पाठ इत्यादिक संक्षेपमे बोल डाले, और यथार्थ उच्चारण नही करे, यह 
संक्षेपदोष' है । 
६. क्लेशदोष--किसीसे झगड़ा करे, यह क्लेशदोष' है । 
७. विकथादोष--चार प्रकारकी विकथा ले बेठे यह 'विकथादोष' है । 
८. हास्थदोष--सामायिकमे किसीकी हँसो, मसखरी करे, यह 'हास्यदोष' है | 
९. अशुद्धयोष--सामायिकमे सूत्रपाठ न्यूनाधिक और अशुद्ध बोले, यह 'अशुद्धदोष” है । 
१०. मुणसुणदोष--सामायिकमे गडबड़ीसे सूत्रपाठ बोले, जिसे स्वयं भी पूरा मब्किलसे समक्ष 
सके, यह 'मुणमुणदोष' है। 
ये वचनके दस दोष कहे, अब कायाके बारह दोष कहता हूँ :-- 
१. अयोग्यासनदोष--सामायिकमे पेरपर पैर चढ़ाकर वेठे यह गृर्वादिकका अविनयरूप आसन है, 
इसलिये यह पहुला अयोग्यासनदोष' है । 
२. चलासनदोष--डगमगाते आसनसे बेठकर सामायिक करे, अथवा जहाँसे वारंवार उठना पड़े 
ऐसे आसनपर बेठे यह 'चलासनदोष' है । 
३. चलदृष्टिदोष--कायोत्सगंमे आँखें चंचल रखे, यह 'चलदुष्टिदोष' है । 
४. सावद्क्रियादोष--सामायिकमे कोई पाप क्रिया या उसकी सज्ञा करे, यह सावश्यक्रियादोष' है | 
५, आलंबनदोष--भीत आदिका सहारा लेकर बेठे, इससे वहाँ बेठे हुए जन्तु आदिका नाश हो 
और खुदको प्रमाद हो, यह 'आलंबनदोष' है । 
६. आकंच नप्रसारणदोष--हाथ-पे रको सिकोडे, लम्बा करे आदि, यह “आक्‌चनप्रसारणदोष' है । 
७. आलसदोष -- अंगको मरोडे, उँगलियाँ चटकावे आदि, यह 'भालसदोष” है | 
८, मोटनदोघ--उंगरी आदिको टेढी करे, उसे चटकावे यह 'मोटनदोष' है। 
९. सलदोष--घिस-घिस कर सामायिकम खुजाकर मेल उतारे, यह 'मलदोष' है | 
१०, विमासणदोष--गलेमे हाथ डालकर बैठे इत्यादि, यह 'विमासणदाष' है। 
११. निद्रादोष--सामायिकमे ऊंध आना, यह “निद्रादोष' है । 
१२. बस्त्रसंकोच नदोष--सामायिकमे ठंड आदिकी भीतिसे वस्त्रसे शरीरकों सिकोडे, यह 'वस्त्र- 
सकोचनदोष' है । 
इन बत्तीस दूषणोसे रहित सामाय्रिक करनो चाहिये और पाँच अतिचार टालने चाहिये । 
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के एकाग्रता और सावधानोके बिना इन बत्तीस दोषोमेसे कोई न कोई दोष लग हो जाते हैं। विज्ञान- 
बेत्ताओने सामायिकका जधन्य प्रमाण दो धड़ीका बाँधा है। यह ब्रत सावधानीपूर्वक करनेसे परम शांति 
देता है। कितने ही लोगोका यह दो घड़ीका काल जब नही बोतता तब वे बहुत तंग आ जाते हैं। सामा- 
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यिकमें निठल्ले बेठनेसे काल बीते भी कहाँसे ? आधुनिक कालमे सावधानीसे सामायिक करनेवाले बहुत 
ही थोडे है | प्रतिक्रमण सामायिकके साथ करना होता है तब तो वक्त गुजरना सुगम पड़ता हैं। यद्यपि 
ऐसे पामर लक्षपूर्वक प्रतिक्रमण नही कर सकते, फिर भी केवल निठल्ले बेठनेकी अपेक्षा इसमे जरूर कुछ 
अन्तर पड़ता है। जिन्हे सामायिक भी पूरी नहीं जाती वे बिचारे फिर सामायिकमे बहुत व्याकुल हो 
जाते हैं। बहुतसे बहुलऊकर्मी इस अवसरमे व्यवहारके प्रपच भी गढ़ रखते हे । इससे सामायिक बहुत दूषित 
होती है । 

विधिपूर्वंक सामायिक न हो यह बहुत खेदकारक और कमंकी बहुलता है। साठ घडीका अहोरात्र 
व्यथं चला जाता है। असख्यात दिनोसे भरपूर अनत कालचक्र व्यतीत करते हुए भी जो साथंक नहीं 
हुआ उसे दो घडोकी विशुद्ध सामायिक साथेक कर देती है। लक्षपूवंक सामायिक होनेके लिये सामायिकमे 
प्रवेश करनेके बाद चार लागस्ससे अधिक लोगस्सका कायोत्सर्ग करके चित्तकी कुछ स्वस्थता लाना | फिर 
सूत्रपाठ या उत्तम ग्रन्थका मनन करना | वेराग्यके उत्तम काव्य बोलना । पिछले अध्ययन किये हुयेका 
स्मरण कर जाता। नूतन अभ्यास हो सके तो करना। किसीको जास्त्राधारसे बोध देता | इस तरह 
सामायिकका काल व्यतीत करना । प्यदि मुनिराजका समागम हो तो आगमबाणों सुनना और उसका 
मनन करना, बेसा न हो और शज्ञास्त्रपर्चिय न हो तो विचक्षण अभ्यासीसे वेराग्ययोधक कथन श्रवण 
करना, अथवा कुछ अभ्यास करना । यह सारा योग न हो तो कुछ समय लक्षपुवंक कायोत्मगंमे लगाना, 
और कुछ समय महापुरुषोकी चरित्रकथामे उपयोगपूर्वंक लगाना । परन्तु जेसे बने वेसे विवेक और उत्साह 
से सामायिकका काल व्यतीत करना। कोई साधन न हो तो पचपरभेष्ठीमत्रका जप ही उत्साहपूर्वक 
करना । परन्तु कालको व्यथ्थं नही जाने देता । धैर्यंसे, शातिसि और यत्नासे सामायिक करना । जेसे बने 
वैसे सामायिकमे शास्त्रपरिचय बढ़ाना । 

साठ घडीके वक्‍तमेंसे दा धडी अवश्य बचाकर सामायिक तो सद्धावसे करना । 


शिक्षापाठ ४० : प्रतिक्रमण विचार 


प्रतिक्रमण अर्थात्‌ सामने जाना--स्मरण कर जाना--फिरसे देख जाना--ऐसा इसका अथं हो 
सकता है । "जिस दिन जिस समय प्रतिक्रमण करनेके लिये बेठे उस समयसे पहले उस दिन जो-जो दोष हुए 
हैं उन्हे एकके बाद एक देख जाना ओर उनका पश्चात्ताप करता या दोषोका स्मरण कर जाना इत्यादि 
सामान्य अर्थ भो है । 

उत्तम मुनि और भाविक श्रावक सध्याकालमे और राजत्रिके पिछले भागमे दिन और रात्रिमे यो 
अनुक्रमसे हुए दोषोका पश्चात्ताप या क्षमापना करते है, इसका नाम यहाँ प्रतिक्रमण है । यह प्रतिक्रमण 
हमे भी अवश्य करना चाहिये, क्योंकि आत्मा मन, वचन और कायाके योगसे अनेक प्रकारके कम बाँधता 
है। प्रतिक्रमणसूत्रमे इसका दोहन किया हुआ है, जिससे दिन-रातमे हुए पापोंका पद्चात्ताप उसके द्वारा 
हो सकता है। शुद्ध भावसे पदचात्ताप करनेसे लेश पाप होते हुए परलोकभय और अनुकपा प्रगट होते है, 
आत्मा कोमल होता है | त्याग करने योग्य वस्तुका विवेक आता जाता है। भगवानकी साक्षीसे, अज्ञान 
इत्यादि जिन-जिन दोषोका विस्मरण हुआ हो उनका पश्चात्ताप भी हो सकता है। इस प्रकार यह निर्जरा 

_करनेका उत्तम साधन है। 


१ द्वि० आ० पाठा०--भावकी अपेक्षासे जिस दिन जिस समय प्रतिक्रणण करना हो, उस समयसे पहले 
अथवा उस दिन जो-जो दोष हुए हो उन्हे एकके बाद एक अंतरात्मभावसे देख जाना और उनका पश्चात्ताप करके दोषोंसे 
पीछे हटना, यह प्रतिक्रमण ड़ ।!” 
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इसका 'आवश्यक' ऐसा भी नाम है। आवश्यक अर्थात्‌ अवदय करने योग्य, यह सत्य है। इससे 
आत्माकी मलिनता दूर होती है, इसलिये अवदय करने योग्य ही है । 

सायंकालमें जो प्रतिक्रण किया जाता है, उसका नाम दिवसिय पड़िक्कमण' अर्थात्‌ /दिवससंबंधी 
पापका पश्चात्ताप, और राजिके पिछले भागमे जो प्रतिक्रमण किया जाता है, वह 'राइय पड़िक्कमण' 
कहलाता है। देवसिय” और राहय ये प्राकृत भाषाके शब्द हैं। पक्षमे किया जानेवाला प्रनिक्रमण पाक्षिक 
ओर संवत्सरमे किया जानेवाला प्रतिक्रमण सावत्सरिक कहलाता है। सत्पुरुषोने योजनासे बॉघा हुआ 
यह सुन्दर नियम है। 

कितने ही सामान्य बुद्धिमान ऐसा कहते है कि दिन और रात्रिका सबेरे प्रायश्चित्तरूप प्रतिक्रमण 
किया हो तो कुछ हानि नही हैं, परंतु यह कहना प्रामाणिक नही है | रात्रिमे यदि अकस्मात्‌ कोई कारण 
या मृत्यु हो जाये तो दिवससंबंधी भी रह जाये। 

प्रतिक्रमणसूत्रकी योजना बहुत सुन्दर है। इसके मूल तत्त्व बहुत उत्तम है । जैसे बने वैसे प्रति- 
क्रमण घेयंसे, समझमे आये ऐसी भाषासे, शांतिसे, मनकी एकाग्रतासे और यत्नापृवंक करना चाहिये । 


शिक्षापाठ ४१ : भिखारीका खेद-- भाग ? 


एक पामर भिखारो जंगलमें भटकता था । वहों उसे भूव लगी इसलिये वह बिचारा लडखडाता 
हुआ एक नगरमे एक सामान्य मनुष्यके घर पहुँचा।| वहाँ जाकर उसने अनेक प्रकारकी आजिजी की, उसकी 
गिड़गिडाहटसे करुणाद्रं होकर उस गृहस्थकी स्त्रीने उसे घरमेसे जीमनेसे बचा हुआ मिप्टान्न भोजन लाकर 
दिया | भोजन मिलनेसे भिल्लारी बहुत आनदित होता हुआ नगरके बाहर आया, आकर एक वृक्षके नीचे 
बेठा, वहाँ जरा सफाई करके उसने एक ओर अपना बहुत पुराना पानीका घड़ा रख दिया। एक ओर 
अपनी फटी-पुरानी मलिन गुदड़ो रखी और एक ओर वह स्वयं उस भोजनको लेकर बैठा । बहुत खुश 
होते हुए उसने वह्‌ भोजन खाकर पूरा किया | फिर घिरहाने एक पत्थर रखकर वह सो गया। भोजनके 
मदसे जरासी देरमे उसको आँख लग गयी । वह निद्रावश हुआ कि इतनेमे उसे एक स्वप्न आया। वह 
स्वयं मानो महा राजऋद्धिको प्राप्त हुआ है; उसने सुन्दर वस्त्राभूषण धारण किये है, सारे देशमे उसकी 
विजयका डंका बज गया है, समीपमे उसको आज्ञाका पालन करनेके लिये अनुचर खड़े है, आसपास छड़ी- 
दार खमा-खमा पुकार रहे है, एक रमणीय महलमे सुन्दर पलंगपर उसने शयन किया है, देवागना जैसी 
स्त्रियाँ उसकी पॉवचप्पी कर रही है, एक आरसे पखेसे मद-मंद पवन दिया जा रहा है, ऐसे स्वप्नमे 
उसका आत्मा तन्‍्मय हो गया । उस स्वप्तका भोग करते हुए उसके रोम उल्लसित हो गये | इतनेमे मेघ 
महाराज चढ़ आये, विजली कोधने लगी, सूर्यदेव बादलोसे ढक गया, सत्र अंधकार छा गया, मूसलधार 
वर्षा होगी ऐसा मालूम हुआ और टतनेमे घनगर्जनाके साथ बिजलीका एक प्रबल कडाका हुआ । कड़ाके- 
की आवाजसे भयभीत होकर वह बिचारा पामर भिखारी जाग उठा | 


शिक्षापाठ ४२ : भिखारोका खेद--भाग २ 
देखता है तो जिस जगह पानीका टूटा-फूटा घड़ा पडा था उसी जगह वह घडा पडा है; जहाँ फटी- 
पुरानी गुदडी पडी थी वही वह पड़ी है। उसने जैसे मलिन और जाली झरोखेवाले कपड़े पहन रखे थे वेसे 
के वेसे वे वस्त्र शरीरपर विराजते हैं। न तिलभर बढा कि न जौभर घटा। न हैं वह देश कि न है वह 
नंगरी, न है वह महल कि त है वह पलंग, न हैं वे चमरछत्रधारी कि न हैं वे छड़ीदार, न हैं वे स्त्रियाँ 
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कि न है वे वस्त्रालंकार, न है वह पखा कि न है वह पवन, न है वे अनुचर कि न है वह आज्ञा, न है वह 
सुख-विलास कि न है वह मदोन्मत्तता | महाशय तो स्वय जैसे थे वेसेके वेसे दिखायी दिये । इससे उस 
देखावको देखकर वह खेदको प्राप्त हुआ | स्वप्नमे मैने मिथ्या आडबर देखा, उससे आनद माना, उसमेंसे 
तो यहाँ कुछ भी नहीं है। मेने स्वप्नके भोग तो भोगे नही, और उसका परिणाम जो खेद है उसे में भोग 
रहा हूँ, इस प्रकार वह पामर जीव पश्चात्तापमे पड़ गया । 

अहो भव्यो | भिखारीके स्वप्नकी भाँति संसारके सुख अनित्य हैं। जिस प्रकार स्वप्नमे उस 
भिखारीने सुखसमुदायकों देखा ओर आनंद माना, उसी प्रकार पामर प्राणी संसारस्वप्नके सुखसमुदायमें 
आनंद मानते है। जेस वह सुखसमुदाय जागृतिमे मिथ्या मालूम हुआ बेसे ही ज्ञान प्राप्त होने पर ससारके 
सुख बसे मालूम होत है। स्वप्नक॑ भोग न भोगनेपर भी जेसे भिखारोको खेदकी प्राप्ति हुई, वेसे हो 
मोहाध प्राणी ससारमे सुख मान बैठते है, और उन्हे भागे हुओके समान मानते है, परतु परिणाममे खेद, 
दुगत और पश्चात्ताप पाते है। वे चपल और बिनाशी होनेपर भी उनका परिणाम स्वप्नके खेद जैसा रहा 
है । इसलिये बुद्धिमान पुरुष आत्महितकों खोजते है | ससारकी अनित्यतापर एक काव्य है कि-- 

( उपजाति ) 
विद्युत लक्ष्मी प्रभुता पतंग, आयुष्य ते तो जब्डना तरंग; 
पुरदरी च्ञाप अनंगरंग, £ं राखिये त्यां क्षणनों प्रसंग ? 

विशेषा्ं--लक्ष्मी बिजली जेसी है। जेसे बिजलीकी चमक उत्पन्न होकर नष्ट हो जाती है, वेसे 
लक्ष्मो आकर चलो जाती ह। अधिकार पतगके रग जैसा है। पतगका रंग जैसे चार दिनकी चाँदनी है, 
वेसे अधिकार मात्र थाडा समय रहकर हाथमेसे चला जाता है। आयु पानीकी लहर जैसी है। जेसे पानीकी 
हिलोर आयी कि गयी बेस जन्म पाया, और एक देहमे रहा या न रहा कि इतनेमे दूसरी देहमे जाना पड़ता 
है । कामभोग आकामणमे उत्पन्न होनेवाले इन्द्रधनुप जैसे है। जैसे इद्गरधनुष वर्षाका- में उत्पन्न होकर क्षण- 
भरमे विलीन हो जाता है, वैसे यौवनमे कामके विक्रार फडीभूत होकर जराबयमे चले जाते है। संक्षेपमे 
है जीव ! इन सारी वस्तुओका सबंध क्षणभरका है। इसमे प्रेमब्धनकी साँकलसे बंधकर क्या प्रसन्न 
होना ? तात्पयं यह कि ये सब चपल और विनाशी हैं, तू अखंड और अविनाशी है, इसलिये अपने जैसी 
नित्य वस्तुको प्राप्त कर ! यह बोध यथाथ है । 


शिक्षापाठ ४३ : अनुपम क्षमा 


क्षमा अतशंत्रुकी जीतनेका खडग है। पवित्र आचारकी रक्षा करनेका बख्तर है। शुद्धभावसे 
असह्य दुःखमे समपरिणामसे क्षमा रखनेवाला मनुष्य भवसागरकों तर जाता हे । 

कृष्ण वासुदेवक गजसुकुमार नामके छोटे भाई महा सुरूपवान एवं सुकुमार मात्र बारह वर्षको 
आयुमे भगवान नेमिनाथके पास ससारत्यागी होकर स्मशानमे उम्र ध्यानमे स्थित थे; तब वे एक अद्भुत 
क्षमामय चरित्रस महा सिद्धिको था गये, उसे मे यहाँ कहता हूँ । 

सोमल नामके ब्राह्मणकी सुरूपवर्णसंपन्‍्न पुत्रीके साथ गजसुकुमारकी सगाई हुई थी। परतु विवाह 
होनेसे पहले गजसुकुमार तो संसार त्यागकर चले गये। इसलिये अपनी पुत्रीके सुखनाशके द्वेषसे उस 
सोमल ब्राह्मणको भयकर क्रोध व्याप्त हो गया । गजसुकुमारकी खोज करता करता वह उस स्मशानमे 
आ पहुँचा जहाँ महा मुनि गजसुकुमार एकाग्र विशुद्ध भावसे कायोत्सगंमे थे। उसने कोमल गजसुकुमारके 
माथेपर चिकनी मिट्टीकी बाड़ बनाई और उसके अदर धंधकते हुए अंगारे भरे और ईंधन भरा 
जिससे मह्दा ताप उत्पन्न हुआ। इससे गजसुकुमारकी कोमल देह जलने छगी, तब सोमरू यहाँसे 
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जाता रहा | उस समय गजसुकुमारके असह्य दुखके बारेमे भला क्या कहा जाये ? परंतु तब वे समभाव 
परिणाममें रहे । किचित्‌ क्रोध या द्वेंष उनके हुदयमे उत्पन्न नही हुआ । अपने आत्माकों स्वरूपस्थित 
करके बोध दिया, “देख ! यदि तूने इसको पुत्रीके साथ विवाह किया होता तो यह कन्यादानमे तुझे 
पगड़ो देता । वह पगडी थोडे समयमे फट जाने वाली तथा परिणाममे दु खदायक होती | यह इसका 
बड़ा उपकार हुआ कि उस पगडीके बदले इसने मोक्षकी पगडी बँधवायी ।'” ऐस विशुद्ध परिणामोसे 
अडिग रहकर समभावसे उस असह्य वेदनाकों सहकर, सर्वेज्ञ सवंदर्शी होकर वे अनत जोवनसुखको प्राप्त 
हुए | कैसी अनुपम क्षमा और केसता उसका सुन्दर परिणाम ! तत्त्वज्ञानियोके वचन है कि आत्मा मात्र 
स्वस॒दभावमे आना चाहिये, और वह उसमे आया तो मोक्ष हथेलीमे ही है । गजसुकुमारकी प्रसिद्ध क्षमा 
केसा विशुद्ध बोध देती है ' 
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श्रमण भगवान महावीरके अग्रेसर गणधर गौतमका नाम तुमने बहुत बार पढा है | गौतमस्वामीके 
प्रबोधित कितने ही शिष्य केवलज्ञानको प्राप्त हुए, फिर भी गौतम स्वय केवलज्ञानकों पाते न थे, क्योंकि 
भगवान महावीरके अगोपाग, वर्ण, वाणी, रूप इत्यादि पर अभी गौतमकों मोहनी थी । निग्र॑न्थ प्रवचन 
का निष्पक्ष न्याय ऐसा है कि किसी भो वस्तुका राग दु खदायक है। राग ही माहिनी और मोहिनी ही 
ससार है। गौतमके हृदयसे यह राग जब तक दूर नहीं हुआ तब तक वे केवलज्ञानको प्राप्त नही हुए । 
फिर श्रमण भगवान ज्ञातपुत्र जब अनुपमेय सिद्धिको प्राप्त हुए, तब गातम नगरमेस आ रहे थे । 
भगवानके निर्वाणके समाचार सुनकर उन्हे खेद हुआ । वे विरहसे अनुरागपूर्ण वचन बोले, “है महावीर ! 
आपने मुझे साथ तो न लिया, परन्तु याद भी न किया । मेरी प्रीतिकी ओर आपने दृष्टि भी नहीं की | 
ऐसा आपको छाजता न था ।” ऐसे विचार करते-करते उनका लक्ष्य बदला और वे नीरागश्रोणि पर 
आरूढ हुए । “मैं बहुत मूखंता करता हूँ । ये वीतराग निविकारी और नोरागी भला मुझमे केसे मोहिनी 
रखे ? इनको शात्रु और मित्र पर सवंधा समानदृष्टि थी। मैं इन नीरागीका मिथ्या मोह रखता हूँ । मोह 
संसारका प्रबल कारण है ।” इस प्रकार विचार करते-करत वे शोक छोडकर नीरागी हुए । तब उन्हे 
अनंतज्ञान प्रकाशित हुआ और अन्तमे वे निर्वाण पधारे। 

गौतम मुनिका राग हमे बहुत सुक्ष्म बोध देता है। भगवान पर का मोह गौतम जेसे गणधरको 
दुखदायक हुआ, तो फिर ससारका और वह भी पामर आत्माओका मोह केसा अनन्त दु ख देता होगा ! 
संसाररूपी गाडीके रागद्रेंघरूप दो बेल हैं। यदि ये न हो तो संसारका रोध है। जहाँ राग नही है वहाँ 
हेष नही है; यह मान्य सिद्धान्त है। राग तीब् क्ंबधका कारण है, इसके क्षय से आत्मसिद्धि है । 
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( 
अमोहिनीभाव विचार अधीन थई का नोरख नयने परनारी 


पथ्यरतुल्य गणु परवेभव, निर्मठ तास्विक छोभ समारी ! 
द्वावक्ष ब्रत अने दोनता धरो, सात्विक थाउं स्वरूप विचारी ; 
ए मुज नेस सदा शुभ क्षेमक, नित्य अखंड रहो भवहारो ॥१॥ 


*भावाथ--मोहि नीमावके विचारोके अधीन होकर नयनोसे परनारीकों नहीं देखूँ, लोभको निर्मल एव 
तात्त्यिक बनाकर परवैभवकों पत्थरतुल्य समझू । द्वादश ब्रत और दौनता घारण कर स्वरूपका विचार करके सात्विक 
बनू । यह मेरा सदा शुभ क्षेमकारी और भवद्दारी नियम नित्य अखड रहे ॥१।॥ 


१७वाँ वर्ष है । 


ले जिशलातनये सन खितवोी, ज्ञान, विवेक, विचार वार; 
नित्य विज्ञोध करी नव तस्वनो, उत्तम बोध अनेक उच्चार । 
संशयबीज ऊगे नहीं अन्दर, जे जिननां कथनो अवधाद , 
राज्य, सदा मुज ए ज मनोरथ, धार, थदे अपवर्ग उतारा शशा 
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कौक्षाम्बी नामकी एक नगरी थी। वहाँके राजदरबारमे राज्यका आभूषणरूप काइ्यप नामका 
एक शास्त्री रहता था। उसकी स्त्रीका नाम श्रीदेवी था | उसके पेटसे कपिल नामका एक पुत्र जन्मा था। 
जब वह पद्रह वर्षका हुआ तब उसके पिताका स्वगंवास हो गया । कपिल लाड़प्यारमे पला होनेसे विशेष 
विद्वत्ताको प्राप्त नही हुआ था, इसलिये उसके पिताका स्थान किसी दूसरे विद्वानकों मिला। काश्यप 
शास्त्री जो पूंजो कमाकर गये थे, उसे कमानेमे अदक्त कपिलने खाकर पूरी कर दी। एक दिन श्रीदेवी 
घरके दरवाजेमे खड़ी थी कि इतनेमे दी-चार नौकरो सहित अपने पतिकी शास्त्रीय पदवीको प्राप्त विद्वान 
जाता हुआ उसके देखनेमे आया | बहुत मानसे जाते हुए उस शास्त्रीकों देखकर श्रोदेवीको अपनी पूब॑- 
स्थितिका स्मरण हो आया । “जब मेरे पति इस पदवीपर थे तब मैं केसा सुख भोगती थी ! यह मेरा सुख 
तो गया, परन्तु मेरा पुत्र भी पूरा पढा ही नही ।'”” इस प्रकार विचारम डोलते-डोलते उसकी आँखोमेसे 
टपाटप आँसू गिरने लगे । इतनेमे धूमता-घूमता कपिल वहाँ आ पहुँचा | श्रीदेवीको रोती हुई देखकर 
उसका कारण पूछा। कपिलके बहुत आग्रहसे श्रीदंवीने जो था वह कह बताया | फिर कपिल बोला, 
“देख माँ ! मै बुद्धिशाली हूँ, परन्तु मेरी बुद्धिका उपयोग जेसा चाहिये वेसा नही हो सका। इसलिये 
विद्याके बिना मैने यह पदवी प्राप्त नही की । तू जहाँ कहे वहाँ जाकर अब मै यथाशक्ति विद्या सिद्ध 
करूँ ।” श्रीदेवीने खेदपुवंक कहा, “यह तुझसे नही हो सकेगा, नहीं तो आर्यावतंकी सीमापर स्थित 
श्रावस्ती नगरीमे इन्द्रदत्त नामका तेरे पिताका मित्र रहता है, वह अनेक विद्यार्थियोंको विद्यादान देता है; 
यदि तू वहाँ जा सके तो अभीष्ट सिद्धि अवश्य होगी ।” एक दो दिन रुक कर सज्ज होकर “अस्तु' कह 
कर कपिलजीने रास्ता पकड | 
अवधि बीतनेपर कपिल श्रावस्तीमे शास्त्रीजोके घर आ पहुँचा । प्रणाम करके अपना इतिहास 
कह सुनाया । शास्त्रोजीने मिन्रपुत्रकों विद्यादान देनेके लिये बहुत आनन्द प्रदर्शित किया । परन्तु कपिलके 
पास कोई पूँजी न थी कि उसमेसे वह खाये और अभ्यास कर सके, इसलिये उसे नगरमे भिक्षा माँगनेके 
लिये जाना पडता था। माँगते-मागते दोपहर हो जाती थी, फिर रसोई बनाता और खाता कि इतनेमे 
संध्याका थोडा समय रहता था, इसलिये वह कुछ भी अभ्यास नही कर सकता था । पण्डितजीने उसका 
कारण पूछा तो कपिलने सब कह सुनाया । पण्डितजी उसे एक गृहस्थके पास ले गये और उस गृहस्थने 
कपिलपर अनुकंपा करके एक विधवा ब्राह्मणीके घर ऐसी व्यवस्था कर दो कि उसे हमेशा भोजन 
मिलता रहे, जिससे कपिलको यह एक चिता कम हुई। 
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यहू छोर्ट। चिन्ता कम हुई, वहाँ दूसरो बड़ी झझट खडी हुई । भद्विक कपिल अब जवान हो गया 
था, और जिसके यहाँ वह खाने जाता था वह विधवा स्त्रो भी जवान थी। उसके साथ उसके घरमे 











उन त्रिदवछातनयका मनमें चिन्तन करके ज्ञान, विवेक और विचारको बढाऊँ, नित्य नव तत्त्वोका विशोधन 
करके अनेक प्रकारके उत्तम बोधवचन मुखसे कहूँ । जिनभगवानके जो कथन है उनका अवधारण करूँ ताकि मनमें 
सशयबीजका उदय त हो । राजचन्द्र कहते ह कि मेरा सदा यही मनोरथ है, इसे घारण कर मोक्षपथिक बनू !२॥ 


श्र श्रीमद्‌ राजसन्द्र 


दूसरा कोई आदमी नही था । दिन प्रतिदिन पारस्परिक बातचोतका संबध बढ़ा, बढकर हास्य-विनोद- 
रूपमे परिणत हुआ, यो होते हं।ते दोनो प्रेमपाशमे बँध गये । कपिल उससे लुभाया ! एकात बहुत अनिष्ट 


वस्तु है! 
शह वह विद्या प्राप्त करता भूल गया | गृहस्थकी ओरसे मिलने वाले सीधेसे दोनोका मुद्दिकलसे निर्वाह 


होता था, परन्तु कपडे छत्त की तकलीफ हुई । कपिलने गृहस्थाश्रम बसा लेने जेसा कर डाला । चाहे जेसा 
होनेपर भी लघुकर्मी जीव हानेसे उसे ससारके प्रपचकी विशेष जानकारी भी नहीं थी। इसलिये बह 
बेचारा यह जानता भी न था कि पैसा केसे पैदा करना। चंचल स्त्रीने उसे रास्ता बताया कि व्याकुल 
होनेसे कुछ नही होगा, परतु उपायसे सिद्धि है। इस गाँवके राजाका ऐसा नियम है कि सबेरे पहले जा 
कर जो ब्राह्मण आशीर्वाद दे उसे वह दो माशा सोना देता है। वहाँ यदि जा सको ओर प्रथम आशीर्वाद दे 
सको तो वह दे माशा सोना मिले । कपिलने यह बात मान छी | आठ दिन तक धक्के स्ताये परन्तु समय 
बीत जानेके बाद पहुँचनेसे कुछ हाथ नही आता था । इसलिये उसने एक दिन निश्चय किया कि यदि मे 
चौकमे सोऊँ तो सावधानी रखकर उठा जायगा। फिर वह चोकम सोया । आधी रात बीतनेपर चद्रका 
उदय हुआ । कपिल प्रभात समोप समझकर मुट्ठियाँ बांधकर आशीर्वाद देनेके लिये दौड़ते हुए जाने लगा। 
रक्षपालने उसे चोर जानकर पकड लिया । लेनेके देने पड गये । प्रभात होने पर रक्षपालने उसे ले जाकर 
राजाके समक्ष खडा किया! कपिल बेसुध-सा खडा रहा, राजाकों उसमे चोरके लक्षण दिखाई नही दिये । 
इसलिये उससे सारा वृुत्तात पूछा । चढ्रके प्रकाशकों सू्ंके समान माननेवालेकी भद्वरिकतापर राजाकों दया 
आयी । उसकी दर्शिद्रता दूर करनेकी राजाकी इच्छा हुई, इसलिये कपिलसे कहा, “आशीर्वाद देनेके ल्थि 
यदि तुझे इतनी झंझट खडी हो गई है तो अब तू यथेष्ट माँग ले, मे तुझे दूँगा ।” कपिल थोडी देर मूढ 
जेसा रहा | इससे राजाने कहा, “क्यों विप्र ! कुछ माँगते नही हो ?” कपिलने उत्तर दिया, “मेरा मन 
अभी स्थिर नहीं हुआ है, इसलिये क्‍या माँग यह नही सूझता ।” राजाने सामनेके बागमे जाकर वहाँ 
बेठकर स्वस्थतापूर्वक विचार करके कपिलको माँगनेके लिये कहा | इसलिये कपिल उस बागमे जाकर 
विचार करने बेठा ! 
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दो माशा सोना लेनेकी जिसकी इच्छा थी, वह्‌ कपिल अब तृष्णातरंयमे बहने लगा । पॉँच मुहरें 
माँगनेकी इच्छा की, तो वहाँ विचार आया कि पाँचसे कुछ पूरा होनेवाला नहीं है। इसलिये पच्चीस 
मुहरें माँगू | यह विचार भी बदला । पच्चीस मुहरोसे कही सारा वर्ष नही निकलेगा, इसलिये सौ मुहरें 
माँग लूं। वहाँ फिर विचार बदला । सौ मृहरोसे दो वर्ध कट जायेगे, वैभव भोगकर फिर दुःखका दुःख, 
इसलिये एक हजार मुहरोकी याचना करना ठीक है; परन्तु एक हजार मुहरोसे, बाल-बच्चोके दो चार 
ख़च आ जायें, या ऐसा कुछ हो तो पूरा भी क्या हो * इसलिये दस हजार मुहरें माँग लूँ कि जिससे जोवन- 
पर्यत भी चिन्ता न रहे | वहाँ फिर इच्छा बदली । दस हजार मुहरें खत्म हो जायेगी तो फिर पंजीहोन 
होकर रहना पडेगा | इसलिये एक लाख मुहरोकी मांग करूँ कि जिसके ब्याजमे सारा वेभव भागूं; परन्तु 
जीव ! लक्षाधिपत्ति तो बहुतसे हैं, इनमे मैं नामाकित कहांस हा पाऊँगा ? इसलिये करोड़ मुहरें मांग लूँ 
कि जिससे मैं महान श्रीमान कहा जाऊं। फिर रग बदला | महती श्रीमत्तासे भी घरमे सत्ता नही कहलायेगी, 
इसलिये राजाका आधा राज्य माँगूँ। परन्तु यदि आधा राज्य माँगँगा तो भी राजा मेरे तुल्य गिना 
जायेगा, और फिर मैं उसका याचक भी माना जाऊँगा। इसलिये माँगूँ तो पूरा राज्य ही माँग लँ। इस 
तरह वह तृष्णाम डूबा, परन्तु बह था तुच्छ संसारा, इसलिये फिरसे पीछे लौटा । भले जीब ! मुझे ऐसी 
कृतध्तता किसलिये करनी पड़े कि जो मुझे इच्छानुसार देनेको तत्पर हुआ उसीका राज्य ले लेना ओर 
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उमीको भ्रष्ट करना ? यथाथ दृष्टिसे तो इसमे मेरी ही भ्रष्टता है। इसलिये आधा राज्य माँगना, परन्तु 
यह उपाधि भी मुझे नहीं चाहिये । तब पेसेकी उपाधि भी कहाँ कम है ? इसलिये करोड लाख छोडकर 
सौ दो सौ महरें हो माँग हूँ। जीव ! सौ दो सौ मुहरें अभी मिलेगी तो फिर विषय-वैभवमे वक्त चला 
जायेगा, और विद्याभ्यास भी धरा रहेगा, इसलिये अभो तो पाँच मुहरें ही ले जाऊँ, पीछेको बात पीछे | 
अरे | पाँच मुहरोकी भी अभी कुछ जरूरत नही है; मात्र दो माणा सोना लेने आया था वही मॉग ले । 
जीव ! यह तो हृद हो गई | तृष्णासमुद्रमे तूने बहुत गोते खाये। सम्पूर्ण राज्य माँगते हुए भी जो तृष्णा 
नही बुझती थी, मात्र संतोष एवं विवेकसे उसे घटाया तो घट गई। यह राजा यदि चक्रवर्ती होता तो 
फिर में इससे विशेष क्या माँग सकता था ? और जब तक विशेष न मिलता तब तक मेरी तृष्णा शात 
भी न होती, जब तक तृष्णा शात न होती तब तक मे सुखी भो न होता । इतनेसे भी मेरी तुष्णा दूर न 
हो तो फिर दो माशेसे कहाँसे दूर होगी ? उसका आत्मा सुलटे भावमे आया और वह बोला, “अब मुझे 
दो माशे सोनेका भी कुछ काम नही, दो माशेसे बढ़कर मै किस हद तक पहुँचा ! सुख तो संतोषमे ही 
है | यह तृष्णा ससारबृक्षका बीज है। इसकी हे जीव ! तुझे क्या आवश्यकता है ? विद्या ग्रहण करते हुए 
तू विपयमे पड गया, विषयमे पडनेसे इस उपाधिमे पडा, उपाधिके कारण तू अनत तृष्णासमुद्रकी तरंगोंमें 
पडा । इस प्रकार एक उपाधिसे इस ससारमे अनत उपाधियाँ सहनी पड़ती है। इसलिये इसका त्याग 
करना उचित हे | सत्य संतोष जैसा निरुपाधि सुख एक भी नहीं है।” यो विचार करते करते तृष्णाकों 
शान्त करनेसे उस कपिलके अनेक आवरण क्षय हो गये। उसका अन्त करण प्रफुल्लित और बहुत 
विवेकशील हो गया । विवेक ही विवेकमे उत्तम ज्ञानस वह स्वात्माका विचार कर सका | अपू्व श्रेणिपर 
चढकर वह केवलज्ञानको प्राप्त हुआ ऐसा कहा जाता है। 

तृष्णा केसी कनिष्ठ वस्तु है ! ज्ञानी ऐसा कहते हे कि तृष्णा आकाश जैसी अनंत है। निरंतर 
वह नवयोवना रहती है। कुछ चाह जितना मिला कि वह चाहको बढा देती है। संतोष ही कल्पवक्ष है; 
और यहो मात्र मनोवाछाको पूर्ण करता है । 





शिक्षापाठ ४९ : तृष्णाकी विचित्रता 
मनहर छद 
( एक गरीबकी बढती हुई तृष्णा ) 
#हती दीनताई त्यारे ताको पटेलाई बने, 
सतठ्ठी पटेलाई त्यारे ताको छे शेठाईने; 
सांपड़ी शेठाई त्यारे ताकी मंत्रिताई अने, 
आवो मंत्रिताई त्यारे ताकी नृपताईने; 
सब्हों नुपताई त्यारे ताकी देवताई अने, 
दोठी वेबताई त्यारे ताकी शंकराईने; 
जहो ! राजचंद्र सातो मानो हशंकराई मब्ी, 
वधे तुषनाई तोय जाय न मराईने 0१७ 


#भावार्थ--जब गरीब था तब मुखिया होनेकी इच्छा हुई, जब मुखिया हो गया तब नगरसेठ होनेकी इच्छा 
हुई, जब नगरमेठ हुआ तब मस्त्री होनेकी इच्छा हुई, जब मन्त्री हुआ तब राजा हानेकी इच्छा हुई, जब राजा हुआ 
तब देव होनेकी इच्छा हुई, जब देव हुआ तब शकर -महादेव होनेकी इच्छा हुई । राजचंद्र कहते हैं कि यह आइचर्य 
है कि यदि वहू शंकर द्वो जाये तो भी उसकी तृष्णा बढ़ती ही रहे, मरे नहीं ॥१॥ 


९६ 


श्ोमद्‌ राजचत्त 


करोचलो पड़ी दाढी डाचां तणो दाट वत््यो, 
काब्ही केशपटो विष्ठे श्वेतता छवाई गई; 
सूंघवं, सांभव्ठवं, ने देखवं ते सांडो वाब्ठचूं, 
तेम दांत आवलो ते, खरो के खबाई गई। 
वल्ही केड बांकी, हाड थयां, अंगरंग गयो, 
ऊठवानी आय जतां लाकडी लेबाई गई; 
अरे! राजचंद्र एम, युवानों हराई पण, 
सतथी न तोय रांड समता मराई गई ॥२॥ 
करोडोना करजना शिर पर डंका वागे, 
रोगथी रूंघाई गयुं, शरोर सुकाईने; 
पुरपति पण माथे, पोडवाने ताकी रहो, 
पेट तणी बेठ पण, शके न पुराईने। 
पित्‌ अने परणी ते, मचावे अनेक धंध, 
पुत्र, पश्नी भाखे खाउं खाउं दुःखदाईने; 
अरे ! राजचंद्र तोय जोव झ्ावा दावा करे, 
जंजाव्. छंडाय नहीं, तजो तृषनाईने ॥३॥ 
थई क्षीण ताडी अवाचक जेंवो रह्यो पडो, 
जीवन दीपक पाम्यो फेव्ठ झंखाईने; 
छेल्लो ईसे पड्यो भाव्ठो भाईए त्यां एम भार; 
हुवे टाढो माठी थाय तो तो ठीक भाईने । 
हाथने हलावो त्यां तो लीजी बुढ॒ढे सूचव्यं ए, 
बोल्या विना बेस बात्ठ तारो चतुराईने ! 
अरे ! राजचंत्र देखो देखो आशापाद केवो ? 
जतां गई नहीं डोशे ममता मराईने ॥४॥ 


मुंहपर झुरियाँ पड गई, गाल विचक गये, काली केशपट्टियाँ सफेद हो गईं , सूघने, सुनने और देखनेकी शक्ति 
जाती रही, दाँत गिर गये या सठ गये, कमर टेढी हो गई, हट्टियाँ रूमजोर हो गई, शरीरकी शोभा जाती रहो, 
उठने-बैठनेकी शक्ति जाती रही, और चलने-किरनेमें लकड़ी लेनो पड़ी । राजचन्द्र कहते हैं कि यह आाश्चयं है कि 


इस तरह जवानी तो चलो गई, परन्तु फिर भी मनसे यह राड ममता नही मरी ।।२॥। 


करोडोके कर्जका सिरपर डका बज रहा है शरीर सूखकर रोगोका घर हो गया है, राणा भी पीडा देनेके 
लिये मौका ताक रहा है और पेट भी पूरो तरहसे भरा नहीं जा सकता, माता-पिता और स्त्री अनेक उपद्रव मचाते 
हैं, पूत्र-पत्री दु खदायीको खानेको दोइते हैं। राजचन्द्र कहते हैं कि यह आश्चर्य है कि तो भी यह जीव मिथ्या 


प्रयत्न करता रहता है परन्तु इससे तृष्णाोकों छोडकर जजाल नही छोड़ा जाता ॥।३॥ 


नाडी क्षीण हो गई है, अवाचककों भाति पड़ा हुआ है, जीवनका दीया बुझनेकों है, इस अन्तिम अवस्थामे 
पडा देखकर भाईने यों कहा कि अब मिट्टी ठडी हो जाय तो ठी क॒ हैं । इतनेमे उस बुडढेने खीजकर हाथकों हिलाकर 
ईशारेसे कहा--“ अरे मूर्ख! चुप रह, अपनी चतुराईको चुल्हेमें डाल।” राजचन्द्र कहते हैँ. कि यह आइचयं है 


कि देखिये, देखिये आशापाश कैसा है | मरते-मरते भी बुड्ढेकी ममता नही मरी ॥॥४॥ 
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शिक्षापाठ ५० ; प्रमाद 

धर्मका अनादर, उन्माद, आलस्य और कषाय ये सब प्रमादके लक्षण हैं | 

भगवानने उत्तराध्ययनसूत्रमे गोतममे कहा--“हे गौतम | मनुष्यकी आयु कुशकी अनीपर पड़े हुए 
जलके बिन्दु जेसी है। जेसे उस बिदुके गिरनेमे देर नहीं लगती, वेसे इस मनुष्यकी आयुके बीत जानेमे 
देर नहीं लगती ।” इस बोधके काव्यमे चौथी पक्ति स्मरणमें अवश्य रखने योग्य है। 'समयं गोयम मा 
पर्मायए ।' इस पवित्र वाक्‍्यके दो अथं होते है। एक तो यह कि है गौतम ! समय अर्थात्‌ अवसर पाकर 
प्रमाद नहीं करना, और दूसरा यह कि निमेषोन्मेपमे बीतते हुए कालका असंख्यातवाँ भाग जो समय 
कहलाता है उतने वक्तका भी प्रमाद नहीं करना । क्योंकि देह क्षणभंगुर है। कालशिकारी सिरपर 
धनुषबाण चढाकर खडा है। उसने शिकारको लिया अथवा लेगा यह दुविधा हो रही है, वहाँ प्रमादसे 
धरम कर्तव्यका करना रह जायेगा | 

अति विचक्षण पुरुष ससारकी सर्वोपाधिका त्याग करके अहोरात्र धमंमे सावधान होते हैं; पछका 
भी प्रमाद नही करते । विचक्षण पुरुष अठ़ोरात्रके थोडे भागको भो निरन्तर धम्ंकतंव्यमे बिताते हैं, और 
अवसर अवसरपर धममंकर्त॑व्य करते रहते है। परन्तु मूढ पुरुष मिद्रा, आहार, मौज-शौक और विकथा 
एव रागरंगमे आयु व्यतीत कर डालते है। इसके परिणाममे वे अधोगतिको प्राप्त करते हैं । 

यथासम्भव यत्ना और उपयोगसे धर्मकों सिद्ध करना योग्य है। साठ घड़ीके भहोरात्रमे बोस 
घंडी तो हम निद्रामे बिता देते हैं। बाकीकी चालीस घड़ी उपाधि, गपशप और बेकार धूमने-फिरनेमे 
गुजार देते है । इसकी अपेक्षा साठ घडीके समयमेसे दो चार घड़ी विशुद्ध धमकतंव्यके लिये उपयोगमें लें 
तो यह आसानीसे हो सकता है। इसका परिणाम भी केसा सुन्दर हो ? 

पल एक अमल्य वस्तु है। चक्रवर्ती भी यदि एक पल पानेके लिये अपनी सारी ऋद्धि दे दे तो भी 
वह उसे पा नहीं सकता । एक पल व्यथे खोनेसे एक भव हार जाने जैसा है, यह तात्त्विक दृष्टिसे सिद्ध है ! 


शिक्षापाठ ५१ : विवेक किसे कहते हे ? 

लघु शिष्य--भगवन्‌ ! आप हमे स्थान-स्थानपर कहते आये है कि विवेक महान श्रेयस्कर है । 
विवेक अन्धकारमे पड़े हुए आत्माकों पहचाननेका दोपक है। विवेकसे धर्म टिकता है। जहाँ विवेक नहीं 
वहाँ धर्म नही, ता विवेक किसे कहते हे ? यह हमे कहिये । 

गुरु--आयुष्मानो ! सत्यासत्यको अपने-अपने स्वरूपसे समझना, इसका नाम विवेक है। 

लघु छिष्य--सत्यको सत्य और असत्यको असत्य कहना तो सभी समझते हैं । तब महाराज ! 
वे धर्मके मूलको पा गये ऐसा कहा जा सकता है ? 

गुरु--तुम जो बात कहते हो उसका एक दुष्टांत भी तो दो । 

लघु शिष्य--हम स्वय कड़वेकी कडवा ही कहते है, मधुरकों मधुर कहते है, जहरको जहर और 
अमृतको अमृत कहते हैं । 

गुरु--आयुष्मानों | ये सब द्रव्य पदार्थ हैं। परन्तु आत्माको कोनसी कंटुता और कौनसी 
मधुरता, कौनसा विष और कौनसा अमृत है इन भावपदार्थोकी इससे क्ष्या परीक्षा हो सकती है ? 

लघु शिष्य--भगवन्‌ ! इस ओर तो हमारा लक्ष्य भो नही है । 

ग्रुद---तब यही समझना है कि ज्ञानदशंनरूप आत्माके सत्य भावपदार्थकों अज्ञान और अदंशंनरूप 
असत्‌ वस्तुने घेर लिया है। इसमें इतनी अधिक मिश्रता हो गई है कि परीक्षा करना अति अति दुष्कर 
है। आत्माने संसारके सुख अनन्त बार भोगे फिर भी उसमेसे अभी तक मोह दूर नही हुआ और उसे 
अमृत जैसा माना यह अविवेक है; क्योंकि संसार कड़वा है, कड़वे विपाकको देता है। इसी प्रकार 

१३ 





९८ श्रोमद राजसत्त्र 


वैराग्य जो इस कडवे विपाककी औषध है, उसे कडवा माना; यह भी अविवेक है | ज्ञान, दर्शन आदि 
गुणोंको अज्ञान और अदर्शनने घेरकर जो मिश्रता कर डाली है उसे पहचान कर भाव अमृतमे आना, 
इसका नाम विवेक है । अब कहो कि विवेक केसी वस्तु ठहरी ? 

छघु शिष्य--अहो ! विवेक ही धर्मका मूल और धर्मरक्षक कहलाता है, यह सत्य है। आत्म- 
स्वरूपको विवेकके बिना पहचाना नही जा सकता, यह भी सत्य है ' ज्ञान, शील, धमं, तत्त्व और तप ये 
सब विवेकके बिना उदयको प्राप्त नही होते, यह आपका कहना यथार्थ है। जो विवेकी नहीं है वह 
अज्ञानी और मन्द है। वही पुरुष मतभेद और मिथ्यादशंनमे लिपटा रहता है। आपकी विवेकसम्बन्धी 
शिक्षाका हम निरन्तर मनन करेंगे। 


शिक्षापाठ ५२ : ज्ञानियोंने वेराग्यका बोध क्‍यों दिया ? 

संसारके स्वरूपके सम्बन्धमे पहले कुछ कहा गया है वह तुम्हारे ध्यानमे होगा । 

ज्ञानियोंने इसे अनन्त खेदमय, अनन्त दु'ःखमय, अव्यवस्थित, चलविचल और अनित्य कहा है । 
ये विशेषण लगानेसे पहले उन्होने संसारसम्बन्धी सम्पूर्ण विचार किया है, ऐसा मालूम होता है। अनन्त 
भवोका पर्यटन, अनन्त कालका अज्ञान, अनन्त जीवनका व्याधघात, अनन्त मरण आर अनन्त शोकसे 
आत्मा संसारचक्रमे भ्रमण किया करता है। ससारकी दीखती हुई इन्द्रवारुणी जैसी सुन्दर मोहिनीने 
आत्माको सम्पूर्ण लीन कर डाला है । इस जैसा सुख आत्माकों कही भी भासित नही होता । मोहिनीसे 
सत्य सुख और उसके स्वरूपको देखनेको इसने आकाक्षा भी नही को है। पतंगकरी जैसे दीपकके प्रति 
मोहिनी है वैसे आत्माकी संसारके प्रति मोहिनो है। ज्ञानी इस ससारको क्षणभरके लिये भी सुखरूप नही 
कहते । इस संसारकी तिलभर जगह भी जहरके बिना नही रही है । एक सूअरस लेकर एक चक्रवर्ती 
तक भावकी अपेक्षासे समानता है, अर्थात्‌ चक्रवर्तीकी ससारमे जितनी मोहिनी हैं उतनी ही बल्कि उससे 
अधिक मोहिनी सुभरकी है। चक्रवर्ती जेसे समग्र प्रजापर अधिकार भोगता है वैसे उसकी उपाधि भी 
भोगता है । सूअरकों इसमेसे कुछ भी भोगना नही पड़ता । अधिकारकी अपेक्षा उलटे उपाधि विशेष है। 
चक्रवर्तीका अपनी पत्नीके प्रति जितना प्रेम होता है, उतना ही बल्कि उससे विशेष सूअरका अपनी 
सूअरनीके प्रति प्रेम रहा है। चक्रवर्ती भोगमे जितना रस लेता है उतना ही रस सूभर भी मान बेठा 
है। चक्रवर्तीकों जितनी वेभवकी बहुलता है, उतनी ही उपाधि है। सूअरकों उसके वेभवके अनुसार 
उपाधि है। दोनो उत्पन्न हुए हैं और दोनो मरनेवाले हैं। इस प्रकार अति सूक्ष्म विचार करनेपर 
क्षणिकता, रोग और जरासे दोनो ग्रसित हैं । द्रव्यसे चक्रवर्ती समथ है, महापुष्यशाली है, सातावेदनीय 
भोगता है, और सूअर बेचारा असातावेदनीय भोग रहा है | दोनोंको असाता-साता भी है, परन्तु चक्रवर्ती 
महासमथ्थ है। परन्तु यदि वह जीवनपयंनत मोहाध रहा तो सारी बाजी हार जाने जेसा करता है। 
सूअरका भी यही हाल है। चक्रवर्ती शलाकापुरुष होनेसे सूअरसे इस रूपमे उसकी तुलना ही नहीं है, 
परन्तु इस स्वरूपमे है। भोग भोगनेमे भी दोनो नुच्छ हैं, दोनोके शरीर माँस, मज्जा आदिके हैं । संसार- 
की यह उत्तमोत्तम पदवी ऐसी है, उसमे ऐसा दु.ख, क्षणिकता, नुच्छता और अन्धता -हे है तो फिर 
अन्यत्र सुख किसलिये मानना चाहिये ? ये सुख नही हैं, फिर भी सुख मानो तो जो सुख भयवाले और 
क्षणिक है वे दुःख ही हैं। अनन्त ताप, अनन्त शोक, अनन्त दु ख देखकर ज्ञानियोंने इस संसारको पीठ 
दी है, यह सत्य है। इस ओर पीछे मुडकर देखने जैसा नहीं है, यहाँ दुःख, दुःख और दु.ख ही है। 
दुःखका यह समुद्र है । 

वेराग्य ही अनंत सुखमे ले जानेवाला उत्कृष्ट मा्गंद्शक है । 








१७वथाँ वर्ष ९५०, 


शिक्षापाठ ५३ : महावोीरशासन 

अभी जो शासन प्रवर्तमान है वह श्रमण भगवान महावीरका प्रणीत किया हुआ है । "भगवान 
महावो रको निर्वाण पधारे २८१४ वर्ष हो गये। मगध देशके क्षत्रियकुण्ड नगरमे त्रिशलादेवी क्षत्रियाणीकी 
कोखसे सिद्धार्थ राजासे भगवान महावीर जन्मे थे | महावीर भगवानके बडे भाईका ताम नन्दिवर्धन था । 
महावीर भगवानकी स्त्रीका नाम यथोदा था। ये तीस वर्ष गृहस्थाश्रममे रहे । एकातिक विहारमे साढ़े 
बारह वर्ष एक पक्ष, तपादिक सम्यक्‌ आचारसे इन्होने अशेष घनघाती कर्मोको जलाकर भस्मीभूत किया; 
और अनुपमेय केवलज्ञान तथा केवलदर्शन ऋजुवालिका नदोके किनारे प्राप्त किया। कुल लगभग ७२ 
वर्षकी आयु भोगकर सब कर्मोको भस्मोभूत करके सिद्धस्वरूपको प्राप्त किया । वर्तमान चौबीसीके ये 
अतिम जिनेश्वर थे | 

इनका यह धम्मतीर्थ प्रव्तमान है। यह २१००० वर्ष अर्थात्‌ पंचम कारूकी पृर्णता तक प्रवतेमान 
रहेगा, ऐसा भगवतीसूत्रमे प्रवचन है । 

यह काल दस अपवादोसे युक्त होनेसे इस धमंतीर्थपर अनेक विपत्तियाँ आ गयी है, आतो है और 
प्रवचनके अनुसार आयेगी भो सही | 

जेन समुदायमे परस्पर मतभेद बहुत पड़ गये है । परस्पर निद्ाग्रथोसे जंजाल मॉड़ बेठे हैं । मव्यस्थ 
पुरुष विवेक-विचारस मतमतातरमे न पडते हुए जेनशिक्षाके मूल तत्त्व पर आते है, उत्तम शीलवान 
मुनियोपर भक्ति रखते है, और सत्य एकाग्रतासे अपने आत्माका दमन करते है । 

समय समयपर शासन कुछ सामान्य प्रकाशमे आता है, परन्तु कालप्रभावके कारण वह यथेष्ट 
प्रफुल्लित नही हो पाता । 

'बंक जडा य पच्छिमा' ऐसा उत्तराध्ययनसूत्रमे वचन है, इसका भावाथ यह है कि अंतिम तीर्थंकर 
(महावी रस्वामो) के शिष्य वक्त एवं जड होगे, और उनकी सत्यताके विषयमे किंसीको कुछ बोलने जैसा 
नही रहता | हम कहा तत्त्वका विचार करते है ? कहाँ उत्तम शीलका विचार करते हैं ? नियमित समय 
धर्मे कहाँ व्यतीत करते है ? धर्मंतीथंके उदयके लिये कहाँ ध्यान रखते है ? कहाँ लगनसे धमंतत्त्वकी 
खोज करते है ? श्रावककुलमे जन्मे इसलिये श्रावक, यह बात हमे भावकी दृष्टिस मान्य नहीं करनी 
चाहिये, इसके लिये आवश्यक आचार, ज्ञान, खोज अथवा इनमेसे कोई विशेष लक्षण जिसमे हो उसे श्रावक 
मानें तो वह यथायोग्य है। अनेक प्रकारकी द्रव्यादिक सामान्य दया शक्षावकके घर जन्म लेती है और वह 
उसका पालन भी करता है, यह बात प्रशंसा करने योग्य है, परन्तु तत््वको कोई बिरले ही जानते हैं, 
जाननेकी अपेक्षा अधिक शका करनेवाले अध॑दग्व भी है, जानकर अहंकार करनेवाले भी है; परन्तु जान- 
कर तत्त्वके कांटेमे तोलनेवाले कोई विरले ही है। परंपर आम्नायसे केवल, मन पर्यय और परमावधि- 
ज्ञानक विच्छेद हो गया । दृष्टिवादका विच्छेद हो गया, सिद्धातके बहुतसे भागका बविच्छेद हो गया; मात्र 
थोड़े रहे हुए भागपर सामान्य समझसे शका करना योग्य नही है। जो शका हो उसे विशेष जानकारसे 
पूछना चाहिये। वहांसे मनमाना उत्तर न मिले तो भी जिन-व वनकी श्रद्धा चलविचल नही करनी चाहिये। 
अनेकात दोलीके स्वरूपको विरले जानते है | 

भगवानके कथनरूप मणिके घरमे कई पामर प्राणी दोषरूपी छिद्रको खोजनेका मथन करके अधो- 
गतिजनक कर्म बाधते हू । हरी शाकभाजीके बदलेमे उसे सुखाकर उपयोगमे लेनेकी बात किसने और किस 
विचारसे ढँढ़ निकाली होगी ? 

यह विषय बहुत बढ़ा है। इस सबंधमे यहाँ कुछ कहना योग्य नही है। संक्षेपमे कहना यह है कि 


१, मोक्षमालाकी प्रथमावृत्ति वीर संवत्‌ २४१४ अर्थात्‌ विक्रम सवत्‌ १९४४ में छपी थी 


१०० श्रौमद्‌ राजयन 


हमे अपने आत्माकी साथंकताके लिये मतमेदमे नही पडता चाहिये । उत्तम और झात मुनिका समागम, 
विमल आचार, विवेक, दया, क्षमाका सेवन करना चाहिये । हो सके तो महावीर तीथंके लिये विवेकी 
बोध कारण सहित देना चाहिये । तुच्छ बुद्धिसे शंकित नहीं होना चाहिये, इसमे अपना परम मगर है, 
इसका विसर्जन नही करना चाहिये । 





शिक्षापाठ ५४ ; अशुच्ति किसे कहना ? 

जिज्नासु--मुझे जैन मनियोंके आचारकी बात बहुत अच्छी लगी है। इनके जेसा किसी दर्शनके 
संतोका आचार नही है। चाहे जैसे जाडेकी ठडमे इन्हे अमुक बस्त्रोसे निभाना पडता है, गरमीमे चाहे 
जैसा ताप पड़नेपर भी ये पैरमे जूते अथवा सिरपर छत्री नही रख सकत। इन्हे गरम रेतमे आतप लेना 
पड़ता है। यावज्जीवन गरम पानी पीते है। गृहस्थके घर ये बेठ नही सकते | शुद्ध ब्रह्मचयं पालते है । 
फूटी कौड़ी भो पासमे नही रख सकते । ये अयोग्य वचन नहीं बोल सकते । ये वाहन नही ले सकते । ऐसे 
पवित्र आचार, सचमुच ! मोक्षदायक है। परंतु नौ बाड़मे भगवानने स्तान करनेका निषेध किया है यह 
बात तो मुझे यथार्थ नही जचती । 

सत्य--किसलिये नही जँचती ? 

जिजासु--क्योकि इससे अशुचि बढ़ती है। 

सत्य--कोनसी अशुचि बढती है ? 

जिज्ञासु--शरीर मलिन रहता है यह । 

संत्य--भाई | शरीरकी मलिनताको अशुचि कहना, यह बात कुछ विचरपूर्ण नही है | शरीर स्वय 
किसका बना है, यह तो विचार करो । रक्त, पित्त, मल, मूत्र, इलेप्मका यह भडार है। इसपर मात्र खचा 
है तब फिर यह पवित्र केसे हो ? ओर फिर साधुओने ऐसा कोई संसारी कतंव्य किया नही होता कि 
जिससे उन्हे स्नान करनेकी आवश्यकता रहे | 

जिज्ञासु--परतु स्तान करनेसे उन्हे हानि क्या है ? 

सत्य--यह तो स्थूल बुढ्िका ही प्रदन है । नहानेसे असंख्यात जन्तुओका विनाश, कामाग्निकी 
प्रदीप्तता, ब्रतका भग, परिणामका बदलना, यह सारी अशुचि उत्पन्न होतो है और इसस आत्मा महा 
मलिन होता है। प्रथम इसका विचार करना चाहिये | शरीरकी, जीवहिसायुक्त जो मलिनता है बह 
अशुचि है। अन्य मलिनतासे तो आत्माकी उज्ज्वलता होती है, इसे तत्त्वविचारसे समझना है। नहानेसे 
ब्रत भंग होकर आत्मा मलिन होता है; और आत्माकी मलिनता ही अश्ुचि है। 

जिज्ञासु-मुझे आपने बहुत सुन्दर कारण बताया । सुक्ष्म विचार करनसे जिनेश्वरके कथनसे बोध 
और अत्यानद प्राप्त होता है। अच्छा, गृहस्थाश्रमियोकों जीवहिसा या संसार-कतंव्यसे हुई शरीरकी 
अशुचि दुर करनी चाहिये या नही ? 

सत्य--समझपूर्व क अशुचि दूर करनी हो चाहिये । जैन जैसा एक भी पवित्र दर्शन नही है, और 
वह अपवित्रताका बोध नही करता । परन्तु भौचाशौचका स्वरूप समझना चाहिये । 





शिक्षापाठ ५५ : सामान्य नित्यलियस 
प्रभातसे पहले जागृत होकर नमस्कार मंत्रका स्मरण करके मन विशुद्ध करना चाहिये । पाप- 
व्यापारकी वृत्तिको रोककर रात्रि-सबंधी हुए दोषोका उपयोगपूर्वेक प्रतिक्रमण करना चाहिये। 


प्रतिक्मण करनेके बाद यथावसर भगरवानको उपासना, स्तुति तथा स्वाध्यायसे मतकों उज्ज्वल 
करना चाहिये। 
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माता-पिताकी विनय करके, आत्महितका लक्ष विस्मृतन हो इस तरह यत्नासे संसारी काममे 
प्रवृत्ति करनी चाहिये | 

स्वयं भोजन करनेसे पहले सत्पात्रमे दान देनेकी परम आतुरता रखकर वैसा योग मिलनेपर यथो- 
चित प्रवृत्ति करनो चाहिये । 

आहार-विहारका नियमित समय रखना चाहिये, तथा सतृशास्त्रके अभ्यासका और तात्तविक 
प्र्थके मननका भी नियमित समय रखना चाहिये । 

सायंकालमे सध्यावध्यक उपयोगपूर्वक करना चाहिये । 

चौविहार प्रत्याख्यान करना चाहिये । 

नियमित निद्रा लेनी चाहिये । 

सोनेसे पहले अठारह पापस्थान, द्वादशक्तदोष और सर्व जीवोस क्षमा मॉगकर, पंचपरमेष्ठी मन्र- 
का स्मरण करके महा शातिसे समाधिभावसे शयन करना चाहिये । 

ये सामान्य नियम बहुत लाभदायक होगे । ये तुम्हे सक्षेपमे कहे है । सूक्ष्म विचारसे और तदनुसार 
प्रवुंन करनेसे ये विशेष मंगलदायक होंगे । 
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है भगवन्‌ ! मै बहुत भूल गया, मैंने आपके अमूल्य वचनोको ध्यानमे लिया नही | आपके कहे हुए 
अनुपम तत्त्वोका मैने विचार किया नहीं । आपके प्रणीत किये हुए उत्तम शीलका सेवन किया नहीं। 
आपकी कही हुई दया, शात्ति, क्षमा और पवित्रताकों मैने पहचाना नहीं। हे भगवन्‌ ! में भूला, भटका, 
घूमा-फिरा और अनंत संसारकी विडंबनामे पडा हूँ । में पापी हूँ । में बहुत मदोन्मत्त और कर्म रजसे मलिन 
हूँ । है परमात्मन्‌ ! आपके कहे हुए तस्वोंके बिना मेरा मोक्ष नही | में निरतर प्रपंचमे पड़ा हूँ। अज्ञानसे 
अध हुआ हूँ, मुश्ममे विवेकशक्ति नही है और मै मूढ हूँ, में निराश्चित हूँ, अनाथ हूँ | नीरागी परमात्मन्‌ ! 
मैं अब आपकी, आपके धमंकी और आपके मुनियोकी शरण लेता हूँ। मेरे अपराधोका क्षय होकर मै उन सब 
पापोसे मुक्त होऊ यह मेरी अभिलाषा है। पूवंक्ृत पापोका मै अब पश्चात्ताप करता हूँ। ज्यो-ज्यो मै सूक्ष्म 
विचारसे गहरा उतरता हूँ त्यो त्यो आपके तत्त्वोके चमत्कार मेरे स्वरूपका प्रकाश करते है । आप नीरागी, 
निविकारी, सच्चिदानंदस्वरूप, सहजानंदी, अनंतज्ञानी, अनतदर्शी और त्रेलाक्यप्रकाशक है | मै मात्र अपने 
हितके लिये आपकी साक्षीमे क्षण चाहता हूँ। एक पल भी आपके कहे हुए तत्त्वोकी शका न हो, आपके 
बताये हुए मार्गमे अहोरात्र में रहूँ, यही मेरी आकाक्षा और वृत्ति हो ! है सर्वक्ष भगवन्‌ ! आपसे मैं विशेष 
क्या कहूँ ? आपसे कुछ अज्ञात नही है ! मात्र पदचात्तापसे मे कमंजन्य पापको क्षमा चाहता हूँ। 

३» शाति. शांति शांति-। 
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एक वस्त्र खूनस रगा गया | उसे यदि खूनसे धोर्यें तो वह धोया नहीं जा सकता, परतु अधिक 

रंगा जाता है। यदि पानीसे उस बस्त्रकों धोये तो वह मलिनता दूर होना सभव है । इस दृष्टातसे आत्मा- 
का विचार कर | आत्मा अनादिकालसे संसाररूप खूनसे मलिन हुआ है। यह मलिनता रोम-रोममे व्याप्त 
हो गई है ! इस मलिनताको हम विषयश्यगा रसे दूर करना चाहे तो यह दुर नहीं हो सकतो । खूनसे जेसे 
खून नही धोया जाता, वैसे श्वृंगारसे विषयजन्य आत्म-मलिनता दूर होनेबाली नही है यह्‌ मानो निश्चित 
ही है। अनेक धमंमत इस जगतमे प्रचलित हैं, उनके सबंधमे अपक्षपातस विचार करत हुए पहले इतना 

विचार करना आवश्यक है कि, जहां स्त्रियाँ भोगनेका उपदेश किया हो, लक्ष्मीललीकाकी शिक्षा दी 
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हो, रंग, राग, मौज-शौक और ऐशो-आराम करनेका तत्त्व बताया हो वहाँसे अपने आत्माकों सतृ-शांति 
नही है। कारण कि इसे धर्ममत माना जाये तो सारा संसार धमंमतयुकत ही है। प्रत्येक गृहस्थका धर 
इसी योजनासे भरपूर होता है । बाल-बच्चे, स्त्रो, राग-रंग, गान-तान वहाँ जमा रहता है, और उस घर- 
को धमं-मंदिर कहे तो फिर अधमं-स्थान कौन-सा ? और फिर जैसे हम बरताव करते है वेसे बरताव 
करनेसे बुरा भी क्या ? यदि कोई यो कहे कि उस धर्म-मंदिरमे तो प्रभुकी भक्ति हो सकती है तो उनके लिये 
खेदपूवंक इतना ही उत्तर देना है कि वे परमात्मतत्त्व और उसकी वेराग्यमय भक्तिको जानते नही हैं । 
चाहे जो हो परन्तु हमे अपने मूल विचारपर आना चाहिये | तत्त्वज्ञानकी दृष्टिसे आत्मा संसारमें विषया- 
दिक मलिनतासे पयंटन करता है । उस मलिनताका क्षय विशुद्ध भावजलसे होना चाहिये । अ्हंतके कहे 
हुए तत्त्वरूपी साबुन और वेराग्यरूपी जलसे उत्तम आचा ररूप पत्थरपर रखकर आत्मवस्त्रको धोनेवाला 
नि्नन्ध गुरु है। इसमे यदि वेराग्यजल न हो ता सभो साधन कुछ नही कर सकते, इसलिये वैराग्यको धर्मं- 
का स्वरूप कहा जा सकता है। यदि अहंतप्रणीत तत्त्व वेराग्यका ही बोध देते हैँ तो वही धरंका स्वरूप 
है ऐसा समझना चाहिये । 


शिक्षापाठ ५८ . घमके मतभेद--भाग १२ 

इस जगतीतलपर अनेक प्रकारके धरमंमत विद्यमान हे। ऐसे मतभेद अनादिकालसे है, यह न्याय- 
सिद्ध है। परन्तु ये मतभेद कुछ-कुछ रूपान्तरित होते रहते है। इस सम्बन्धमे कुछ विचार करें । 

कितने मतभेद परस्पर मिलते हुए और कितने परस्पर विरुद्ध है; कितने ही मतभेद केवल नास्तिको 
द्वारा फेलाये हुए भो हैं। कितने सामान्य नीतिको धर्म कहते है। कितने ज्ञानको ही धर्म कहते है । कितने 
अज्ञानको धर्ममत कहते है । कितने भक्तिको कहते है, कितने क्रियाकों कहते है, कितने विनयको कहते है 
ओर कितने शरीरकी रक्षा करना इसे धमंमत कहते है । 

इन धर्ममतस्थापकोने ऐसा उपदेश किया मालूम होता है कि हम जो कहते हैं वह सर्वज्ञवाणीरूप 
और सत्य है, बाकीके सभी मत असत्य और कुतकंवादी हे, इसलिये उन मतवादियोने ,परस्पर योग्य या 
अयोग्य खडन किया है । वेदान्तके उपदेशक यही उपदेश दंते हे, साख्यका भो यही उपदेश है, बुद्धका भी 
यही उपदेश है, न्याय-मतवालोका भी यही उपदेश 8, वैशेषिकोका यही उपदेश 6, झ्क्तिपंथीका यही उपदेश 
है, वेष्णवादिकका यही उपदेश है, इस्छामका यही उपदेश है, और ईसा मसीहका यही उपदेश है कि यह 
हमारा कथन आपको स्व सिद्धि देगा | तब हमे अब क्‍या विचार करना ? 

वादी प्रतिवादी दोनो सच्चे नही होते और दोनो झूठे भी नही होते । बहुत हुआ तो बादी कुछ 
अधिक सच्चा ओर प्रतिवादी कुछ कम झूठा होता है।" दोनोकी बात स्वंथा झूठी नहीं होनी चाहिये । 
ऐसा विचार करने पर तो एक धर्ंमत सच्चा ठहरता है और बाकीके झूठे ठहरत है । 

जिज्ञासु--यह एक आश्चयंकारक बात है । सबको असत्य और सबको सत्य केस कहा जा सकता 
है ” यदि सबको असत्य कहे तो हम नास्तिक ठहरते हैं और धमकी सच्चाई जाती रहतो है। यह तो 
निश्चित है कि धर्मको सच्चाई हू, ओर सुष्टिपर उसकी आवश्यकता है। एक धमंमत सत्य ओर बाकीके 
सब असत्य ऐसा कह तो इस बातको सिद्ध करके बतलाना चाहिये। सबको सत्य कहे तो फिर यह 
बालूकी भीत हुई; क्योकि फिर इतने सारें मतभेद किसलिये हो ? सब एक ही प्रकारके मत स्थापित 
करनेका यरन किसलिये न करें ? इस तरह अन्योन्यके विरोधाभासके विचारसे थोड़ी देर भकता 
पड़ता है। 


१. द्वितीयावृत्तिमे यह पाठ विशेष है--- अथवा प्रतिवादी कुछ अधिक सच्चा ओर वादी कुछ कम झ्ठा होता है । 
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तो भी तत्संबंधी यथामति मै कुछ स्पष्टता करता हूँ | यह स्पष्टता सत्य और मध्यस्थ-भावनाकी 
है, एकातिक या मताग्रही नही है, पक्षपाती या अविवेको नहीं है, परन्तु उत्तम और विचार करने योग्य 
है| देखनेमे यह सामान्य लगेगी, परन्तु सुक्ष्म विचारसे बहुत ममंवाली लगेगी । 
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इतना तो तुम्हे स्पष्ट मानना चाहिये कि कई भी एक धर्म इस सुष्टिपर संपूर्ण सत्यता रखता 
है। अब एक दर्शनको सत्य कहते हुए बाकीके धर्ममतोकों सवंथा असत्य कहना पड़े, परन्तु मे ऐसा नहीं 
कह सकता | शुद्ध आत्मज्ञानदाता नि$ुंचयनयसे तो वें असत्यरूप सिद्ध होते है; परन्तु व्यवहारनयसे बे 
असत्य नहीं कहे जा सकते । एक सत्य और बाकीके अपूर्ण और सदोष है ऐसा में कहता हूँ | तथा कितने 
ही कुतकंवादी और नास्तिक हैं वे सवंथा असत्य है, परन्तु जो परलोकसंबधी या पापसंबंधी कुछ भी 
बोध या भय बताते हैं उस प्रकारके धमंमतोंको अपूर्ण और सदोष कहा जा सकता है। एक दर्शन जिसे 
निर्दोष और पूर्ण कहनेका है उसकी बात अभी एक ओर रखे । 

अब तुम्हे शंका होगी कि सदोष और अपूर्ण कथनका उपदेश उसके प्रवतेकने किसलिये दिया 
होगा ? उसका समाधान होना चाहिये । उन धर्ममतवालोकी जहाँ तक बुद्धिकी गति पहुँची वहाँ तक 
उन्होंने विचार किये | अनुमान, तर्क और उपमा आदिके आधारसे उन्हे जो कथन सिद्ध प्रतीत हुआ वह 
प्रत्यक्षरूपसे मानों सिद्ध है ऐसा उन्होंने बताया | जो पक्ष लिया उसमे मुख्य एकातिकवाद लिया, भक्ति, 
विष्वास, नीति ज्ञान या क्रिया इनमेसे एक विषयका विशेष वर्णन किया, इससे दूसरे मानने योग्य 
विषये।को उन्होने दूषित कर दिया । फिर जिन विषयोका उन्होने वर्णन किया वे सर्व भावभेदसे उन्होने 
कुछ जाने नहीं थे, फिर भी अपनी महाबुद्धिके अनुसार उनका बहुत वर्णन किया । ताकिक सिद्धात तथा 
दृष्टात आदिसे सामान्य बुद्धिवालो या जडभरतनोके आगे उन्होने सिद्ध कर बताया। कीति, छोकहित या 
भगवान मनवानेकी आकाक्षा इनमेसे एकाध भो उनके मनका भ्रम होनेसे अत्युग्र उद्यमादिसे वें विजयको 
प्राप्त हुए। कितनोते शूगार और लहरी" साधनोस मनुष्योक मन जीत लिये | दुनिया मोहिनीमे तो मूलतः 
डूबी पडी है, इसलिये ऐसे लहरी दर्शनसे भेडियाधसानरूप होकर उन्होने प्रसन्‍न होकर उनका कहना 
मान्य रखा । कितनोंने नोति तथा कुछ वेराग्य आदि गुण देखकर उस कथनको मान्य रखा | प्रवतंककी 
बुद्धि उनकी अपेक्षा विज्लेष होनेसे उसे फिर भगवानरूप ही मान लिया । कितनोने वेराग्यसे ध्मंमत फैला- 
कर पीछे से कुछ सुखशील साधनोका बोध घुसेड दिया। अपने मतका स्थापन करनेके महान भ्रमसे और 
अपनी अपूर्णता इत्यादि चाहे जिस कारणसे दूसरेका कहा हुआ स्वयंक्रो न रुचा इसलिये उसने अलग 
ही मार्ग निकाला । इस प्रकार अनेक मतमतातरोका जाल फेलता गया। चार-पाच पीढियो तक एकका 
एक धर्मका पालन हुआ इसलिये फिर वह कुलधमं हो गया । इस प्रकार स्थान-स्थानपर होता गया। 


शिक्षापाठ ६० ; धर्मके मतभेद--भाग ३ 
यदि एक दर्शन पूर्ण और सत्य न हो तो दूसरे धर्ममतोको अपूर्ण और असत्य किसी प्रमाणसे नही 
कहा जा सकता; इसलिये जो एक दशेन पूर्ण और सत्य है उसके तत्त्वप्रमाणसे दूसरे मतोंकी अपूर्णता और 
एकांतिकता देखे । 
इन दूसरे धमेमतोंमे तत्त्वज्ञानसंबंधी यथार्थ सूक्ष्म विचार नहीं है। कितने ही जगत्कर्ताका उपदेश 
करते हैं, परन्तु जगत्कर्तता प्रमाणसे सिद्ध नही हो सकता। कितने ज्ञानसे मोक्ष है ऐसा कहते हैं वे एकांतिक 
हैं; इसी प्रकार क्रियासे मोक्ष है, ऐसा कहनेवाले भी एकातिक है। ज्ञान और क्रिया इन दोनोसे मोक्ष 


१. द्वि० आ० पाठा० लोकेच्छित । 


श्ण्ड श्रीमद्‌ राजचन्दर 


कहनेवाले उसके यथार्थ स्वरूपको नहीं जानते और वे इन दोनोके मेदको श्रेणिबद्ध नही कह सके, इसीसे 
उनकी सर्वज्ञताकी कमी सिद्ध होती है। सद्देवतत्त्वमे कहे हुए अठारह दूषणोसे वे धर्मंमतस्थापक रहित नही , 
थे ऐसा उनके रचे हुए चरित्रोसे भी तत्त्वको दृष्टिस दिखायी देता है। कितने ही मतोंमे हिंसा, अन्नह्मचये 
इत्यादि अपवित्र विषयोका उपदेश है वे तो सहज ही अपूर्ण और सरागी द्वारा स्थापित दिखायो देते है । 
इनमेसे करिसाने स्वव्यापक मोक्ष, किसीने शून्यरूप मोक्ष, किसीने साकार मोक्ष, किसीते अमुक काल तक 
रहकर पतित होनेरूप मोक्ष माना है, परन्तु इनमेसे उनकी कोई भी बात सप्रमाण नहीं हो सकती । 
१'उनके अपूर्ण विचारोका खंडन वस्तुत' देखने जेसा है और वह निग्रंथ आचार्योंके रचे हुए शास्त्रोंमें 
मिल सकेगा !' 

वेदके अतिरिक्त दूसरे मतोंके प्रवतंक, उनके चरित्र, विचार इत्यादि पढ़नेसे वे अपूर्ण हैं ऐसा मालूम 
हो जाता है। *ेदने प्रव्तकोंको भिन्‍न-भिन्‍न करके बेधडकतासे बातको मम॑मे डालकर गभीर डोल भी 
किया है | फिर भी उसके पुष्कल मतोको पढनेसे यह भी अपूर्ण ओर एकातिक मालम हो जायेगा ।' 

जिस पूर्ण द्शनके विषयमे यहाँ कहना है वह जेन अर्थात्‌ नीरागीके स्थापन किये हुए दर्शानके 
विषयमे है। इसके बोधदाता सर्वेज्ञ और स्वंदर्शी थे । कालमेद है तो भी यह बात सैद्धांतिक प्रतीत होती 
है। दया, ब्रद्मचर्य, जील, विवेक, वेराग्य, ज्ञान, क्रिया आदिका इनके जेसा पूर्ण वर्णन एकने भी नही 
किया हैं। उसके साथ णद्ध आत्मज्ञान, उसकी कोटिया, जीवके च्यवन, जन्म, गति, विगति, योनिदार, 
प्रदेश, काल और उनके स्वरूपके विषयमे ऐसा सूक्ष्म बोध है कि जिससे उनकी सर्वज्ञताकी निःशकता होती 
है। कालभेदसे परम्प राम्नायसे केवलज्ञानादि ज्ञान देखनेमे नहीं आते, फिर भी जो जो जिनेष्वरके रहे हुए 
सैद्धातिक वचन हैं वे अखड है। उनके कतिपय सिद्धात ऐसे सृक्ष्म है कि जिनमेसे एक एकका विचार करते 
हुए सारी जिंदगी बोत जाये ऐसा है | आगे इस सबंधमे बहुत कुछ कहना है। 

जिनेश्वरके कहे हुए धमंतत्त्वोसे किसी भो प्राणीको लेशमात्र खेद उत्पन्न नही होता | सं 
आत्माओकी रक्षा और सर्वात्मशक्तिका प्रकाश इसमे निहित है । इन भेदोको पढनेसे, समझनेसे और इन 
पर अति अति सूक्ष्म विचार करनेसे आत्मशक्ति प्रकाश पाकर जैनदर्शनकी सर्वज्ञताके लिये, सर्वोत्कृष्टता- 
के लिये हाँ कहलवातो है। बहुत मननपूवंक सभो घमंमतोको जानकर फिर तुलना करनेवालेको यह कथन 
अवहय सत्य सिद्ध होगा । 

इस सर्वज्ञदशंनके मूल तत्त्वो और दूसरे मतोके मूल तत्त्वोके विषयमे यहाँ विशेष कह सकने जितनो 
जगह नही है । 
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एक ब्राह्मण दरिद्रावस्थासे बहुत पीडित था। उसने तंग आकर आखिर देवकी उपासना करके 
लक्ष्मी प्राप्त करनेका निश्चय किया । स्वय विद्वान होनेसे उसने उपासना करनेसे पहले विचार किया कि 
कदाचित्‌ कोई देव तो मतुष्ट होगा, परन्तु फिर उससे कौन-सा सुख माँगना ? तप करनेके बाद माँगनेमे 
कुछ सूझे नही, अथवा न्यूनाधिक सूझे तो किया हुआ तप भी निरथंक हो जाये; इसलिये एक बार सारे 
देशमे प्रवास करूँ | समारके महापुरुषोके धाम, वेभव और सुख देखू"। ऐसा निश्चय करके वह प्रवासमे 
निकल पडा। भारतके जो जो रमणीय और ऋडद्धिमान शहर थे बे देखे | युक्ति-प्रयुक्तिसे राजाधिराजों के 
अन्त'पुर सुख ओर वेभव देखे । श्रीमानोके आवास, कारोबार, बाग-अगीचे और क्ुटुम्ब परिवार देखे; 


द्वि० आ० पठा०--१ उनके विचारोकी पूर्णता नि स्पृही तस्‍्ववेत्ताओंमे बतायी है उसे यथास्थित जानना 


योग्य है ।। २ 'वरतंमानमे जो वेद है वे बहुत श्राच्चीन प्रथ हैं, इसलिये उस मतकी प्राचीनता है । परतु वे भी 
हिंसाके कारण दूषित होनेसे अपूर्ण हें, और सरागी के वावय हैं, ऐसा स्पष्ट प्रतीत होता है ।' 


१७वाँ वर्ष १०५ 


परन्तु इससे उनका मन किसी तरह माना नही । किसीको स्त्रोका दुःख, किसीको पतिका दुःख, किसीको 
अज्ञानसे दुःख, किसीको प्रियजनोके वियोगका दुःख, किसीको निर्धनताका दुःख, किसीको लरूक्ष्मीकी 
उपाधिका दू ख, किसीको शरीरसबंधी दुःख, किसोको पुत्रका दुःख, किसीको द्ञात्रुका दुःख, किसीको 
जडताका दु:रू, किसीको माँ-बापका दुख, किसीको वेधव्यदु ख, किसीको #टुम्बका दुःख, किसीको अपने 
नीच कुलका दु ख, किमीको प्रीतिका दु ख, किसीको ईर्ष्याका दु ख, किसीको हानिका दु.ख, इस प्रकार 
एक, दो, अधिक अथवा सभी दुख स्थान स्थानपर उस ब्राह्मणके देखनेमे आये । इससे उसका मन किसी 
स्थानमे नही माना, जहाँ देखे वहाँ दुःख तो था ही । किसी भी स्थानमे संपूर्ण सुख उसके देखनेमे नही 
आया । अब फिर क्या माँगना ? यो विचार करते-करते एक महाधनाछ्थको प्रशसा सुनकर वह द्वारिकामें 
आया । द्वारिका महाक्र द्धिसम्पन्त, वभवयुक्त, बागबगीचोसे सुशोभित और बस्तीसे भरपुर शहर उसे 
लगा | सुन्दर एवं भव्य आवासोकों देखता हुआ और पूछता-पूछता वहु उस महाधनाह्यके घर गया। 
श्रीमान्‌ दीवानखानेमे बेठा हुआ था। उसने अतिथि जानकर ब्राह्मणका सनन्‍्मान किया, कुशलता पूछी 
और उसके लिये भोजनकी व्यवस्था करवाई । थोडी देरके बाद सेठने धीरजसे ब्राह्मणको पूछा, “आपके 
आगमनका कारण यदि मुझे कहने योग्य हो तो कहिये ।“ ब्राह्मणने कहा, "अभी आप क्षमा कीजिये | पहले 
आपको अपने सभी प्रकारके वेभव, धाम, बागबगीचे इत्यादि मुझे दिखाने पडगे, उन्हे देखनेके बाद में 
अपने आगमनका कारण कहूँगा।'' सेठने इसका कुछ मर्मरूप कारण जानकर कहा, “भले आनदपुर्वक 
अपनी इच्छाके अनुसार करिये ।'' भाजनके बाद ब्राह्मणने सेठकों स्वयं साथ चलकर धामादिक बतानेके 
लिये विनती की | घनाह्यने उसे मान्य रखा, और स्वयं साथ जाकर बागबगीचा, धाम, वेभव यह सब 
दिखाया | सेठको स्त्री, पृत्र भी वहाँ ब्राह्मणके देखनेमे आये । उन्होंने योग्यतापुर्वंक उस ब्राह्मणका सत्कार 
किया । उनके रूप, विनय स्वच्छता तथा मधुरवाणीसे ब्राह्मण प्रसन्‍त हुआ । फिर उसकी दुकानका कारो- 
बार देखा | सो एक कारिदे वहा बेठे हुए देखे । वे भी मायालु, विनयो और नम्नर उस ब्राह्मणके देखनेमे 
आये | इससे वह बहुत सतुष्ट हुआ | उसके मनको यहाँ कुछ संतोष हुआ । सुखी तो जगतमें यही मालूम 
होता है ऐसा उसे लगा । 


शिक्षापाठ ६२ : सुखसम्बन्धी विचार--भाग २ 

कैसे सुन्दर इसके भवन हैं | इनकी स्वच्छता और संभाल कैसी सुन्दर है! केसी सयानी और 
मनोज्ञा इसको सुशील स्त्री है! इसके कंस कातिमान और आश्ञाकारी पुत्र है ! कसा मेलजोलवारा 
इसका कुटुम्ब है । लक्ष्मोको कृपा भी इसके यहाँ कैसी है ! सारे भारतमे इसके जैसा दूसरा कोई सुखी 
नही है | अब तप करके यदि मै माँगू तो इस महाधनाढठ्य जेसा ही सब्र माँगूं, दूसरी चाह न करूँ । 

दिन बीत गया और रात्रि हुई । सोनेका वक्त हुआ । धनाढ्थ ओर ब्राह्मण एकातमें बैठे ये; फिर 
धनाहयने विप्रसे आगमनका कारण कहनेकी विनता की । 

विप्र--में घरसे ऐस[ विचार करके निकला था कि सबसे अधिक सुखी कौन है यह देखूँ; और 
तप करके फिर उस जैसा सुख प्राप्त करूँ । सारा भारत और उसके सभी रमणोय स्थल देखे, परल्तु 
किसी राजाधिराजके वहाँ भी सम्पूर्ण सुख मेरे देखनेमे नही आया । जहाँ देखा वहाँ आधि, व्याधि और 
उपाधि देखनेमे आई । इस ओर आने पर आपकी प्रशसा सुनी, इसलिये में यहाँ आया; और सन्‍्तोष भी 
पाया । आपके जैसी ऋद्धि, सत्पुत्र, कमाई, स्त्री, कुठुम्ब, घर आदि मेरे देखनेमे कही भो नही आये। 
आप स्वयं भी धमंशील, सदगुणी और जिनेश्वरके उत्तम उपासक है। इससे मे ऐसा मानता हूँ कि आपके 
जैसा सुख अन्यत्र नहीं है। भारतमे आप विशेष सुखी हैं। उपासना करके कदाचित्‌ देवसे माँगूँतो 
आपके जेसी धुखस्थिति माँग । 

श्ड 
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घनाइय--पंडितजी, आप एक बडे ममंभरे विचारसे निकले है, इसलिये मै अवश्य आपसे अपने 
अनुभवकी बात ज्यो की त्यों कहता हूँ, फिर आपकी जेसी इच्छा हो वेसा करे । मेरे यहाँ आपने जो-जो 
सुख देखे वे वे सुख भारत भरमे कही भी नहीं हैं यह आपने कहा, तो वैसा होगा, परन्तु सचमुच यह 
मुझे सम्भव नही लगता । मेरा सिद्धान्त ऐसा है कि जगतमें किसी स्थानमें वास्तविक सुख नही है। 
जगत दुःखसे जल रहा है | आप मुझे सुखी देखते है परन्तु वस्तुत में सुखी नही हूँ। 

विध्र--आपका यह कहना कोई अनुभव-सिद्ध और मारमिक होगा । मैने अनेक शास्त्र देखे हैं; फिर 
भी ऐसे ममंपूर्वक विचार ध्यानमे लेनेका मैने परिश्रम ही नही उठाया और मुझे ऐसा अनुभव सबके लिये 
नही हुआ । अब आपको क्या दु ख है, वह मुझसे कहिये । 

धनाद्य--पडितजी, आपकी इच्छा है तो मै कहता हूँ, वह ध्यानपूवंक मनन करने योग्य है; 
और इस पर से कोई मार्गदर्शन मिल सकता है | 
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आप अभी मेरी जेसी स्थिति देखते है वेसी स्थिति लक्ष्मी, कुटुम्ब ओर स्त्रीके सम्बन्धमे पहले 
भी थी। जिस समयकी मैं बात कर रहा हूँ, उस समयको लगभग बीस वर्ष हो गये। व्यापार और 
वेभवकी बहुलता यह सब कारोबार उलटा पडनेसे घटने लगी। करोड़पति कहलानेवाला में लगातार 
घाटेका भार वहन करनेसे मात्र तीन वर्ष मे लक्ष्मीहीन हो गया । जहाँ सबंधा सीधा 'मझकर दाव लगाया 
था वहाँ उलटा दाव पडा । उस अससेमे मेरो स्त्री भी गुजर गई। उस समय मेरे ५।ई सन्‍्तान न थी। 
प्रबल हानियोके कारण मुझे यहॉसे निकल जाना पडा। मेरे कुटुम्बियोने यथाशक्ति रक्षा की, परन्तु वह 
आकाश फटनेपर थिगलो लगाना था | अन्न और दॉतमे बैर होनेकी स्थितिमे मैं बहुत आगे जिकल पड़ा | 
जब मैं वहाँसे निकला तब मेरे कुटुम्बी मुझें रोककर कहने लगे--“तूने गाॉँवका दरवाजा भो नहीं देखा, 
इसलिये तुझे जाने नही दिया जा सकता। तेरा कोमल शरीर कुछ भी कर नहीं सकेगा, ओर तू वहाँ 
जाये और सुखी हो जाये तो फिर वापस भी नहीं आयेगा, इसलिये यह विचार तुझे छोर देना चाहिये ।'' 
मैंने अनेक प्रकारसे उन्हें समझाया और यदि मै अच्छी स्थिति प्राप्त करूगा तो यहाँ अवश्य आऊँगा 
ऐसा वचन देकर में जावाबन्दरके पर्यंटनमें निकल पडा । 

प्रारब्ध पलटनेकी तैयारी हुई । देवयोगसे मेरे पास एक दमड़ी भी रही न थी। एक या दो महीने 
उदरपोषण चलाने जितना साधन भी रहा न था। फिर भी में जावामे गया । वहाँ मेरी ब॒द्धिने मेरे 
प्रारू्पको चमकाया ! जिस जहाजमे मैं बेठा था उस जहाजके नाविकने मेरी चपलता और नम्नता देख- 
कर अपने सेठसे मेरे दु खको बात की । उस सेठने मुझे बुछाकर एक काममें लूगा दिया, जिसमे मैं अपने 
पोषणसे चौगुना पैदा करता था । इस व्यापारमे मेरा चित्त जब स्थिर हो गया तब भारतके साथ इस 
व्यापारको बढानेका मैंने प्रयल्त किपा और उसमे सफल हुआ | दो वर्षमे पाँच लाख जितनी कमाई हुई । 
फिर सेठसे राजी-खुजीसे आज्ञा लेकर मै कुछ माल खरीदकर द्वारिकाकी ओर चल दिया | थोड़े समयमें 
वहाँ आ पहुँचा, तब बहुतसे छोग मेरा स्वागत करने आये थे । में अपने कुदुम्बियोंसे आनन्दपुवंक जाकर 
मिला । वे मेरे भाग्यको प्रशंसा करने लगे । जावेसे लिये हुए मालने मुझे एकके पाँच कराये | पंडितजी ! 
वहाँ अनेक प्रकारसे मुझे पाप करने पडे थे, पेटभर खानेको भी मुझे नही मिला था; परन्तु एक बार लक्ष्मी 
का करनेकी जो मेंने प्रतिज्ञा की थी वह प्रारब्धयोगसे पूर्ण हुई। जिस दुःखदायक स्थितिमे में था 
उसमें दु:खकी क्या कमी थी ? स्त्री, पृत्र ये तो यद्यपि थे ही नहीं; माँ-बाप पहलेसे परलोक सिधार गये 
थे । कुटुम्बियोके वियोगसे और बिना दमडीके जिस समय में जावा गया था उस समयकी स्थिति अज्ञान- 
दृष्टिसे आँखोमे आँसू छा देती है। ऐसे समयमें भी मेंने धमंमें ध्यान रखा था, दिनका अमुक भाग उसमें 
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लगाता था, वह लक्ष्मी या ऐसी किसी लालचसे नहीं, परन्तु यह मानकर कि यह संसारदुःखसे पार करने- 
वाला साधन है। मौतका भय क्षणभर भी दूर नही है, इसलिये यथासम्भव यह कतंथ्य कर लेता चाहिये, 
यह मेरी मुख्य नीति थी। दुराचारस कोई सुख नही है, मनकी तुप्ति नही है, और आत्माकी मलिनता 
है| इस तत्त्वकी ओर मैंने अपना ध्यान रूगाया था । 
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यहाँ आनेके बाद मेने अच्छे घरकी कन्या प्राप्त की । वह भी सुलक्षणी और मर्यादाशील निकली । 
उससे मेरे तीन पुत्र हुए। कारोबार प्रबल होनेसे और पेसा पैसेको खीचता है इस न्यायसे मैं दस बर्षमे 
महान करोडपति हो गया। पुत्रोकी नोति, विचार ओर बुद्धिको उत्तम रखनेके लिये मैंने बहुत सुन्दर 
साधनोकी व्यवस्था की, जिससे वे इस स्थितिको प्राप्त हुए है। अपने कुटुम्बियोंको यथायोग्य स्थानोमे 
लगाकर उनकी स्थितिको सुधारा । दुकानके मेने अमुक नियम बनाये । उत्तम मकान बनवानेका आरम्भ 
कर दिया | यह मात्र एक ममत्वके लिये किया | गया हुआ फिर प्राप्त किया, और कुल परंपराकी प्रसिद्धि- 
की जानेसे रोका ऐसा कहलवानेके लिये मेंने यह्‌ सब किया । इसे मै सुख नही मानता । यद्यपि में दूस रोकी 
अपेक्षा सुखी हूँ, तो भी यह सातावेदनीय है, सत्सुख नही है । जगतमे बहुधा असातावेदनीय है। मैंने धर्म- 
में अपना समय वितानेका नियम रखा है । सतुशास्त्रोंका वाचन, मनन, सत्पुरुषोका समागम, यमनियम, 
एक मासमें बारह दिन ब्रह्मचये, ग्रथाअक्ति गुप्तदान, इत्यादि धर्ममे अपना समय बिताता हूँ । सर्व व्यव- 
हारसंबधी उपाधियोमेसे कितना ही भाग मैने अधिकतर छोड दिया है। पुत्रोंको व्यवहारमे यथायोग्य 
बनाकर मै निग्रंथ होनेकी उच्छा रखता हूँ। अभी निग्रैथ हो सकूं ऐसो स्थिति नही है; इसमे संसारमोहिनी 
या ऐसा कोई कारण नही है, परन्तु वह भी धर्मसंबधी कारण है। गृहस्थधर्मके आचरण बहुत निकृष्ट हो 
गये हे, और मनि उन्हे सुधार नही सकते | गृहस्थ गृहस्थकों विशेष बोध दे सकता है, आचरणसे भी 
असर डाल सकता है। इसीलिये मै गृहस्थवर्गंको प्रायः धमंसंबधो बोध देकर यमनियममे लगाता हूँ । प्रति 
सप्ताह अपने यहाँ लगभग पॉचसौ सदगृहस्थोकी सभा होती है। उन्हे आठ दिनके नये अनुभव और 
बाकीके पिछले धर्मानुभवका दो-तीन मुह॒त्तं तक बोध देता हूँ । मेरी स्त्री धमंशास्त्रकी कुछ जानकार होने- 
से वह भी स्त्रीवर्गको उत्तम यमनियमका बोध देकर साप्ताहिक सभा करती है। पुत्र भी श्ास्त्रोका यथा- 
शक्ति परिचय रखते है। विद्वानोका सनन्‍्मान, अतिथिका सन्मान, विनय ओर सामान्य सत्यता, एक ही 
भाव--ऐसे नियम बहुधा मेरे अनुचर भी पालते है। इसलिये ये सब साता भोग सकते है। लक्ष्मीके साथ- 
साथ मेरी नीति, धमे, सदगुण और विनयने जनसमुदायपर बहुत अच्छा असर किया है। राजा तक भी 
मेरी नीतिकी बातको अद्भीकार करे, ऐसी स्थिति हो गयी है। यह सब मै आत्मप्रशंसाके लिये कहता नही 
हूँ, यह्‌ आप ध्यानमें रखें, मात्र आपकी पूछी हुई बातकी स्पष्टताके लिये यह सब सक्षेपमें कह रहा हूँ। 
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इन सब बातोंसे आपको ऐसा लग सकेगा कि मै सुखी हूँ ओर सामान्य विचारसे आप मुझे बहुत 
सुखी मानें तो माना जा सकता है। घर्म, शील और नीतिसे तथा शास्त्रावधानसे मुझे जो आनन्द प्राप्त 
होता है वह अवर्णनोय है। परल्‍्तु तत्त्वदृष्टिसे मैं सुखो न माना जाऊ। जब तक मेंने बाह्य और अभ्यन्तर 
परिग्रहका सब प्रकारसे त्याग नहों किया तब तक रागदोषका भाव है। यद्यपि वह बहुत अंशमें नही है, 
पर॑तु है सही; तो वहां उपाधि भो है। स्ंसंगपरित्याग करनेकी मेरी सम्पूर्ण आकाक्षा है, परन्तु जब तक 
ऐसा नहो हुआ है. तब तक अभी किसी माने गये प्रियजतका वियोग, व्यवहारमे हानि और कुटुम्बीका 
दुःख ये थोड़े अंशमे भो उपाधि दे सकते हैं। अपनी देहमें मौतके सिवाय भी नाना प्रकारके रोगोंका 
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होना सभव है। इसलिये जब तक सवंथा निग्न॑थ बाह्याभ्यन्तर परिग्रहका त्याग, अल्पारभका त्याग यह सब 
नही हुआ तब तक मै अपनेकी सर्वथा सुखी नही मानता । अब आपको तत्त्वदृष्टिसि विचार करनेपर 
मालूम होगा कि हरूक्ष्मी, स्त्री, पुत्र या कुटुम्बसे सख नहीं है, और इसे यदि सुख मान्‌ तो जन्न मेरी 
स्थिति पतित हुई थी तब यह सुख कहाँ गया था? जिसका वियोग है, जो क्षणभगुर है और जिसमे 
एकत्व या अव्याबाधत्व नहों है वह सुख सम्पूर्ण नहीं है । इसलिये मै अपनेको सुखी नहीं कह 
सकता । में बहुत विचार विचारकर व्यापार कारोबार करता था, तो भी मुझे आरम्भोपाषि, 
अनीति और छझेश भी कपटका सेवन करना नहीं पडा, ऐसा तो है हो नहीं। अनेक प्रकारके 
आरम्भ और कपटका मुझे सेवन करना पड़ा था। आप यदि मानते हो कि देवोपासनासे लक्ष्मी 
प्राप्त करना, तो वह यदि पुण्य न हो तो कदापि मिलनेवाली नही है। पुण्यसे लक्ष्मी प्राप्त करके 
महा रभ, कपट और मान इत्यादि बढाना ये महापापके कारण हे, पाप नरकमे डालता है। पापसे आत्मा, 
प्राप्त की हुई महान मनुष्यदेहको व्यर्थ गवाँ देता है । एक तो मानो पुण्यकों खा जाना, और फिर पापका 
बध करना; लक्ष्मीकी और उसके द्वारा सारे ससारकों उपाधि भोगना, यह बात विवेकी आत्माकों मान्य 
नही होगी ऐसा मैं मानता हूँ। मैने जिस कारणस लबद्ष्मीका उपाजंन किया था, वह कारण मैने पहले 
आपको बताया था । जेसी आपकी इच्छा हो वेसा करें | आप विद्वान है, में विद्वानकां चाहता हूँ । आपकी 
अभिलाषा हो तो धमंध्यानमे प्रसक्‍त होकर सहकुटुम्ब यहाँ भले रहे । आपकी आजीविकाको सरल 
योजना जेसे कहे वैसे मे रुचिपुवंक करा दूँ । यहाँ शास्त्राध्ययत और सदृवस्तुका उपदेश करे। भिथ्या- 
रंभोपाधिकी लोलुपतामे, मे समझता हूँ कि न पडे, फिर आपकी जेसी इच्छा । 

पंडित---आपने अपने अनुभवकी बहुत मनन करने जैसी आख्यायिका कही | आप अवश्य कोई 
महात्मा है, पुष्पानुबधी पुष्यवान जीव हैं, विवेकी हे, आपकी शक्ति अद्भुत है। मै दरिद्रतांस तग आकर 
जो इच्छा रखता था वह एकातिक थीं। ऐसे सबं प्रकारके विवेकी विचार मैने किये नही थे। ऐसा 
अनुभव, ऐसी विवेकशक्ति, मै चाहे जेसा विद्वान हूँ फिर भी मुझमे है हो नहीं । यह मे सत्य ही कहता 
हूँ । आपने मेरे लिये जो योजना बताई है उसके लिये आपका बहुत उपकार मानता हूँ; और नम्नतापूरव॑ंक 
उसे अंगीकार करनेके लिये मे ह॒ष॑ प्रकट करता हूँ। मै उपाधिका नही चाहता । लक्ष्मीका फदा उपाधि 
ही देता है। आपका अनुभवर्सिद्ध कथन मुझे बहुत अच्छा लगा है। ससार जलता ही है, इसमे सुख नही 
है। आपने निरुपाधिक मुनिसुखकी प्रशसा की वह सत्य है। वह सन्‍्मार्ग परिणाममे सर्वोपाधि, आधि, 
व्याधि और सब अज्ञानभावसे रहित ऐसे शाश्वत मोक्षका हेतु है । 


शिक्षापाठ ६६ : सुखसंबंधी विचार--भाग ६ 

घनाढघ--आपकी मेरी बात अच्छी लगी इससे मुझे लिरभिमानपुवंक आनन्द होता है। आपके 
लिये मै योग्य योजना करूँगा । मैं अपने सामान्य विचार कथानुरूप यहाँ कहनेकी भाज्ञा चाहता हूँ । 

जो केवल लक्ष्मीकों उपाजंन करनेमे कपट, लोभ और मायाम उलसे पड़े है व बहुत दु.ख्री है । 
व उसका पूरा या अधूरा उपयोग नही कर सकते, मात्र उपाधि हो भागते है | वे असख्यात पाप करते है। 
उन्हें काल अचानक उठा ले जाता है। अधोगतिको पाकर वे जीव अनंत ससारकी बुद्धि करत है। प्राप्त 
मनुष्यदेहको वे निमूल्य कर डालते है, जिससे वे निरंतर दु.खी ही है । 

जिसने अयनी आजोविका जितने ही साधन अल्पारभसे रखे है, शुद्ध एकपल्नीन्नत, संतोष, परात्मा- 
की रक्षा, यम, नियम, परोपकार, अल्पराग, अल्प द्वव्यमाया और सत्य तथा शास्त्राध्ययन रखे है, जो 
सत्युरुषोकी सेवा करता है, जिसने निग्रनैथताका मनोरथ रखा है, जो बहुत प्रकारसे ससारसे विरक्त जैसा 
है, जिसके वेराग्य और विवेक उत्कृष्ट हैँ, वह पवित्रतामे सुखपूर्वंक काल निगंमन करता है । 


१७वाँ वर्ष £०्थे, 


जो सर्व प्रकारके आरंभ और परिग्रहसे रहित हुए हैं, द्रव्यसे, क्षेत्र, काछलसे और भावसे जो 
अप्रतिबंधरूपसे विचरते हैं, शत्र-मित्रके प्रति जो समान दृष्टिवाले हे और शुद्ध आत्म-ध्यानमे जिनका समय 
व्यतीत होता है, अथवा स्वाध्याय एवं ध्यानमे जो लीन है, ऐसे जितेन्द्रिय और जितकषाय निग्रथ परम 
सुखी हैं । 

स्व घनघाती कर्मोका जिन्होंने क्षय किया है, जिनके चार कर्म दुबंल पड़ गये हैं, जो मुक्त हैं, जो 
अन॑तज्ञानी और अनंतदर्शी है, वे तो सम्पूर्ण सुखी ही है। वे मोक्षमे अनंत जीवनके अनंत सुखमे स्व 
कमंविरक्ततासे विराजते हैं । 

इस प्रकार सत्पुरुषो द्वारा कहा हुआ मत मुझे मान्य है। पहला तो मुझे त्याज्य है, दूसरा अभी 
मान्य है, और प्रायः इसे ग्रहण करने का मेरा बोध है। तीसरा बहु मान्य है। और चौथा तो सबंमान्य 
तथा सच्चिदानदस्वरूप ही है । 

इस प्रकार पण्डितजी ! आपकी और मेरी सुखसंबधी बातचीत हुई । प्रसंगोपात्त इस बातकी 
चर्चा करते रहेगे और इसपर विचार करेगे | ये विचार आपको कहनेसे मुझे बहुत आनन्द हुआ है । आप 
ऐसे विचारोके अनुकूल हुए इससे तो आनंदमे और वृद्धि हुई है । परस्पर यो बातचीत करते करते हर्षके 
साथ वे समाधिभावसे शयन कर गये । 

जो विवेकी यह सुखसम्बन्धी विचार करेगे वे बहुत तत्त्व और आत्मश्रेणिकी उत्कृष्टताको प्राप्त 
करेंगे। इसमे कहे हुए अल्पारभी, निरयारंभी और स्व॑मुक्तके लक्षण लक्ष्यपूवंक मनन करने योग्य है । 
यथासंभव अल्पारभी होकर समभावसे जनसमुदायके हितकी ओर लगना, परोपकार, दया, शान्ति, क्षमा 
और पवित्रताका सेवन करना यह बहुत सुखदायक है। निग्नंथताके विषयमे तो विद्येष कहनेकी जरूरत 
ही नही है | मुक्तात्मा तो अनत सुखमय ही है । 





शिक्षापाठ ६७ . अमूल्य तत्त्वविचार 
(हरिगीत छद॒) 
#अहु पुण्यकेरा पुंजयी शुभ देह मानवनो मब्ठयो, 
तोये अरे ! भवचक्रनो आंटो नहि. एक्के टबल्डयो; 
सुख प्राप्त करतां सुख टब्ठे छे लेश ए लक्षे लहो, 
क्षण क्षण भयंकर भावमरणे कां अहो राजी रहो ? ४१॥ 
लक्ष्मी अने अधिकार वधतां, शं वध्युं ते तो कहो ? 
शु कुटुंब के परिवारयों वधवापणुं, ए नय प्रहो; 
वधवापणुंं संसारन नर देहने हारी जबो, 
एनो विचार नही जअहोहो ! एक पते तसने हवो ! ! ! ॥२७ 
अभावायं--बहुत पुण्यके पुजसे यह शुभ मानवदह्‌ मिला, ता भी यह खेदकी बात हैँ कि भवचक्रका एक भी 
चक्कर दूर नही हुआ | इसे जरा ध्यानमे ला कि सुख प्राप्त करते हुए सुख दूर होता हैं । यह आश्चयं है कि क्षण- 
क्षणमे होनेवाले भावमरणमे तुम क्यों खुश हो रहे हा ? ॥१॥ 
भरा यह तो बताओ कि लक्ष्म और अधिकार बढनेसे तुम्हारा क्‍या बढा ? कुटुम्ब और परिवार बढ़नेसे 
तुम्हारी क्या बढ़ती हुई ” इस रहस्यको समझो | क्योकि ससारका बढ़ना तो मनुष्यदेहको हार जाना है। यह्‌ 
कितना आश्चर्य हे कि तुम्हे इसका विचार एक क्षणभरकों भी नहीं हुआ | ! ॥२॥ 
निर्दोष सुख और निर्दोष आनद चाहें जहाँस भले लो, जिससे यह दिव्य शक्तिमान आत्मा बधनसे मुक्त हो । 





१६० ओीमद्‌ राजचन्| 


निर्दोष सुख निर्दोष आनंद, ल्‍यो गमे त्यांथी भरे, 
ए दिव्य शक्तिमान जेथी जंजोरेथो नोकढ्ेे; 
परवस्तुमा नहि. मुझवो, एनो दया खुजने रहो, 
ए त्यागवा सिद्धांत के पर्चातुदुःख ते सुख नहीं ४३॥ 
हुँ कोण छ ? क्‍यांयो थयो ? धर स्वरूप छे सार खर ? 
कोना संबंधे बल्गणा छे? राख के ए परहरु ? 
एना विचार दिवेकपूर्वक ह्ांत भाजे जो कर्या, 
तो सबब॑ आत्मिक ज्ञाननां सिद्धांततत््व अनुभव्यां 0४७ 
ते प्राप्त करता वजन कोनु सत्य केबब्ट सानव ? 
निर्दोष नरनुं कयन मानो तिह' जेणे अनुभव्यु: 
रे! आत्म तारो! आत्म तारो ! शोप्न एने ओव्टखो, 
सर्वात्ममां समदृष्टि जो आ वचनने हृबये लखो ॥५॥ 





शिक्षापाठ ६८ ; ज़ितेन्द्रियता 

जब तक जीभ स्वादिष्ट भोजन चाहती है, जब तक नासिका सुगंध चाहती है, जब तक कान 
वारांगनाके गायन और वाद्य चाहते है, जब तक आँखें वनोपवन देखनेका लक्ष रखती है, जब तक त्वचा 
सुगन्धीलेपन चाहती है, तब तक यह मनुष्य नीरागी, निग्नैथ, निष्परिग्रही, निरारंभी और ब्रह्मचारी नही 
हो सकता । मनको वद्श करना यह सर्वोत्तम है। इससे सभी इन्द्रियाँ वश की जा सकती है। मनको 
जीतना बहुत-बहुत दुष्कर है। एक समयमे असंख्यात योजन चलनेदाला अदव यह मन है। इसे थकाना 
बहुत दुष्कर है। इसकी गति चपल और पकड़मे न आ सकनेवाली है। महाज्ञानियोंने ज्ञानहूपी लगामसे 
इसे स्तंभित करके सब पर विजय प्राप्त की है । 

उत्तराध्ययनसूत्रमे नमिराज मह्षिने शक्रेन्द्रसे ऐसा कहा कि दस लाख सुमटोको जीतनेवाले कई 
पढ़े हैं, परन्तु स्वात्माको जीतनेवाले बहुत दुलंभ हैं; और वे दस लाख सुभटोको जीतनेवालोकी अपेक्षा 
अति उत्तम है! 

मन ही सर्वापाधिकी जन्मदात्री भूमिका है। मन हो बध और मोक्षका कारण है। मन ही सब 
संसारकी मोहिनीरूप है । यह वश हो जानेपर आत्मस्वरूपको पाना लेशमात्र दुष्कर नही है । 

मनसे इन्द्रियोकी लोलुपता है। भोजन, वाद्य, सुगन्ध, स्त्रीका निरीक्षण, सुन्दर विलेपन यह सब 
मन ही माँगता है। इस मोहिनीके कारण यह धर्मको याद तक नही करने देता | याद आनेके बाद साव- 
धान नही होने देता । सावधान होनेके बाद पतित करनेमे प्रवृत्त होता है अर्थात्‌ लग जाता है। इसमे 


परबस्तुमें तुम मोह मत करो । परवस्तुमे तुम मोह कर रहे हो इसकी मुझे दया आती है । परबस्तु के मोहको छोडनेके 
लिये इस सिद्धातको ध्यानमे रखो कि जिस वस्तुके अतमें दु ख् है वह सुख नही हैं ॥२॥। 

मैं कौन हूँ ? कहाँसे आया हूँ ? मेरा सच्चा स्वरूप क्या है ? ये सारे छगाव किसके संबधसे है ? इन्हे रखूँ 
या छोड हूँ ? यदि विवेकपूर्वंक और शातभावसे इन बातोका विचार किया तो आत्मशानके सभी सिद्धाततत्व अनुभवरमें 
आ गये ॥४॥। 

इसे प्राप्त करनेके लिये किसके वचनको सर्वथा सत्य सानना ? जिसने इसका अनुभव किया है उस निर्दोष 
पुसुषके कल सत्य मानो । है भव्यों ! अपने आत्माकों तारों ! अपने आात्माकों तारों ! उसे शीक्ष पहचानो, और 
सभी आत्माओंम समदूष्टि रखो, इस वचनको हृदयमे अकित करो ॥॥५॥। 


१७वाँ वर्ष १११ 


सफल नहीं होता तो सावधानीमे कुछ न्यूनता पहुँचाता है। जो इस न्यूनताको भी न पाकर अडिग रहकर 
मनको जीतते हैं वे स्वेंसिद्धिको प्राप्त करते है । 

मन अकस्मात्‌ किसीसे ही जीता जा सकता है, नहीं तो अभ्यास करके ही जीता जाता है | यह 
अभ्यास निग्रैथतामे बहुत हो सकता है, फिर भी गृहस्थाश्रममे हम सामान्य परिचय करना चाहें तो 
उसका मुख्य मार्ग यह 6 कि यह जो दुरिच्छा करे उसे भूल जायें, वेसा न करें। यह जब शब्द, स्पशं 
आदि विलासकी इच्छा करे तब इसे न दे | संक्षेपमें, हम इससे प्रेरित न हों, परन्तु हम इसे प्रेरित करे 
और वह भी मोक्षमार्गमें । जितेन्द्रियताके बिना सर्व प्रकारकी उपाधि खड़ी ही रहती है । त्यागने पर भो 
न त्यागने जेसा हो जाता है, लोक-लज्जासे उसे निभाना पड़ता है। इसलिये अभ्यास करके भो मनको 
जीतकर स्वाधीनतामे छाकर अवश्य आत्महित करना चहिये । 





शिक्षापाठ ६९ : ब्रह्मचयेको नौ बाड़ें 

ज्ञानियोंने थोडे शब्दोंमे केसे भेद और कसा स्वरूप बताया है ? इससें कितनी अधिक आत्मोन्नति 
होतो है ? ब्रह्मचय जेसे गंभीर विषयका स्वरूप संक्षेपमें अति चमत्कारी ढंगसे दिया है। ब्रह्मचयंरूपी 
एक सुन्दर वृक्ष और उसकी रक्षा करनेवाली जो नो विधियाँ हैं उसे बाडका रूप देकर ऐसी सरलता कर 
दो है कि आवारके पालनमे विशेष स्मृति रह सके | ये नौ बाड़ें जेसी है वेसी यहाँ कह जाता हूँ । 

१. वसति--जो ब्रह्मचारी साधु है वह जहां स्त्री, पशु या पण्डग से संयुक्त वसति हो वहाँ न रहे । 
स्त्री दो प्रकारकी है : मनुष्यिणी और देवांगना। इस प्रत्येकके फिर दो-दो भेद हैं. एक तो मूल और 
दूसरी स्त्रीकी मूर्ति या चित्र | इस श्रकारका जहाँ वास हो वहाँ ब्रह्मचारी साधु न रहे। पशु अर्थात्‌ 
तियंचिणी गाय, भैस इत्यादि जिस स्थानमे हों उस स्थानमे न रहे; और जहाँ पण्डग अर्थात्‌ नपुंसकका 
वास हो बहाँ भो न रहे । इस प्रकारका वास ब्रह्मचर्यकी हानि करता है। उनकी कामचेष्टा, हावभाव 
इत्यादिक विकार मनको भ्रष्ट करते है । 

२. कथा--केवल अक्रेली स्त्रियोको ही या एक ही स्त्रीको बरह्मचारी धर्मोपदेश न करे। कथा 
मोहकी जननी है। स्त्रीके रूपसम्बन्धी ग्रन्थ, कामविलाससम्बन्धो ग्रन्थ ब्रह्मचारी न पढे, या जिससे चित्त 
चलित हो ऐसी किसी भी प्रकारकी श्वद्भारसम्बन्धी कथा ब्रह्मचारी न करे। 

३. आसन--स्त्रियोके साथ एक आसनपर न बेठे । जहाँ स्त्री बेठी हो वहाँ दो घड़ी तक ब्रह्मचारी 
न बेठे | यह स्त्रियोंकी स्मृुतिका कारण है, इससे विकारकी उत्पत्ति होती है; ऐसा भगवानने कहा है । 

४ इन्डियनिरीक्षण--्रह्मचारी साधु स्त्रियोंके अंगोपाग न देखे, उनके अमुक अंगपर दृष्टि एकाग्र 
होनेसे विकारकी उत्पत्ति होती है। 

५. कुलधांतर--भीत, कनात अथवा टाटका व्यवधान बोचमें हो और जहाँ स्त्री-पुरुष मेथुन करते 
हों वहाँ ब्रह्मचारी न रहे । क्योंकि शब्द चेष्टादिक विकारके कारण है। 

६. पूर्वकोड़ा-स्वयं गृहस्थावासमे चाहे जिस प्रकारके श्यृंगारसे विषयक्रीडा की हो उसकी स्मृति ” 
न करे, वैसा करनेसे ब्रह्मचयंका भंग होता है । 

७, प्रणोत--दूध, दही, धृतादि मधुर और चिकने पदार्थोका बहुधा आहार न करे। इससे 
वीयंकी वृद्धि और उन्माद होते हैं और उससे कामकी उत्पत्ति होती है; इसलिये ब्रह्मचारी वेसा न करे। 

८. अतिसात्राहर-पेट भरकर आहार न करे तथा जिससे अति मात्राकी उत्पत्ति हो ऐसा न 
करे | इससे भी विकार बढ़ता है । 

९. विभूषण--स्नान, विलेपन, पृष्प आदिको ब्रह्मचारी ग्रहण न करे। इससे ब्रह्मचयंकी हानि 


होती है । 


श्श्र श्रीसद्‌ राजसन्त 


इस प्रकार भगवानने नो बाड़े विशुद्ध ब्रह्मचययंके लिये कही है । बहुधा ये तुम्हारे सुननेमें आयी 
होगी | परन्तु गृहस्थावासमे अमुक अमुक दिन ब्रह्मचयं धारण करनेमे अभ्यासियोके ध्यानमे रहनेके लिये 
यहाँ कुछ समझाकर कही है । 


शिक्षापाठ ७० . सनतकुमार--भाग १ 


चक्रवर्तीके वेभवमे क्‍या कमी हो ? सनतृकुमार चक्रवर्ती थे । उनका वर्ण और रूप अत्युत्तम था। 
एक बार सुधमंसभामे उस रूपकी स्तुति हुई । किन्‍्ही दो देवोको यह बात न रुची | फिर वे उस शंकाकों 
दुर करनेके लिये विप्रके रूपमे सनतकुमारके अंतःपुरमे गये | सनतृकुमारकी देहमे उस समय उबटन लगा 
हुआ था। उसके अगोपर मर्दनादिक पदार्थोका मात्र विलेपन था | एक छोटी अगोछी पहनी हुई थी और 
वे स्‍्नानमज्जन करनेके लिये बंठे थे | विप्रके रूपमे आये हुए देवता उनका मनोहर मुख, कंचनवर्णी 
काया और चन्द्र जेसी काति देखकर बहुत आनदित हुए और सिर हिलाया । इस पर चक्रवर्तीने पूछा, 
“आपने सिर क्यो हिलाया ? ? देवोंने कहा, “हम आपके रूप और वर्णका निरीक्षण करनेके लिये बहुत 
अभिलाषो थे। हमने स्थान-स्थानपर आपके वर्ण-हूपको स्तुति सुनी थी, आज उसे हमने प्रत्यक्ष देखा, 
इससे हमे पूर्ण आनद हुआ । सिर हलानेका कारण यह है कि जैसा लोगोमे कहा जाता है वेसा ही आपका 
रूप है, उससे अधिक है, परन्तु कम नहीं ।” सनत्‌कुमार स्वरूपवर्णंकी स्तुतिसे गवंमे आकर बोले, “आपने 
इस समय मेरा रूप देखा सो ठीक है, परन्तु मै जब राजसभामे वस्त्रालकार धारण करके स्वेथा सज्ज 
होकर सिंहासनपर बैठता हूँ, तब मेरा रूप और मेरा वर्ण देखने योग्य है। अभी तो मै शरोरम उबटन 
लगाकर बेठा हूँ | यदि उस समय आप मेरे रूप-वर्णको देखेंगे तो अदभुत चमत्कारकों प्राप्त होगे और 
चकित हो जायेगे |" देवोने कहा, “तो फिर हम राजसभामे आयेंगे” ऐसा कहकर वे वहाँस चले गये । 

तत्पश्चात्‌ सनतकुमारने उत्तम वस्त्रालंकार धारण किये । अनेक प्रसाधनोसे अपने शरीरको विशेष 
आइचयंकारी ढगसे सजाकर वे राजसभामे आकर सिहासनपर बेठे | आसपास समय मत्री, सुभट, विद्वान 
और अन्य सभासद अपने-अपने योग्य आसनोपर बेठे हुए थे। राजेहवर चमरछत्रसे ओर खमा खमाके 
उद्गारोसे विशेष शोभित तथा सत्कारित हो रहे ये | वहाँ वे देवता फिर विप्रके रूपमे आये। अदभुत 
रूप-वर्णमे आनंदित होनेके बदले मानो खिन्‍न हुए हो ऐसे ढंगसे उन्होंने सिर हिलाया | चक्रवर्तीने पूछा, 
“अहो ब्राह्मणो ! गत समयक्री अपेक्षा इस समय आपने और हो तरहसे सिर हिलाया है, इसका क्या 
कारण है सो मुझे बतायें ।” अवधिज्ञानके अनुसार विप्रोने कहा, “है महाराजनु ! उस रूप और इस रूपमे 
भूमि-आकाशका फक॑ पड गया है ।” चक्रवर्तीने उसे स्पष्ट समझानेके लिये कहा । ब्राह्मणोने कहा, “अधि- 
राज ! पहले आपकी कोमल काया अमृततुल्य थी, इस समय विषतुल्य है। जब अमृततुल्य अंग था तब 
हमे आनद हुआ था और इस समय विपतुल्य है अत हमे खेद हुआ है। हम जो कहते हैं उस बातको 
सिद्ध करना हो तो आप ताम्बूल थूके । तत्काल उसपर मक्खी बठेगी और परलोक पहुँच जायेगी ।” 


शिक्षापाठ ७१ : सनतकुमार--भाग २ 


सनतृकुमारने यह परीक्षा की तो सत्य सिद्ध हुई | पूर्व कमंके पापके भागमे इस कायाके मदका 
मिश्रण होनेसे इस चक्रवर्तीको काया विषमय हो गई थी | विनाणी और अशुचिमय कायाका ऐसा प्रपंच 
देखकर सनतृकुमारके अत.करणमे बेराग्य उत्पन्त हुआ | यह संसार स्वथा त्याग करने योग्य है। ऐसीकी 
ऐसी अशुचि स्त्री, पुत्र, मित्र आदिके शरीरमे रही है । यह सब मोह-मान करने योग्य नही हैं, यों कहकर 
वे छ खडकी प्रभुताका त्याग ,करके चल निकले। वे जब साधुरूपमे विचरते थे तब महारोग उत्पन्न 


१७ वाँ अर्च श्श्३े 


हुआ । उनके सत्यत्वकी परीक्षा लेनेके लिये कोई देव वहां वेद्यरूपमे आया । साधुसे कहा, “मै बहुत कुशल 
राजवेद्य हूँ, आपकी काया रोगका भोग बनी हुई है, यदि इच्छा हो तो तत्काल मैं उस रोगको दूर कर दूँ ।” 
साधु बोले, ' हे वेद्य | कमंरूपी रोग महोन्मत्त है; इस रोगको दूर करनेकी आपकी समथथंता हो तो भले 
मेरा यह रोग दूर करें | यह समर्थता न हो तो यह रोग भले रहे ।” देवताने कहा, “इस रोगकों दूर 
करनेकी समर्थता तो मैं नही रखता ।” साधुने अपनो लब्धिके परिपूर्ण बलसे थूकवाली अंगुलि करके उसे 
रोग पर लगाया कि तत्काल वह रोग नष्ट हो गया, और काया फिर जेसी थी वेसी हो गई। बादमे उस 
समय देवने अपना स्वरूप प्रकट किया, धन्यवाद देकर वदन करके वह अपने स्थानको चला गया । 

रक्तपित्त जैसे सदेव खून-पीपस खदबदाते हुए महारोगकी उत्पत्ति जिस कायामे है, पलभरमे 
विनष्ट हो जानेका जिसका स्वभाव है, जिसके प्रत्येक रोममे पौने दो दो रोगोका निवास है, ऐसे साढे तीन 
करोड रोमोसे भरी होनेसे वह रोगोका भडार है ऐसा विवेकसे सिद्ध है। अन्न आदिकी न्यूनाधिकतासे 
वह प्रत्येक रोग जिस कायामे प्रगट होता है, मल, मूत्र, विष्ठा, हुड़ी, मास, पीप और शलेष्मसे जिसका 
ढाँचा टिका हुआ है, मात्र त्वचासे जिसकी मनोहरता है, उस कायाका मोह सचमुच विश्ञम ही है ! सनत्‌- 
कुमारने जिसका लेशमात्र मान किया, वह भी जिससे सहन नही हुआ, उस कायामे अहो पामर ! तू क्‍या 
मोह करता है ? यह मोह मगलदायक नही है । 


शिक्षापाठ ७२ ; बत्तीस योग 
सत्पुरुष नीचेके बत्तीस योगोका संग्रह करके आत्माको उज्ज्बल करनेके लिये कहते है-- 
“क्षिष्य अपने जैसा हो इसके लिये उसे श्रुतादिका ज्ञान देना ।/* 
२. “अपने आचायंत्वका जो ज्ञान हो उसका दूसरेको बोध देना और उसे प्रकाशित करना ।'* 
३ आपत्तिकालमे भी धमंकी दृढ़ताका त्याग नही करना | 
है. 
| 


न 


. छोक-परलोकके सुखके फलकी इच्छाके बिना तप करना । 
जो शिक्षा मिली है उसके अनुसार यत्नासे वत्तंन करना, और नयी शिक्षाको विवेकसे 
ग्रहण करना । 
६. ममत्वका त्याग करना । 
७ गुप्त तप करना | 
८, निर्लोभता रखना । 
९, परिषहृउपस्गंको जीतना । 
१०, सरल चित्त रखना । 
११ आत्मसयम शुद्ध पालना | 
१२ सम्यक्त्व शुद्ध रखना । 
१३ चित्तकी एकाग्र समाधि रखना। 
१४. कपटरहित आचार पालना | 
१५ विनय करने योग्य पुरुषोंकी यथायोग्य विनय करनी । 
१६. संतोषसे तृष्णाकी मर्यादा कम कर डालना । 
१७. वैराग्यभावनामें निमग्न रहना । 
१८ मायारहित वर्तन करना । 


द्वि० आ० पाठा०--३१ भोक्षसाघक योगके लिये जिष्य आचार्यके पास आलोचना करें।' २. 'आजार्य 
आलोचनाको दूसरेके पास प्रकाशित न करे ।' 
१५ 





१्१ढ श्रीमद्‌ राजजन्द 


१९, शुद्ध करनीमे सावधान होना । 

२०. संवरको अपनाना और पापको रोकना । 

२१. अपने दोषोको समभावपूवंक दूर करना । 

२२ सर्व प्रकारके विबयसे विरक्‍त रहना । 

२३. मूल गुणोंपे पचमहाब्रतोको विशुद्ध पालना । 

२४. उत्तर गुणोमे पंचमहाक्नतोको विशुद्ध पालना । 

२५. उत्साः्पुवंक कायोत्सग करना । 

२६ प्रमादरहित ज्ञान व ध्यानमें प्रवर्तन करना । 

२७. सदेव आत्मचारित्रमें सूक्ष्म उपयोगसे प्रवृत्त रहना । 
२८. जितेन्द्रियताके लिये एकाग्रतापूवंक ध्यान करना । 
२९, मरणांत दूखसे भी भयभीत नही होना । 

३०. स्त्री आदिके संगका त्याग करना ! 

३१. प्रायश्चित्तसे विशुद्धि करना । 

३२ मरणकालमे आराधना करना | 

यह एक एक योग अमल्य है। इन सबका संग्रह करनेवाला परिणाममे अनत सुखको प्राप्त होता है। 
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इस सृष्टिमंडलमें भी कितनी ही ऐसी वस्तुएँ और मनकी इच्छाएँ रही हैं कि जिन्हे कुछ अशमे 
जानते हुए भी कहा नही जा सकता । फिर भी ये वस्तुएँ कुछ सम्पूर्ण शाइवल था अनंत भेदवाली नहीं 
हैं। ऐसी वस्तुका जब वर्णन नही हो सकता तब अनन्त सुखमय मोक्षसम्बन्धी उपमा तो कहाँसे मिलेगी ? 
गोतम स्वामीने भगवानसे मोक्षके अनन्त सुखके विषयमे प्रश्न किया तब भगवानने उत्तरमे कहा -- 
“गौतम | यह अनंतसुख ! मैं जानता हूँ, परन्तु उसे कहा जा सके ऐसी यहाँ पर कोई उपमा नहीं है। 
जगतमे इस सुखके तुल्य कोई भी वस्तु या सुख नही है ।” ऐसा कहकर उन्होंने निम्न आशयका एक भील- 
का दुष्टान्त दिया था | 

एक जंगलमे एक भद्विक भील अपने बालबच्चों सहित रहता था ! शहर आदिकी समृद्धिकी 
उपाधिका उसे लेश भान भी न था। एक दिन कोई राजा अद्वक्रीड़ाके लिये घूमता घूमता वहाँ आ 
निकला। उसे बहुत प्यास छगी थी, जिससे उसने इशारेसे भीलसे पानी मॉगा। भीलने पानी दिया। 
शीतल जलसे राजा सन्तुष्ट हुआ | अपनेको भीलकी तरफसे मिले हुए अमूल्य जलदानका बदला चुकानेके 
लिये राजाने भीलको समझाकर अपने साथ लिया। नगरमे आनेके टाद राजाने भीलको उसने जिन्दगीमे 
न देखी हुई वस्तुओमे रखा। सुन्दर महल, पासमे अनेक अनुचर, मनोहर छत्रपलंग, स्व्रादिप्ट भोजन, 
मंद मंद पवन और सुगन्धी विलेपनसे उसे आनन्दमय कर दिया । विविध प्रकारके हीरा, माणिक, मौक्तिक, 
मणिरत्न और रंग-बिरंगी अमूल्य वस्तुएँ निरन्तर उस भोलकों देखनेके लिये भेजा करता था, और उसे 
बाग-बगीचोंमे घूमने-फिरनेके लिये मेजा करता था। इस प्रकार राजा उसे सुख दिया करता था | एक 
रात जब सब सो रहे थे तब उस भीलको बालबच्चे याद आये, इसलिये वह वहाँसे कुछ लिये किये बिना 
एकाएक निकल पडा। जाकर अपने कुटुम्बियोसे मिला। उन सबने मिलकर पूछा, “तू कहाँ था ?” 
भोलने कहा, “बहुत सुखमें । वहाँ मैंने बहुत प्रशंसा करने योग्य वस्तुएँ देखी ।” 

कुटुम्बो--परंतु वे केसी थीं ? यह तो हमे बता। 
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भोल--क्या कहूँ ? यहां वेसी एक भी वस्तु नही है । 

कुटुम्बी -“भला ऐसा हो क्या ? ये शख, सोप, कोड़ा केसे मनोहर पड़े है ! वहाँ ऐसी कोई देखने 
लायक वस्तु थी ? 

भीछू--नही, नही भाई, ऐसी वस्तु तो यहाँ एक भी नदी है। उनके सौबे या हजारवे भाग जितनी 
भी मनोहर वस्तु यहाँ नही है! 

कुठुम्बी--तब तो तू चुपचाप बेठा रह, तुझे भ्रम हुआ है, भल।, इससे अच्छा और क्या द्वोगा ? 

है गौतम ! जेसे यह भील राजवेभवसुख भोगकर आया था, और जानता भो था, फिर भो उपमा- 
योग्य वस्तु न मिलनेसे वह कुछ कह नही सकता था, वंसे ही अनुपमेय मोक्षको, सच्चिदानन्द स्वरूपमय 
निरविकारों मोक्षके सुखके असख्यातवें भागके भी योग्य उपमेय न मिलनेसे मैं तुझे नही कह सकता । 

मोक्षके स्वरूपके विषयमे शका करनेवाले ता कुतक॑वादी है, उन्हे क्षणिक सुखसंबंधी विचारके 
कारण सत्सुखका विचार नही आता । कोई आत्मिकज्ञानहीन यो भी कहता है कि इससे कोई विशेष सुख- 
का सावन वहाँ है नही, इसलिये अनत अव्याबाघ सुख कह देते है। उसका यह कथन 257 नही 
है | निद्रा प्रत्येक मानवकों त्रिय है, परन्तु उसमें वह कुछ जान या देख नहीं सकता, और यदि कुछ 
जाननेमे आये ता मात्र स्वप्नोपाधिका मिथ्यापना आता है जिसका कुछ असर भी हो। वह स्वप्नरहित 
निद्रा जिसमे सूक्ष्म एव स्थूछ सब जाना और देखा जा सके, और निरुपाधिसे शात ऊँध ली जा सके तो 
उसका वह वर्णन क्या कर सकता है ? उसे उपमा भी क्‍या दे सकता है ? यह तो स्थूल दृष्टात है, परन्तु 
बाल, अविवेकी इस परम कुछ विचार कर सके, इसलिये कहा है । 

भीलका दृष्टात समझानेके लिये भाषाभेदके फेरफारसे तुम्हे कह बताया । 


जन 
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भगवानने चार प्रकारके ध्यान कहे है--आत्तं, रौद्र, धर्म और शुक्ल | पहले दो ध्यान त्यागने 
योग्य है । पिछले दो ध्यान आत्ममसार्थंकरूप है। श्रुतज्ञानके भेदोको जाननेके लिये, शास्त्रविचारमे कुशरू 
होनेके लिये, निद्रैथप्रवचनका तत्त्व पानेके लिये, सत्युरुषोके द्वारा सेवन करने योग्य, विचारने योग्य और 
प्रहण करने योग्य धर्मध्यानके मुख्य सोलह भेद है। पहले चार भेद कहता हूँ । १. आणाविजय (आज्ञा 
विचय्र), २ अवायविजय (अपायविचय), ३. विवागविजय (विपाकविजय), ४ सठाणविजय (सस्थान- 
विचय) | 

१. आजश्ाविचय--आज्ञा अर्थात्‌ स्वज्ञ भगवानने धर्मतत्त्व सम्बन्धी जो-जो कहा है बहू वह सत्य है, 
इसमे शंका करने योग्य नही है । कालकी होनतासे, उत्तम ज्ञानका विच्छेद होनेसे, बुद्धिका मदतास या ऐसे 
अन्य किसी कारणसे मेरी समझमे बह तत्त्व नही आता। परन्तु अहंत भगवानने अशमात्र भी मायायुक्त 
या अप्षत्य कहा हो नही है, क्योकि वे ती रागो, त्यागी और ति.स्पृटो थे। मृषा कहनेका उनन्‍्ह कोई कारण 
न था, ओर वे सर्ज्ञ, स्वंदर्शी हानेसे अज्ञानसे भी +प। नहीं कहंगे। जहां अज्ञान ही नही है, बहाँ 
तत्संबधी मृषा कहांसे होगा ? ऐसा जो चितन करना वह “आज्ञाविचय' नामका प्रथम भेद है । 

२. अपायविच्य--राग, द्वेष, काम, क्रोध इनसे जो दु.ख उत्पन्त होता है उसका जा बितन करना 
वह अपायविचय' नामका दूसरा मेद है। अपाय अर्थात्‌ दु.ख । 

३. विपाकविचय--मैं क्षण-क्षणमे जो जो दुःख सहन करता हूँ, भवाटवीमे पर्यटन करता हूँ, 
अशानादिक पाता हूँ, वह सब कर्मके फलके उदयसे है, इस प्रकार जो चितन करना वह धमंध्यानका 
तीसरा भेद है । 
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४. संस्थानविच्चय--तोन लोकके स्वरूपका चिंतन करना | लोकस्वरूप सुप्रतिष्ठकके आकार॑कां 
है, जीव-/जोवसे सम्पूर्ण भरपुर है । असख्यात योजनकी कोटानुकोटिस तिरछा लोक है, जहाँ असख्यात 
द्वीप-समुद्र है। असख्यात ज्योतिषी, वाणव्यंतर आदिके निवास है। उत्पाद, व्यय और ध्रौव्यकी विचित्रता 
इसमे लगी हुई है। ढाई द्वीपमे जघन्य तीर्थंकर बीस, उत्कृष्ट एक सौ सत्तर होते है, तथा केवली भगवान 
और निग्र॑थ मुनिराज विचरते है, उन्हें 'वंदामि, नमसामि, सक्‍कारेमि, सम्माणेमि, कल्‍्लाणं, मंगल, 
देवय, चेइय, पज्जुवामामि” इस प्रकार तथा वहाँ रहनेवाले श्रावक श्राविकाओका गुणगान कर। उस 
तिरछे लोकसे असंख्यातगुना अधिक ऊध्वंलोक है। वहाँ अनेक प्रकारके देवताओके निवास है। फिर 
ईषत्‌ प्राग्मारा है। उसके बाद मुकतात्मा विराजते है, उन्हे “वदामि यावत्‌ पज्जुबासामि ।” उस 
ऊध्वंलोकसे कुछ विशेष अधोलोक है, वहाँ अनन्त दु खसे भरे हुए तरकावास है और भवनपतिक भवना- 
दिक है । इन तीन लोकके सर्व स्थानकोको इस आत्माने सम्पक्त्वरहित करनीसे अनतवार जन्ममरण 
करके स्पद्ं किया है, ऐसा जो चितन करना वह 'संस्थानविचय' नामका धर्मध्यानका चौथा भेद है। इन 
चार भेदोको विचारकर सम्यक्त्वसहित श्रुत और चारित्रधमंकी आराधना करनी चाहिये जिससे ये अनत 
जन्ममरण दूर हो । धर्मध्यानके इन चार भेदोकों स्मरणमे रखना चाहिये । 
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धर्मध्यानके चार लक्षण कहता हूँ | १. आज्ञादचि --अर्थात्‌ वीतराग भगवानकी आज्ञा अगीकार 
करनेकी रुचि उत्पन्न होना । २. निसर्गरु चि--आत्मा स्वाभाविकरूपसे जातिस्मरणादि ज्ञानस श्रुतसहित 
चारित्रधमंको धारण करनेकी रुचि प्राप्त करे उसे निसगंरुचि कटते है। ३. सुश्ररुचि--श्रुतज्ञान और 
अनत तत्त्वके भेदोके लिये कहे हुए भगवानके पवित्र वचनोका जिनमे गूँथन हुआ है. उन सूत्रोका श्रवण 
करने, मनन करने और भावसे पठन करनेकी रुचि उत्पन्न हो, उसे सूत्ररुचि कहते है | ४. उपवेशरुचि-- 
अज्ञानसे उपाजित कर्मोंको हम ज्ञानसे खपाये, तथा ज्ञानस नये कर्मोको न बॉँघे, मिथ्परात्वसे उपाजित 
कर्मोको सम्यकभावसे खपायें और सम्यक्‌ भावसे नये कर्मोंको न बाँध, अवेराग्यस उपाजित 4 मोंको 
वेराग्यसे खपाये और वेराग्यसे फिर नये कर्मोको न बाँधे, कषायसे उपाजित कर्मोको कषायको दूर करके 
खपाये और क्षमादिसे नये कर्मोंको न बाँधे, अशुभयोगसे उपाजित कर्मोंको शुभयोगसे खपाये और शुभयोग- 
से नये कर्मोको न बाँघे, पांच इन्द्रियोके स्वादरूप आख्रव्से उपाजित कर्मोको सवरस खपाये, और तपरूप 
संवरसे नये कर्मोंको न बाँधे; इसके लिये अज्ञानादिक आख्रव मार्ग छोडकर ज्ञानादिक सबर मार्ग ग्रहण 
करनेके लिये तीथंकर भगवानके उपदेशको सुननेकी रुचि उत्पन्न हो, उसे उपदेशरुचि कहते हे | ये धर्म- 
ध्यानके चार लक्षण कहे गये । 

धरंध्यानके चार आलबन कहता हूँ । १. वाचना, २ पृच्छना, ३. परावत्तना, ४. धमेकथा । 
१. वाचना--अर्थात्‌ विनय सहित निर्जरा तथा ज्ञान प्राप्त करनेके लिये सूत्र-सद्धालके समंके जानकार 
गुरू अथवा सत्पुरुषके समीप सूत्र तत््वका वाचन ले, उसका नाम वाचनालबन है। २. पुच्छना--अपूर्व 
ज्ञान प्राप्त करनेके लिये, जिनेश्वर भगवानके मार्गको रोशन करनेके लिये तथा शकाशल्यके निवारणके 
लिये तथा अन्यके तत्त्वोकी मध्यस्थ परीक्षाके लिये यथायोग्य विनय सहित गुरु आदिको प्रश्न पूछें, उसे 
पुच्छनालंबन कहते हैं। ३. परावसंना-पुववमे जो जिनभाषित सूत्रार्थ पढे हो उन्हें स्मरणमे रखनेके 
लिये, निज॑ राके लिये शुद्ध उपयोग सहित शुद्ध सूत्र/्थंका वारंबार स्वाध्याय करे, उसका नाम परावत्तना- 
लंबन है। ४. घर्मकथा--वीतराग भगवानने जो भाव जेसे प्रणीत किये हैं, उन भावोंको उसी तरह समझ्न 
करके, ग्रहण करके, विशेषरूपसे निश्चय करके, शका, कंखा और वितिगिच्छारहितरूपसे, अपनी निज॑राके 
लिये सभामे उन भावोकों उसी तरह प्रणीत करें, उसे धमंकथालंबन कहते है । इससे सुननेवाला और 
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श्रद्धा करनेवाला दोनो भगवानकी आज्ञाके आराबक होते है । ये घमंध्यानके चार आलबन कहे गये । 
धमंध्यानक चार अनुप्रेक्षा कहता हूँ । ! एकत्वानुप्रेक्षा, २. अनित्यानुप्रेक्षा, रे. अशरणानुध्रक्षा, ४. ससा- 
रानुप्रेक्षा । इन चारोका बोध बारह भावनाके पाठमे कहा जा चुका हैँ वह तुम्हे स्मरणमे होगा । 


शिक्षापाठ ७६ : धर्मध्यान-भाग ३ 

धर्ध्यानको पूर्वाचरार्योनो और आधुनिक मुनीछ्वरोने भी विस्तारपूवक बहुत समझाया है | इस 
ध्यानसे आत्मा मुनित्वभावमे निरतर प्रवेश करता है । 

जो जो नियम अर्थात्‌ भेद, आलबन और अनुप्रेक्षा कहे है वे बहुत मनन करने योग्य है। अन्य 
मुनीश्वरोके कथनानुसार मैने उन्हे सामान्य भाषामे तुम्हे कहा है, इसके साथ निरतर यह ध्यान रखनेकी 
आवश्यकता है कि इनमेसे हमने कौनसा भेद प्राप्त किया, अथवा किस भेदकी ओर भावना रखी है ” इन 
सोलह भेदोंमेसे कोई भी भेद हितकारी और उपयोगी है, परतु जिस अनुक्रमस लेना चाहिये उस अनुक्रमसे 
ल्था जाये तो बढ विशेष आत्मलछाभका कारण होता है। 

कितने ही लोग सूत्र-सिद्धातके अध्ययन मुखाग्र करते है, यदि वे उनके अर्थ और उनमे कहे हुए 
मूलतत्त्वोकी ओर ध्यान दें तो कुछ सूक्ष्ममेदकों पा सकते है। जैसे केलेके पत्रमे, पत्रमे पत्रकी चमत्कृति है 
वेंसे ही सूत्राथंम चमत्कृति है। इस पर विचार करनेसे निर्मेल और केवल दयामय मार्गका जो बीतराग- 
प्रणीत तत्त्ववोध है उसका बीज अत.करणमे अकुरित ह। उठेगा | वह अनेक प्रकारके शास्त्रावलोकनसे, 
प्रइनोत्त रसे, विचारस और सत्पुरुषंक समागमसे पोषण पाकर बढ़कर वृक्षरूप होगा | फिर वह वृक्ष निर्जरा 
और आत्मप्रकाशरूप फल देगा | 

श्रवण, मनन और निदिध्यासनके प्रकार वेदातवादियोने बताये है, परतु जैसे इस धम्मध्यानके 
पृथक-पृथक सोलह भेद यहां कहे है वेस तत्त्वपूर्वंक भेद किसी स्थानमे नहीं हे. ये अपूव है। इनसे शास्त्रको 
श्रवण करनेका, मनन करनेका, विचारनेका, अन्यकां बोध करनेका शका क्खा दूर करनेका, धर्मकथा 
करनेका, एकत्व विचारनेका, अनित्यता विचारनेका, अशरणता विचारनेका, वेराग्य पानेका, संसारके 
अनंत दु का मनत करनेका ओर वीत राग भगवानकी आज्ञास सार लोकालोकका विचार करनेका अपूर्व 
उत्साह मिलता है। भेद-प्रभेद करके इनके फिर अनेक भाव समझाये है । 

इनमेसे कतिपयथ भावोको समझनेसे तप, शाति, क्षमा, दया, वेराग्य और ज्ञानका बहुत बहुत 
उदय होगा | 

तुम कदाचित्‌ इन सोलह भेदोका पठन कर गये होगे, फिर भी पुन पुनः उसका परावत्तंन करना । 
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जिसके द्वारा बस्तुका स्वरूप जाना जाता है वह ज्ञान है। ज्ञान शब्दका यह अं है। अब यथा- 
मत यह विचार करना है कि इस ज्ञानकी कुछ आवश्यकता है ” यदि आवश्यकता है तो इसकी प्राप्तिके 
कुछ साधन है ? यदि साधन है तो उसके अनुकूल देश, काल और भात्र हे ? यदि देशकालादि अनुकूल 
हैं तो कहाँ तक अनुकूल है ? विशेषमे यह भी विचार करना है कि इस ज्ञानके भेद कितने है ? जानने 
योग्य क्या है ? इसके फिर कितने भेद हैं? जाननेके साधन कौन-कौनसे है ” उन साधनोकों किस-किस 
मार्गसे प्राप्त किया जाता है ? इस ज्ञानका उपयोग या परिणाम क्या है ? यह सब जानना आवश्यक है । 


१ ज्ञानकी क्या आवश्यकता है ? पहुले इस विषयमे विचार करे | इस चतुद्ंश रज्ज्वात्मक लोक- 
में चतुर्गतिमे अनादिकालसे सकमेस्थितिमे इस आत्माका पर्यटन है। निमेषमात्र भो सुखका जहाँ भाव 
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नहीं है ऐसे नरक-निगोदादिक स्थानोवा इस आत्माने बहुत बहुत काल तक वारम्वार सेवन किया है; 
असद्द दुःखोको पुनः पुन' अथवा यो कहिये कि अनतवार सहन किया है । इस उत्तापसे निरंतर संत्प्त 
होता हुआ आत्मा मात्र स्वकरमंविपाकस पर्यंटन करता है। पर्यटनका कारण अनत दू खद ज्ञानावरणीयादि 
कम है, जिनके कारण आत्मा स्वस्वरूपको पा नही सकता, और विषयादिक मोह बंधनको स्वस्वरूप मान 
रहा है। इन सबका परिणाम मात्र ऊपर कहा वही है कि अनत दुःखको अनंत भावोसे सहन करना; चाहे 
जितना अप्रिय, चाहे जितना दु खदायक और चाहे जितना रोद्र होनेपर भी जो दुःख अनंतकालसे अनंत- 
यार सहन करना पडा, वह दु ख मात्र उस अज्ञानादिक क्रमके कारण गहन किया, उस अज्ञानादिककों 
टूर करनेके लिये ज्ञानकी परिपूर्ण आवश्यकता है | 
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२ अब ज्ञानप्राप्तके साधनोके विषयमे कुछ विचार करे | अपूर्ण पर्याप्तिसे परिपूर्ण आत्मज्ञान 
घ्रिद्ध नही होता, इसलिये छ पर्याप्तिसि युक्‍्त्र देह ही आत्मज्ञानकों सिद्ध कर सकती है। ऐसी देह एक 
मात्र मानवदेह है। यहाँ पर यह प्रइनत उठेगा कि मानवर्देहको प्राप्त तो अनेक आत्मा हैं, तो वे सब 
आत्मज्ञानकरो क्यों नही प्राप्त करत ? इसके उत्तरमे हम यह मान सकेगे कि जिन्होंने संपूर्ण आत्मज्ञानकों 
प्राप्त किया है उनके पवित्र वचनामृतका उन्हे श्रुति नही है। श्रुतिके बिना सस्कार नहीं है | यदि सस्कार 
नही है तो फिर श्रद्धा कहांसे होगा ? और जहाँ यह एक भी नही है वहाँ ज्ञानप्राप्ति कहाँसे होगी ” इस- 
लिये मानवदेहके साथ सर्वज्ञवचनामुतकी प्राप्त और उसकी श्रद्धा यह भी साधनरूप है। सर्वज्ञवचनामृत 
अकमंभूमि या केवल अनायंभूमिमे नही मिलते, ता फिर मानवदेह किस उपयोगकी ? इसलिये आयंभूमि 
भी साधनरूप है। तत्त्वकी श्रद्धा उत्पन्न होनेके लिय और बोध होनेके लिये निग्नंन्थ गुरकी आवश्यकता 
है। द्रव्यसे जो कुल मिथ्यात्वी है उस कुलम हुआ जन्म भी आत्मज्ञानकी प्राप्तिमे हानिरूप ही है। क्याकि 
धमंमतभेद अति दुःखदायक है। परपरासे पूर्वजों द्वारा ग्रहण किये हुए दर्शनमे ही सत्यभावना बनती है, 
इससे भी आत्मज्ञान रुकता हे । इसलिये उत्तम कुल भो आवश्यक है। इन सबको प्राप्त करनेके लिये 
भाग्यशाली होना चाहिये | इसमे सत्पृष्य अर्थात्‌ पुण्यानु»धी पुष्य इत्यादि उत्तम साधन है। यह द्वितीय 
साधनभेद कहा | 

३ यदि साधन है तो उनके अनुकूल देश और काल है ? इस तीसरे भेदका विचार करे | भारत, 
महाविदेह इत्यादि कमंभूमि और उसमे भी आयंभूमि यह देशकी अपेक्षासे अनुकूल है। जिज्ञासु भव्य | 
तुम सब इस कालमे भारतमे हो, इसलिये भारत देश अनुकूल है| कालकी अपेक्षासे मति और श्रुत प्राप्त 
किये जा सके इतनी अनुकूलता है, क्योकि इस दु षम पच्रमकालमे परम्पराम्नायसे परमावधि, मनःपयंय 
और केवल ये पवित्र ज्ञान देखनेमे नही आते, इसलिये कालकी परिपूर्ण अनुकूलता नही है । 

४ देश, काल आदि यदि अनुकूल है ता कहाँ तक है ” इसका उत्तर है कि शेष रहा हुआ तैद्धा- 
तिक मतिज्ञान, श्रुतज्ञान सामान्यमतसे कालकी अपेक्षासे इक्‍्कीस हजार वर्ष तक रहेगा | इनमेसे ढाई 
हजार वर्ष बोत गये, बाकी साढे अठारह हजार वर्ष रहे, अर्थात्‌ पच्रमकालकी पूर्णता तक कालको अनु- 
कूलता है। इसलिये देश, काल अनुकूल है । 


शिक्षापाठ ७९ ज्ञानसंबंधी दो शब्द--भाग ३ 
अब विशेष विचार करें .-- 
१. आवश्यकता क्‍या है ” इस महान विचारका मंथन पुनः विशेषतासे करे। मुख्य आवश्यक यह 
है कि स्वस्वरूप स्थितिकी श्रेणिवर चढ़ना। जिससे अनंत दुःखका नाश हो, दु.खके नाशसे आत्माका 


१७ वाँ वर्ष ११५ 


श्रेयस्कर सुख है; और सुख निरंतर आत्माको प्रिय ही है, परंतु जो स्वस्वरूपसुख है वह्‌ । देश, काल और 
भावकी अपेक्षासे श्रद्धा, ज्ञान इत्यादि उत्पन्त करनेकी आवश्यकता है | सम्यग्‌भावसहित उच्चगति, वहाँ- 
से महाविदेहमें मानवदेहके रूपमें जन्म, वहाँ सम्यग्‌भावकी पुनः उन्नति, तत्त्वज्ञानकी विशुद्धता और वृद्धि, 
अन्तमें परिपूर्ण आत्मसाधन ज्ञान और उसका सत्य परिणाम स्वंधा सब दु खका अभाव अर्थात्‌ अखड, 
अनुपम, अनंत शाश्वत पवित्र मोक्षकी प्राप्ति, इस सबके लिये ज्ञानकी आवश्यकता है । 

२ ज्ञानके भेद कितने हैं तत्मबंधी विचार कहता हूँ | इस ज्ञानके भेद अनत हैं; परंतु सामान्यवृष्टि 
समझ सके इसलिये स्वज्ञ भगवानने मुख्य पाँच भेद कहे हैं । उन्हे में ज्यों का त्यो कहता हूँ । प्रथम मति, 
द्वितीय श्रुत, तृतीय अवधि, चतुर्थ मन पर्यंथ और पंचम संपूर्ण स्वरूप केवल । इनके पुनः प्रतिमेद हैं ) 
और फिर उनके अतीद्रिय स्वछपसे अनंत भग जाल है | 

३ जानने योग्य क्या है ? इसका अब विचार करे । वस्तुके स्वरूपको जाननेका नाम जब ज्ञान है, 
तब वस्तुएँ तो अनत हैं, उन्हे किस ऋ्रमसे जानना ? सर्वज्ञ होनेके बाद सर्वदर्शितासे वे सत्पुरुष उन अनत 
वस्तुओके स्वरूपको सब॑ भेदोसे जानते हैं और देते है, परतु वे किन किन वस्तुओंको जाननेसे इस सर्वज्ञ- 
श्रेणिको प्राप्त हुए ? जब तक अनंत श्रेणियोको नहीं जाना तब तक किन वस्तुओंको जानते-जानते उन 
अनंत वस्तुओको अन॑तरूपसे जान सकें ? इस शंकाका समाधान अब करें। जो अनंत वस्तुएँ मानो है वे 
अनत भगोकी अपेक्षासे है, परन्तु मुख्य वस्तुत्व-स्वरूपसे उनकी दो श्रेणियाँ हैं--जीव और अजीव । 
विद्येष वस्तुत्व-स्वरूपसे नव तत्त्व किवा षड्द्रव्यकी श्रेणियाँ जानने योग्य हो जातो है। इस क्रमसे चढ़ते- 
चढ़ते सव॑ भावसे ज्ञात होकर लोकालोकस्वरूप हस्तामलकवत्‌ जाना देखा जा सकता है। इसलिये जानने 
योग्य पदार्थ जोव और अजीब है । ये जानने योग्य मुख्य दो श्रेणियाँ कही गई । 
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४ इनके उपभेदोको संक्षेपमे कहता हू । 'जोब' चतन्य लक्षणसे एकरूप है, देहस्वरूपसे और द्र॒व्य- 
स्वरूपसे अनतानत है। देहस्वरूपसे उत्तको इन्द्रिय अदि जानने योग्य है, उसकी गति, विगति इत्यादि 
जानने योग्य हे, उसकी ससगंऋद्धि जानने योग्य हैं। इसी प्रकार 'अजीव', उसके रूपी-अरूपो पुद्गल, 
आकाशादिक विचित्र भाव, कालचक इत्यादि जानने योग्य है । प्रकारान्तरसे जीव-अजीवको जाननेके लिये 
सर्वज्ञ सवंदर्शीनि नो श्रेणोरूप नौ तत्त्व कहे है । 

जीव, अजीव, पुष्य, पाप, आख्रव, सवर, निजेरा, बध और मोक्ष । इनमेसे कुछ ग्रहण करने योग्य, 
कुछ जानने योग्य और कुछ त्यागने योग्य है । ये सभी तत्त्व जानने योग्य तो है ही । 

५ जाननेके साधत--यद्यपि सामान्य विचारसे इन साधनोकों जान तो लिया है, तो भी विशेषरूप- 
से कुछ जानें। भगवानकी आज्ञा और उसका शुद्ध स्वरूप यथातथ्य जानना चाहिये | स्वयं तो कोई ही 
जानता है, नद्दी तो निम्न॑थ ज्ञानी गुरु बता सकते है| नीरागी ज्ञाता सर्वोत्तम है। इसलिये श्रद्धाके बीजका 
रोपण करनेवाले या उसका पोषण करनेवाले गुरु साधनरूप हे । इस साधन आदिके लिये संसारकी निवृत्ति 
अर्थात्‌ शम, दम, ब्रह्मचर्य आदि अन्य साधन है। यदि इन्हे साधन प्राप्त करनेका मार्ग कहे ता भो 
योग्य है । 

६ इस ज्ञानके उपयोग अथवा परिणामके उत्तरका आशय ऊपर आ गया है, १रतु कालभेदसे कुछ 
कहना है, और वह इतना हो कि दिनमे दो घडीका समय भी नियमित रखकर जिनेश्वर भगवानके कहे हुए 
तस्वबोधका परिशोलन करो | वीतरागके एक सैडातिक ऋब्दसे ज्ञानावरणीयका बहुत क्षयोपशम होगा यह 
में विवेकसे कहता हूँ । 
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कालचक्रके विचार अवश्य जानने योग्य है। जिनेश्वरने इस कारूचक्रके दो भेद कहे हैं-- 
१ उत्सपिणा, २ अवसर्पिणी। एक-एक भेदके छः छ' आरें है। आधुनिक प्रव्तमान आरा पंचमकाल 
कहलाता है और वह अवर्सापणी कालका पाँचवाँ आरा है। अवसपिगी अर्थात्‌ उतरता हुआ काल | इस 
उतरते हुए कालके पाँचवें आरेसे इस भरतक्षेत्रमे केसा वतंन होना चाहिये इसके बारेमे सत्पु-षोने कुछ 
विचार बताये है, वे अग्श्य जानने योग्य है | 

वे पंचमकालके स्वरूपको मख्यत इस आशग्रमे कहते है। निम्रैथ प्रवचनमे मनुष्योको श्रद्धा क्षीण 
होती जायेगी। धमंके मूल तत्त्वोंमे मतमतातर बढेंगे। पाखडी और प्रपची मतोका मडन होगा। जनसमूहकी 
रुचि अधरंकी ओर जायेगी। सत्य, दया धीरे-धीरे पराभवको प्राप्त होगे । मोहादिक दोधोंकी वृद्धि होती 
जायेगी । दभी और पापिष्ठ गुरु पूज्य होगे । दृष्टवृत्तिके मनुष्य अपने प्रपचमे सफल होगे । मीठे परंतु धूत्त 
वक्ता पवित्र माने जायेगे । शुद्ध ब्रह्म चयं आदि शीलसे युक्त पुरुष मलिन कहलायेगे | आत्मिक-ज्ञानके भेद 
नष्ट होते जाग्रेगे । हेतुड्रेन क्रियाएँ बढ़तो जायेंगो । अज्ञान क्रियाका बहुधा सेवन किया जायेगा। व्याकुल 
करनेवाले विषयोक साधन बढते जायेंगे । एकातिक पक्ष सत्ताधीण होगे । शइंगारसे धर्म माना जायेगा । 

सच्चे क्षत्रियोंके बिना भूमि शोकग्रस्त होगी । निस्सत्त्व राजवशी वेश्याके विलासमे मोहित होगे । 
धमं, कर्म और सच्ची राजनीतिको भूल जायेगे, अन्यायको जन्म देंगे, जैसे लूट सकेंगे वैसे प्रजाको लूटेगे । 
स्वयं पापिष्ठ आच रणोका सेवन करके प्रजासे उनका पालन करायेंगे। राजबोजके नामपर शून्यता आती 
जायेगी । नोच मंत्रियोकी महत्ता बढती जायेगी । वे दीन प्रजाको चूसकर भडार भरनेका राजाकों उपदेश 
देगे। शोल भग करनेका धर्म राजाको अगीकार करायेगे | शौय॑ आदि सदगुणोका नाश करायेंगे । मुगया 
आदि पापोमे अध बनायेंगे। राज्यात्रिकारों अपने अधिकारसे हजारगुना अह॒कार रखेंगे, विप्र लालचो 
ओऔर लोभो हो जायेगे। वे मद्दि्याको दव्रा देगे, समारी साधनोकों धम ठहरायेगे। वेष्य मायावी, केवल 
स्वार्थी और कठोर हृदथके होते जायेंगे | समग्र मनुष्यवर्गकी सदृवृत्तियाँ घटती जायेगी। अक्ृत्य और 
भयकर कृत्य करते हुए उनकी वृत्ति नही रुकेगी | विवेक, विनय, सरलता इत्यादि सदृगुण घटते जायेगे । 
अनुकपाक्े नामपर ही नता होगी । माताकी अपेक्षा पत्नीमे प्रेम बढेगा, पिताकी अपेक्षा पुत्रमे प्रेम बढ़ेगा, 
नियमपूर्वंक पतिब्रत पालतेवालो सुन्दरिया घट जायेगी । स्नानसे पवित्रता मानी जायेगी, धनसे उत्तम कुल 
माना जायेगा | शिष्य गुरुसे उलटे चलेंगे। भूमिका रस घट जायेगा। सक्षेपमें कहनेका भावाथे यह है कि 
उत्तम वस्तुओकी क्षीणता होगी और निकृष्ट वस्तुओका उदय होगा । पचमकालका स्वरूप इनका प्रत्यक्ष 
सूचन भी कितना अधिक करता है ? 

मनुष्य सद्धमंतत्त्वमे परिपूर्ण श्रद्धावान नहीं हो सकेगा, सपूण तत्त्वज्ञान नही पा सकेगा; जम्बुस्वामी- 
के निर्वाणके बाद दस निर्वाणी वस्तुओका इस भरतक्षेत्रसे व्यवच्छेद हो गया । 

पचमकालका एंसा स्वरूप जानकर विवेकी पुरुष तत्वको ग्रहण करेगे, कालानुमार धर्मतस्वश्नद्धाकी 
पाकर उच्चगतिकों सावकर परिणाममे माक्षको साधंगे । निम्न॑न्थ प्रवचन, निग्नंन्थ गुरु इत्यादि धमंतत्त्वकी 
प्राप्तिके साथन है । इनकी आराधनासे कमंकी विराधना है। 
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दशबेकालिकसूत्रसे कथन है कि जिसने जीवाजीवके भावोकों नहीं जाना वह अबुध सयममे केसे 
स्थिर रह सकेगा ? इस वचनामृतका तात्पयं यह है कि तुम आत्मा एवं अनात्माके स्वरूपको जानो, इसे 
जाननेकी परिपूर्ण आवश्यकता है । 
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आत्मा-अनात्माका सत्य स्वरूप निम्नैन्थ प्रवचनमेसे प्राप्त हो सकता है, अनेक मतोमें इन दो तत्त्वोके 
विषयमे विचार प्रदर्शित किये हैं वे यथार्थ नही है। महाप्रज्ञावान आचार्यों द्वारा किये गये विवेचन सहित 
प्रकारांतरसे कहे हुए मुख्य तव तत्त्वोको जो विवेकबुद्धिसे जानता है, वह सत्पुरुष आत्मस्थरूपको पहचान 
सकता है। 

स्याद्मादशेली अनुपम और अनंत मेदभावसे भरपूर है। इस शेलीको परिपूर्ण&्पसे तो सर्वज्ष और 
सर्वदर्शी ही जान सकते है, फिर भी उनके वचनामृतोके अनुसार आगमकी सहायतासे यथामति नव 
तत्वके स्वरूपको जानना आवश्यक है। इस नव तत्त्वको प्रिय श्रद्धाभावसे जाननेसे परम बिवेकबुद्धि, शुद्ध 
सम्यक्त्व और प्रभावक आत्मज्ञानका उदय होता है। नव तत्त्वमे लोकालाकका सपूर्ण स्वरूप आ जाता है। 
जिनकी जितनी बुद्धिकी गति है वे उतनी तत्त्वज्ञानकी ओर दृष्टि पहुँचाते है; और भावानुसार उनके 
आत्माकी उज्ज्वलता होती है। इससे वे आत्मज्ञानके निर्मल रसका अनुभव करते हैं। जिनका तत्त्वज्ञान 
उत्तम और सृक्ष्म है, तथा जो ,सुझ्योलयुक्त तत्त्वज्ञानकी उपासना करते है वे पुरुष बड़भागी है। 

इन नव तत्त्वोके नाम में पिछले शिक्षापाठमे कह गया हूँ, इनका विशेष स्वरूप प्रशावान आचार्योके 
महान ग्रन्थोसे अवश्य जानना चाहिये; क्योंकि सिद्धांतमे जो जो कहा है उन सबको विशेष भेदसे समझनेके 
लिये प्रज्ञावान आचार्यों द्वारा विरचित ग्रन्थ सहायभूत हैं। ये गुरुगम्यरूप भी है। नव तत्त्वके ज्ञानमें नय, 
निक्षेप और प्रमाणके भेद आवश्यक हैं, और उनका यथार्थ बोध उन प्रज्ञावानोंने दिया है । 
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स्वज्ञ भगवानने छोकालोकके संपूर्ण भावोकों जाना और देखा। उसका उपदेश भव्य लोगोंको 
किया । भगवानने अनत ज्ञानसे लोकालोकके स्वरूपविषयक अनत भेद जाने थे; परंतु सामान्य मनुष्योंको 
उपदेशसे श्रेणी चढनेके लिये उन्होने मुख्य दीखते हुए नी पदार्थ बताये। इससे लोकालोकके सवंभावोका 
इसमे समावेश हो जाता है। निग्रेन्थ प्रवचनका जो जो सूक्ष्म बोध है वह तत्त्वकी दृष्टिसे नव तत्त्वमें समा 
जाता है; तथा सभो धमंमतोका सूक्षम विचार इस नव तत्त्व विज्ञानके एक देशमे आ जाता है। आत्माकी 
जो अनंत शक्तियाँ आवरित हो रही है उन्हे प्रकाशित करनेके लिये अहंत भगवानका पवित्र बोध है। 
ये अनत शक्तियाँ तब प्रफुल्लित हो सकती है जब आत्मा नवतत्त्वविज्ञानमे पारगत ज्ञानी हो । 

सूक्ष्म द्वादशागीका ज्ञान भी इन नवतत्त्वके स्वरूपज्ञानमें सहायरूप है। यह भिन्‍न-भिन्‍न प्रकारसे 
नवतत्त्वके स्वरूपज्ञानका बोध करता है, इसलिये यह नि.शक मानने योग्य है कि जिसने नव तत्त्वकी अनंत 
भाव-भेदसे जाना, वह सर्वज्ञ और सबंदर्शी हुआ | 

इन नव तत्त्वोको त्रिपदीकी अपेक्षासे घटाना योग्य है। हेय, जैय और उपादेय अर्थात्‌ त्याग करने 
योग्य, जानने योग्य और ग्रहण करने योग्य--ये तीन भेद नव-तत्त्वस्वरूपके विचारमें निहित हैं। 

प्रदन--जो त्यागने योग्य है उसे जानकर क्या करना ? जिस गॉवको जाना नहीं उसका मार्ग 
किसलिये पूछना ? 

उत्तर--आपकी इस शंकाका समाधान सहजमे हो सकता है। त्यागने योग्यकी भी जानना आवश्यक 
है। सर्वज्ञ भी सब प्रकारके प्रपंचोको जान रहे है। त्यागने योग्य वस्तुको जाननेका मूलतत्त्व यह है कि 
यदि उसे न जाना हो तो अत्याज्य समझकर किसी समय उसका सेवन हो जाय । एक गाँवसे दूसरे गाँवमे 
पहुँचने तक रास्तेमें जो जो गाव आनेवाले हो उनका रास्ता भी पूछना पडता है, नही तो जहाँ जाना है 
वहाँ नहीं पहुँचा जा सकता। जेसे वे गाँव पूछे परंतु बहाँ वास नही किया, वेसे हो पापादि तत्त्वोको 

१६ 
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जानना तो चाहिये परन्तु प्रहण नही करना चाहिये | जैमे रास्तेमे आनेवाले गाँवोका त्याग किया वैसे 
उनका भी त्याग करता आवश्यक है । 


अजित 55 
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जो सत्पुरुष गुरुगम्यतासे श्रवण, मनन और निदिध्यासनपूवंक नवतत्त्वका ज्ञान कालभेदसे प्राप्त 
करते हैं, वे सत्पुरुष महापुण्यशाली तथा धन्यवादके पात्र हैं। प्रत्येक सुज्ञ पुरुषको मेरा विनयभावभूषित 
यही बोध है कि वे नव तत्त्वको स्वबुद्धिके अनुसार यथार्थ जाने । 

महावोर भगवानके शासनमे बहुत मतम्तातर पड गये है, उसका एक मुख्य कारण यह भी है कि 
तत्त्वज्ञाननी ओर उपासक वर्गंका ध्यान नहीं रहा । वह मात्र क्रियाभावमे अनुरक्‍्त रहा, जिसका परिणाम 
दृष्टिगोचर है। वर्तमान खोजमे आई हुई पृथ्वीकी आबादी लगभग डेढ अरब मानी गयी है; उसमें सब 
गच्छोको मिलाकर जेन प्रजा केवल बोस लाख है। यह प्रजा श्रमणोपासक है। में मानता हूँ कि इसमेसे 
दो हजार पुरुष भी मुश्किलसे नवतत्त्वको पठनरूपसे जानते होगे । मनन और विचारपूर्वक जाननेवाले तो 
उँगलिकी नोक पर गिने जा सके उतने पुरुष भी नही होगे। जब तत्त्वज्ञानकी ऐसी पतित स्थिति हो गयी 
है तभी मतमतातर बढ़ गये हैं। एक लौकिक कथन है कि 'सी सयाने एक मत' | इस तरह अनेक तत्त्व- 
विचारक पुरुषोक्े मतमे बहुधा भिन्‍नता नहीं आती । 

इस नवतत्तवके विचारके सबंधमे प्रत्येक मुनिसे मेरी विज्ञप्ति है कि वे विवेक और गुरुगम्यतासे इसके 
ज्ञानको विशेष वृद्धि करें। इससे उनके पवित्र पाँच महात्रत दृढ़ होगे; जिनेश्वरके वचनामृतके अनुपम 
आनंदकी प्रसादी मिलेगी, मुनित्वके आचारका पालन सरल हो जायेगा, ज्ञान और क्रिया विशुद्ध रहनेसे 
सम्यक्त्वका उदय होगा; परिणाममे भवांत हो जायेगा। 
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जो जो श्रमणोपासक नव तत्त्वको पठनरूपसे भी नही जानते वे उसे अवश्य जानें । जाननेके बाद 
बहुत मनन करें । जितना समझमे आ सके, उतने गम्भीर आश्ायको गुरुगम्यतासे सख्भावसे समझें । इससे 
आत्मज्ञान उज्ज्बलताको प्राप्त होगा; और यमनियम आदिका पालन होगा | 

नवतत्त्व अर्थात्‌ नवतत्त्व नामकी कोई रचित सामान्य पुस्तक नही, परतु जिस जिस स्थलमे जो जो 
विचार ज्ञानियोंने प्रणीत किये हैं'बे सब विचार नवतत्त्वमेसे किसी एक दो या अधिक तत्त्वके होते हैं । 
केवली भगवानने इन श्रेणियोंसे सकल जगतमंडल दिखा दिया है, इससे ज्यों ज्यो नय आदिके भेदसे यह 
तत्त्वज्ञान मिलेगा त्पों त्यों अपू्ष आनंद और निमलताकी प्राप्ति होगी; मात्र विवेक, गुरुगम्यता और 
अप्रमाद चाहिये | यह नवतत्त्वज्ञान मुझे बहुत प्रिय है। इसके रसानुभवी भी मुझे सदेव प्रिय हैं । 

कालभेदसे इस समय भरलक्षेत्रमे मात्र मति और श्रुत ये दो ज्ञान विद्यमान है, गाकीके तोन ज्ञान 
परंपराम्नायसे देखनेमे नही आते; फिर भी ज्यो ज्यो पूर्ण श्रद्धाभावसे इस नवतत्त्वज्ञानके विचारोकी गुफामें 
उत्तरा जाता है, त्यो त्यों उसके अंदर अद्भुत आत्मप्रकाश, आनंद, समर्थ तत्त्वज्ञानकी स्फ्रणा, उत्तम 
विनोद और गंभीर चमक चकित करके वे विचार शुद्ध सम्यगूज्ञानका बहुत उदय करते हैं। स्याद्वाद- 
वचनामृतके अनंत सुन्दर आशयोंको समझनेकी परम्परागत शक्तिका इस कालमें इस क्षेत्रसे विच्छेद हो 
गया है, फिर भी उस संबंधी जो जो सुन्दर आशय समझमे आते हैं वे सब आशय अति अति गंभीर तत्त्वसे 
भरे हुए हैं। उन आशयोंका पुनः पुनः मनन करनेसे चार्वाकमतिके चंचल मनुष्य भी सद्धमँमें स्थिर हो 


१७ थाँ वर्ष १२६ 


जाते है। संक्षेपमे सब प्रकारफो सिद्धि, पवित्रता, महाशील, निर्मल गहन और गंभीर विचार, स्वच्छ 
वेराग्यकी भेंट ये सब तत्त्वशानसे मिलते हैं । 
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एक बार एक समर्थ विद्वानसे निग्रैथ प्रवचनकी चमत्कृतिके सबधमे बातचीत हुई । उसके संबंधमें 
उस विद्वानने बताया--“मै इतना तो मान्य रखता हूँ कि महाव!र एक समर्थ तत्त्वज्ञानी पुरुष थे, उन्होंने 
जो बोध दिया है, उसे ग्रहण करके प्रज्ञावान पुरुषोने अंग, उपागकी योजना की है, उनके जो विचार है वे 
चमत्कृतिसे भरे हुए है, परन्तु इसस मे ०८ नही कह सकता कि इनमे सारो सुष्टिका ज्ञान निहित है । ऐसा 
होने पर भी यदि आप इस सबधमे कुछ प्रमाण देते हो तो मै इस बात पर कुछ श्रद्धा कर सकता हूँ ।” 
इसके उत्तरमे मैने यह कहा कि मैं कुछ जेन वचनामृतकों यथार्थ तो क्या परन्तु विशेष भेदसे भी नहीं 
जानता, परन्तु सामान्य भावसे जो जानता हूँ उससे भी प्रमाण अवश्य दे सकता हूँ । फिर नवतत्वविज्ञान- 
संबंधी बातचीत निकली ! मैने कहा कि इसमे सारो सुष्टिका ज्ञान आ जाता है, परन्तु यथार्थ समझमेको 
शक्ति चाहिये | फिर उन्होने इस कथनका प्रमाण माँगा, तब मैने आठ कर्म कह बताये । उसके साथ यह 
सूचित किया कि इनके सिवाय इनसे भिन्‍न भाव बतानेवाला कोई नौवाँ कम॑ खोज निकालें । पाप और 
पुण्यको प्रकृतियोकों बताकर कहा कि इनके सिवाय एक भी अधिक प्रकृति खोज निकाले । यो कहते कहते 
अनुक्रमसे बात चलायी | पहले जीवदेः भेद कहकर पूछा कि क्या इनमे आप कुछ न्यूनाधिक कहना चाहते हैं ? 
अजीवद्रव्यके मेद कहकर पूछा कि क्या आप इससे कुछ विशेष कहते हैं ? यो नवतत्त्वसंबधी बातचीत हुई 
तब उन्होंने थोडी देर विचार करके कहा--यह तो महावीरकी कहनेकी अद्भुत चमत्कृति है कि जीवका 
एक भी नया भेद नहीं मिलता, इसी तरह पापपृष्य आदिकी एक भी विशेष प्रकृति नही मिलती, और 
नौवां कर्म भो नहीं मिलता । ऐसे ऐसे तत्त्वज्ञानके सिद्धात जैनदर्शनमे है यह मेरे ध्यानमे नही था | इसमे 
सारो सृष्टि+ तत्त्वज्ञान कुछेक अशोमे अवश्य आ सकता है ।” 
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इसका उत्तर हमारी ओरसे यह दिया गया कि अभी आप जो इतना कहते है वह भी तब तक 
कि जब तक आपके हृदयमे जैनधरंके तत्वविचार नही आये है; परन्तु मैं मध्यस्थतासे सत्य कहता हूँ कि 
इसमे जो विशुद्ध ज्ञान बताया है वह कहीं भी नही है, और सब मतोने जो ज्ञान बताया है वह महावीरके 
तत्वज्ञानके एक भागमे आ जाता है। इनका कथन स्थाद्वाद है, एकपक्षी नहीं । 

आपने यो कहा कि इसमे सारी सृष्टिका तत्त्वज्ञान कुछेक अशोमे अवश्य आ सकता है परंतु यह 
सिश्र वचन है। हमारो समझानेकी अल्पज्ञतासे ऐसा अवश्य हो सकता है, परन्तु इससे इन तत्त्वोंमे कुछ 
अपूर्णता है ऐसा तो है हो नहीं। यह कुछ पक्षपाती कथन नही है। विचार करनेपर सारी सृष्टिमेसे इनके 
सिवाय कोई दसवां तत्व खोजनेसे कभी मिलनेवाला नहीं है। इस संबधमे प्रसंगोपात्त हमारो जब बात- 
चीत और मध्यस्थ चर्चा होगी तब निःशंकता होगो । 

उत्तरमे उन्होंने कहा कि इसपरसे मुझे यह तो निःशंकता है कि जेव एक अद्भुत दर्शन है। 
आपने मुझे श्रेणिपू्वक नवतत्त्वके कुछ भाग कह बताये, इससे में गह बेधडक कह सकता हूँ कि 
महावीर गुप्तमेदको प्राप्त पुरुष थे। इस प्रकार थोड़ीसी बात करके 'उप्पन्ने वा, 'विगमे वा', 'घुवेह 
वा! यहू लब्धिवाक्य उन्होने मुझे कहा | यह कहनेके बाद उन्होंने यो बताया--/इन शब्दोके सामान्य 
भर्यसें तो कोई चमत्कृति नहीं दीखती। उत्पन्न होना, नाश होना और जचलता ऐसा इन तीन 


५१२४ श्रीमद्‌ राजचस्द्र 


शब्दोका अथं है। परन्तु श्रीमान गणधरोंने तो ऐसा उल्लेख किया है कि इन वचनोको गुरुमुखसे श्रवण 
करनेसे पहलेके भाविक शिष्योको द्वादशागीका आशयपूर्ण ज्ञान हो जाता था। इसके लिये मैने बहुत कुछ 
विचार किये, फिर भी मुझे तो ऐसा लगा कि यह होना असभव है, क्योंकि अतीब सूक्ष्म माना हुआ सेद्धा- 
तिक ज्ञान इसमे कहाँसे समा सकता है ? इस संबंधमे आप कुछ प्रकाश डाल राकंगे ?” 
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मैंने उत्तरमे कहा कि इस कालमे तीन महाज्ञान परम्पराम्नायस भारतमे देखनेमे नहीं आते, ऐसा 
हानेपर भी में कोई सर्वज्ञ या महाप्रज्ञावान नही हूँ, फिर भी मै सामान्य बुद्धिसे जितना विचार कर सकूँगा, 
उतना विचार करके कुछ समाधान कर सकूँगा ऐसा मुझे सभव लगता है। तब उन्होंने कहा कि यदि 
ऐसा संभव हो तो यह त्रिपदी जीवपर 'ना' और हाँ के विचारसे घटित करें वह यो कि जीव क्या 
उत्पत्तिरूप है ? नही | जीव क्या व्ययरूप है ? नही । जीव क्या श्रुवरूप है ” नहीं । इस तरह एक बार 
घटित करें । और दूसरी बार, जीव क्या उत्पत्ति रूप है? हा | जीव क्या व्ययरूप है ? हाँ। जीव क्या प्ुव- 
रूप है ? हाँ । इस तरह घटित करें| ये विचार सारे मडलने एकत्र करके योजित किये है । यदि ये यथार्थ 
न कहे जा सकें तो अनेक प्रकारमे दूपण आ सकते हैं | जो वस्तु व्ययरूप हो वह शध्रुवरूप न हो, यह पहली 
शंका | यदि उत्पत्ति, व्यय और श्रुवता नही है तो जीवको किन प्रमाणोसे सिद्ध करेंगे ? यह दूसरी 
शंका | व्यय और श्रुवतामे परस्पर विरोधाभास है, यह तीसरी शका | जीव केबल प्रुव है तो उत्पत्तिमे 
जो 'हाँ' कही वह असत्य ठहरेगी, यह चौथा विरोध | उत्पत्तियुक्त जीवका श्रुवभाव कहे तो उर्त्पत्ति 
किसने की ? यह पाँचवाँ विरोध । अनादिता जाती रहती है यह छठी शंका । केवल श्रुव-व्ययरूप है ऐसा 
कहे तो चार्वाकमिश्न वचन हुआ, यह सातवाँ दोष । उत्पत्ति और व्ययरूप कहेंगे तो केवल चार्वाकका 
सिद्धात होगा, यह आठवाँ दोष । उत्पत्तिकी ना, व्ययकी ना और प्रुवताको ना कहकर फिर तीनोंकी हाँ 
कही इसके पुनः रूपमे छ दोष । इस प्रकार कुल मिलाकर चौदह दोष हुए | केवल श्रुवता चली जानेसे 
तोर्थंकरके वचन खडित हो जाते है, यह पन्द्रहवाँ दोष । उत्पत्ति, ध्रुवता लेनेपर कर्त्ताकी सिद्धि हा जानेसे 
सर्वज्षवचन खंडित हो जाते है, यह सोलह॒वाँ दोष । उत्पत्ति-व्ययरू्पसे पापपुण्यादिकका अभाव अर्थात्‌ 
धर्माध्मं सबका लोप हो जाता है, यह सत्रहवाँ दोष | उत्पत्ति, व्यय और सामान्य स्थितिसे (केबल 
अचलता नही) त्रिगुणात्मक माया सिद्ध होती है, यह अठारहवाँ दोष । 
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ये कथन सिद्ध न होनेसे इतने दोष आते है। एक जैनमुनिने मुझे और मेरे मित्रमडछसे यो कहा 
था कि जैन सप्तमगों नय अपूब॑ है, ओर इससे स्व पदार्थ सिद्ध होते है। इसमे नास्ति-अस्तिके अगम्य 
मेद निहित है। यह कथन सुनकर हम सब घर आये, फिर योजना करते-करते इस लब्धिवाक्यको जोवपर 
योजित किया। में मानता हूँ कि ऐसे नास्ति-अस्तिके दोनों भाव जीवपर घटित नहीं हो सकते । लब्धि- 
वाक्य भी क्लेशरूप हो पडेंगे | यद्यपि इस ओर मेरी कोई तिरस्कारकी दृष्टि नही है। इमके उत्तरमे मैने 
कहा कि आपने जो नास्ति और अस्ति नय जीवपर घटित करनेका सोचा है वह सनिक्षेप शैलीसे नहीं है, 
इसलिये कदाचितू इसमेसे एकातिक पक्ष भी लिया जा सकता है | और फिर मैं कोई स्यादवाद शैलीका 
यथा ज्ञाता नही हूँ । मन्दमतिसे लेश भाग जानता हूँ । नास्ति-अस्ति नयको भी आपने दौलीपूर्ंक घटित 
नहीं किया है; इसलिये में तकंसे जो उत्तर दे सकता हूँ, उसे आप सुनें। 


१७ थां वर्ष १९५ 


उत्पत्तिमे 'नास्ति” की जो योजना की है वह यों यथार्थ हो सकती है कि जीव अनादि अनन्त है | 
व्ययमे 'नास्ति'की जो योजना की है वह यों यथाथं हो सकती है कि 'इसका किसी कारूम नाश नहीं है ।' 

प्रुवतामें 'नास्ति'की जो योजना की है वह यो यथार्थ हो सकती है कि 'एक देहमे बह सर्देवके लिये 
रहनेवाला नहीं है।' 
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उत्पत्तिमे अस्तिकी जो योजना की है वह यो यथार्थ हो सकती है कि 'जीवका भोक्ष होने तक 
एक देहमेसे च्यूत होकर वह दूसरी देहमें उत्पन्न होता है। 
व्ययमे अस्ति'की जो योजना की है वह यो यथार्थ हो सकती है कि 'बह जिस देहमेसे आया वहाँ 
से ब्ययको प्राप्त हुआ, अथवा प्रतिक्षण इसकी आत्मिक ऋद्धि विषयादि मरणसे रुद्ध हो रही है', इस 
प्रकार व्ययको घटित कर सकते हैं । 
ध्र्‌वतामे “अस्ति'की जो योजना की है वह यो यथार्थ टो सकतो है कि 'द्रव्यकी अपेक्षासे जीव 
किसी कालमे नाहरूप नही है, तिकाल सिद्ध है ।' 
मैं समझता हूँ कि अब इस प्रकारसे योजित दोष भी दूर हो जायेंगे । 
१ जीव व्ययरूप नही है, इसलिये प्र बता सिद्ध हुई। यह पहला दोष दूर हुआ | 
२ उत्पत्ति, व्यय और श्रुवता ये न्यायसे भिन्‍न भिन्‍न सिद्ध हुए, इसलिये जीवका सत्यत्व सिद्ध 
हुआ, यह दूसरा दोष दूर हुआ । 
३ जीवकी सत्यस्वरूपस ध्रुवता सिद्ध हुई इसलिये व्यय चला गया | यह तीसरा दोष दूर हुआ । 
४ द्रव्यभावसे जीवकी उत्पत्ति असिद्ध हुई। यह चोथा दोष दूर हुआ । 
५ जीव अनादि सिद्ध हुआ, इसलिये उत्पत्तिसबधी पाँचवाँ दोष दूर हुआ । 
६ उत्पत्ति असिद्ध हुई इसलिये कर्त्तासबधी छठा दोष दूर हुआ । 
७. प्रुवताके साथ व्यय लेनेमे अबाध हुआ इसलिये चा्वकिमिश्रवचनका सातवां दोष दूर हुआ । 
८ उत्पत्ति और व्यय पृथक पृथक्‌ देहमे सिद्ध हुआ, इसलिये केवल चार्वाकसिद्धात नामका आठवाँ 
दोष दूर हुआ । 
९. से १४ हांकाका पारस्परिक विरोधाभास दूर हो जानेसे चौदह तकके दोष दूर हो गये । 
१५ अनादि अनंतता सिद्ध हो जानेसे स्याह्मादवचन सत्य हुआ, यह पद्रहवाँ दोष दूर हुआ । 
१६ कर्ता नही है, यह सिद्ध होनेसे जिनवचनकी सत्यता सिद्ध हुई, यह सोलह॒वाँ दोष दूर हुआ । 
१७ धर्म, अधर्म, देह आदिका पुनरावतंन सिद्ध होनेसे सत्रहवाँ दोष दूर हुआ । 
१८. थे सब बातें सिद्ध होनेसे त्रिगुणात्मक माया असिद्ध हुई, यह अठारहवाँ दोष दूर हुआ । 
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मैं समझता हैँ कि आपकी योजित योजनाका इससे समाधान हुआ होगा । यह कोई यथाथ् शेली 
घटित नही की है, तो भी इसमे कुछ भी विनोद मिल सकता है। इसपर विशेष विवेचन करनेके लिये 
बहुतसा वक्त चाहिये, इसलिये अधिक नही कहता, परन्तु एक दो संक्षिप्त बातें आपसे कहनी है, सो यदि 
इससे योग्य समाधान हुआ हो तो कहूँ । बादमे उनकी ओरसे मनमाना उत्तर मिला और उन्होने कहा 
कि एक दो बातें जो आपको कहनी हो उन्हे सहृष कहे । 


१२६ ओमदू राजचन्ध 


फिर मैंने अपनी बातको संजोवित करके लब्धिके सबंधमे कहा | आप इस लूब्धिके संबंधमे दांकां 
करें या हसे क्लेशरूप कहें तो इन बचनोके प्रति अन्याय होता है। इसमें अति-अति उज्ज्वल आत्मिक 
शक्ति, गुरुगम्यता और बेराग्यकी आवश्यकता है। जब तक ऐसा नही है तब तक लूब्धिके विषयमे शंका 
अवध्य रहेगी । परंतु मै समझता हूँ कि इस समय इस सबंधमे कहे हुए दो शब्द निरथंक नहीं होंगे । वे ये 
हैं कि जेसे इस योजनाको नास्ति-अस्तिपर योजित करके देखा, वैसे इसमे भी बहुत सूक्ष्म विचार करना 
है। प्रत्येक देहकी पृथक-पृथक्‌ उत्पत्ति, च्यवन, विश्राम, गर्भाधान, पर्याप्ति, इंद्रिय, सत्ता, ज्ञान, संज्ञा, 
आयु, विषय इत्यादि अनेक कमंप्रकरतियोको प्रत्येक भेदसे लेनेपर जो विचार इस लब्धिसे निकलते हैं वे 
अपूर्व हैं । जहाँ तक लक्ष पहुँचता है वहाँ तक सभी विचार करते हैं, परतु द्रव्याथिक ओर भावाथिक नयसे 
सारी सुष्टिका ज्ञान इन तीन अब्दोमे निहित है उसका विचार कोई विरला ही करता है, वह सद्गुरुमुख- 
की पवित्र लब्धिके रूपमे जब आये तब द्वादशागीका ज्ञान किसलिये न हो ? 'जगत' ऐसा कहनेसे जैसे 
मनुष्य, एक घर, एक वाभ, एक गाँव, एक छाहर, एक देश, एक खड, एक पृथ्वी इन सबको छोड़कर 
असंख्यात द्वीप समुद्र आदिसे भरपूर वस्तु एकदम केसे समझ जाता है ? इसका कारण मात्र इतना ही है 
कि इस शब्दकी विद्यालताको उसने समझा है, किवा लक्षकी अमुक विशालताको समझा है; जिससे 'जगत' 
यों कहते हो इतने बड़े ममंको समझ सकता है, इसी तरह ऋजु और सरल सत्पात्र छिष्य निग्न॑न्थ गुरुसे 
इन तीन डब्दोंकी गम्यता लेकर द्वादशागीका ज्ञान प्राप्त करते थे। और वह लब्धि अल्पन्षतासे भी 
विवेकपूर्वक देखनेपर क्लेशरूप भी नही है। 





शिक्षापाठ ९२ : तत्त्वावबोध---भाग ११ 


इसी प्रकार नव तत्त्वके सबधमे है । जिस मध्यवयके क्षत्रियपुत्रने जगत अनादि है', यों बेघडक 
कहकर कर्त्ताको उड़ाया होगा, उस पुरुषने क्या कुछ सर्वज्ञताके गुप्त भेदके बिना किया होगा ? इसी तरह 
जब आप इनकी निर्दोषिताके विषयमे पढेंगे तब अवश्य ऐसा विचार करेंगे कि ये परमेद्वर थे । कर्त्ता न 
था और जगत अनादि था, इसलिये ऐसा कहा । इनके अपक्षपाती और केवल तत्त्यमय विचार आपको 
अवध्य विशोधन करने योग्य हैं। जेनद्शनके अवर्णंवादी मात्र जेनदशनकों नहीं जानते इसलिये अन्याय 
करते हैं | में समझता हूँ कि वे ममत्वसे अधोगतिको प्राप्त करेंगे | 

इसके बाद बहुत-सी बातचोत हुई । प्रसंगोपात्त इस तत्त्वका विचार करनेका वचन लेकर मे सहृ्ष 
वहाँसे उठा था । 

तत्त्वावबोधके सबंधमे यह कथन कहा गया | अनंत भेदसे भरे हुए ये तत्त्वविचार जितने कालमेदसे 
जितने ज्ञेय प्रतीत हो उतने ज्ेय करना, जितने ग्राह्मय हा उतने ग्रहण करना और जितने त्याज्य दिखायी 
दें उतने त्यागना । 

इन तस्वोंको जो यथार्थ जानता है वह अनत चतुष्टयसे विराजमान होता है यह में सत्यतासे 
कहता हूँ। इन नव तत्त्वोके नाम रखनेमे मी मंक्षकी निकटताका अर सूचन मालूम होता है। 
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यह तो आपके ध्यानमे है कि जीव, अजीव--इस अनुक्रमसे अंतमें मोक्षका नाम आता है। जब इन्हें 
एकके बाद एक रखते जायें तो जीव और मोक्षको अनुक्रमसे आद्यंत रहना पढ़ेगा। 
जीव, अजीब, पुण्य, पाप, आख्रव, संवर, नि्जरा, बंध, मोक्ष । 


१७ वथाँ वर्ध १७ 


मेंने पहले कहा था कि इन नामोंके रखनेमें जीव और मोक्षकी निकटता है । फिर भी यह निकटता 
तो न हुई, परन्तु जोव और अजीवकी निकटता हुई, परन्तु ऐसा नहीं है। अज्ञानसे तो इन दोनोंकी ही 
निकटता है । श्ानसे जीव और मोक्षकी निकटता है, जेसे कि :-- 





अब देखो, इन दोनोंमे कुछ निकटता/#आई*है ? हाँ, कही हुई निकटता आ गई है। परंतु यह 
निकटता तो द्वव्यरूप है। जब भावसे निकटता आये तब सब सिद्धि हो। इस निकटताका साधन 
सत्‌परमात्मतत््व, सदगुरुतत्व और सद्धमंतत्त्व है। केवल एक ही रूप होनेके लिये ज्ञान, दशेन और 
चारित्र है ! 

इस चक्रसे ऐसी भी आशंका हो सकती है कि जब दोनो निकट हैं तब क्‍या बाकीका त्याग करना ? 
उत्तरमे यों कहता हूँ कि यदि सबका त्याग कर सकते हों तो त्याग कर दो, जिससे मोक्षरूप ही हो जाओगे । 
नही तो हेय, ज्ञेय, उपादेयका बोध लो, इससे आत्मसिद्धि प्राप्त होगी । 
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जो जो मैं कह गया हूँ वह सब केवल जेनकुलमे जन्म पानेवाले पुरुषोके लिये नही है १२न्‍्तु सबके 
लिये है। इसी तरह यह भी निःशक मानों कि मै जो कहता हूँ वह अपक्षपातसे ओर परमार्थबुद्धिसे 
कहता हूँ । 

तुमसे जो धमंतत्त्व कहना है वह पक्षपात या स्वाथंबुद्धिसि कहनेका मुझे कोई प्रयोजन नहीं है । 
पक्षपात या स्वार्थंसे में तुम्हें अधमंतत्वका बोध देकर अधोगतिको किसलिये साधूँ ? वारंवार मैं तुमसे 
निग्रनैन्थके वचनामृतके लिये कहता हूँ, उसका कारण यह है कि वे वचनामृत तत्त्वमें परिपूर्ण हैं। जिनेश्वरों- 
के लिये ऐसा कोई भी कारण न था कि जिसके निमित्तसे वे मृषा या पक्षपातोी बोध देते; और वे अज्ञानी 
भी न थे कि जिससे मृषा उपदेश दिया जाय। आशंका करेगे कि वे अज्ञानी नही थे यह किस प्रमाणसे 
मालूम हो ? तो इसके उत्तरमे कहता हूँ कि उनके पवित्र सिद्धान्तोंके रहस्यका मनन करो; और जो ऐसा 
करेगा बह तो फिर लेश भी आशंका नही करेगा। जेनमतप्रवतंकोंने मुझे कोई भूरसी दक्षिणा नही दी है; 
और वे मेरे कोई कुटुम्ब-परिवारी भी नहीं हैं कि उनके पक्षेपातसे मैं तुम्हे कुछ भी कह दूं। इसी तरह 
अन्यमतप्रबत॑कोंके प्रति मेरी कोई वेरबुद्धि नही है कि मिथ्या ही उनका खंडन कडूँ। दोनोंके प्रति मे तो 
मंदमति मध्यस्थरूप हूँ ) बहुत बहुत मनन करनेसे और मेरी मति जहाँ तक पहुँची वहाँ तक विचार करनेसे 


१२८ श्रीमद्‌ राजचन्त 


में विनयपूवंक इतना कहता हूँ कि प्रिय भव्यों ! जेन जेसा एक भी पूर्ण और पवित्र दर्शन नही है; वीतराग 
जैसा एक भी देव नही है, तेरकर अनत दु.खसे पार पाना हो तो इस सर्वज्ञ-दर्शनरूप कल्पव॒क्षका सेवन 
करो | 
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जेनदर्शन इतनी अधिक सूक्ष्म विचारसंकलनासे भरा हुआ दर्शन है कि जिसमे प्रवेश करनेमें भी 
बहुत वक्‍त चाहिये। ऊपर-ऊपरसे या किसी प्रतिपक्षीके कहनेसे अमुक वस्तुसंबधी अभिप्राय बना लेना या 
अभिप्राय दे देना, यह विवेकीका कतंव्य नहीं है। एक तालाब संपूर्ण भरा हुआ हो, उसका जल ऊपरसे 
समान लगता है, परन्तु ज्यो-ज्यो आगे चलते हैं त्यो त्यो अधिक-अधिक गहराई आती जाती है. फिर भी 
ऊपर तो जल सपाट हो रहता है, इसी प्रकार जगतके सभी घरमंमत एक तालाबरूप है। उन्हे ऊपरसे 
सामान्य सतह देखकर समान कह देना यह उचित नही है। यो कहनेवाले तत्त्वको पाये हुए भी नही है । 
जेनके एक एक पवित्र सिद्धान्तपर विचार करते हुए आयु भी पूर्ण हो जाये तो भी पार न पाये, ऐसी 
स्थिति है। बाकोके सभी धमंमतोके विचार जिनप्रणीत वचनामृतासधुके आगे एक बिन्दुरूप भी नही हैं । 
जिसने जेनदर्शनकों जाना और सेवन किया वह सवंधा नीरागी और सर्वज्ञ हो जाता है। इसके प्रवर्तक 
केसे पवित्र पुरुष थे ? इसके सिद्धात केसे अखड, सपूर्ण और दयामय है ? इसमे दूषण कोई भी नही है । 
सवंधा निर्दोष तो मात्र इनका दर्शन है। ऐसा एक भी पारमा्थिक विषय नही है कि जो जेनदर्शनमे न हो 
और ऐसा एक भी तत्त्व नही है कि जो जैनदशंनमे नही है। एक विषयको अनत भेदोंसे परिपूर्ण कहने- 
वाला तो जेनदर्शन ही है । प्रयोजनभूत तत्त्व इसके जेसे कही भी नहीं हैं । एक देहमे दो आत्मा नही है, 
इसी प्रकार सारी सृष्टिमे दो जैन अर्थात्‌ जेनके तुल्य एक भी दर्शन नही है। ऐसा कहनेका कारण क्या ? 
मात्र उसकी परिपृर्णता, नीरागिता, सत्यता और जगद्हितैषिता । 
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न्यायपूर्वक इतना मुझे भी मान्य रखना चाहिये कि जब एक द्शंनकों परिपूर्ण कहकर बात, सिद्ध 
करनी हो तब प्रतिपक्षको मध्यस्थबुद्धेसि अपूणता दिखानी चाहिये। और इन दो बातोपर विवेचन करने 
जितना यहाँ स्थान नटी है, तो भी थाडा थोड़ा कहता आया हूँ । मुख्यत जो बात है वह यह है कि मेरो 
यह बात जिसे रुचिकर न लगती हो या असम्भव लगती हो उसे जेनतत्त्वविज्ञानी शास्त्रोंकी और अन्य 
तत्त्वविज्ञानो शास्त्रोकों मध्यस्थबुद्धिस मनन करके न्यायके काँटेपर तौलना चाहिये | इसपरसे अवश्य हो 
इतना महावाक्य फलित होगा कि जो पहले डकेकी चोटसे कहा गया था बहू सच था। 

जगत भेडियाधसान हे | धमंके मतभेदमम्बन्धी शिक्षापाठमे प्रदर्शित किये अनुसार अनेक धर्ममतो- 
का जाल फंला हुआ है। विशुद्ध आत्मा कोई ही होती है। विवेकसे कोई ही तत्वको खोजता है। इसलिये 
मुझे कुछ विशेष खेद नही है कि अन्य दाशंनिक जेनतत्त्वको किसलिये नही जानते ? यह आशका करने 
योग्य नही है | 

फिर भी मुझे बहुत आदचर्य लगता है कि केवल शुद्ध परमात्मतस्वको पायें हुए, पकल दूषणरहित, 
मृषा कहनेका जिन्हे कोई निमित्त नही है ऐसे पुरुषोके कहे हुए पत्ित्र दर्शनकों स्वयं तो जाना नही, अपने 
आत्माका हित तो जिया नहीं, परन्तु अविवेकसे मतभेदमें पडकर सर्वेथा निर्दोष और पवित्र दर्शनको 
तास्तिक किसलिये कहा होगा ? मैं समझता हूँ कि ऐसा कहनेवाले इसके तत्त्वोंको जानते न थे। तथा 
इसके तत्त्वोको जाननेसे अपनी श्रद्धा बदल जायेगी, तब लोग फिर अपने पहले कहे हुए मतको नही मानेंगे; 


१७ था वर्ष १२९, 


जिस लौकिक मतसे अपनी आजीविका चल रही है, ऐसे वेदोकी महत्ता घटानेसे अपनो महत्ता घटेगी, 
अपना मिथ्या स्थापित किया हुआ परमेश्वरपद नहीं चलेगा, इसलिये जेनतत्वमें प्रवेश करनेकी रुचिको 
मूलसे ही बंद करनेके लिये लोगोकों ऐसी भ्रमभस्म दी कि जेनदर्शंन नास्तिक है। लोग तो बेचारे भोले 
मेडें हैं, इसलिये वे फिर विचार भी कहाँसि करे ? यह कहना कितना अनर्थंकारक ओर मृषा है, इसे बे ही 
जानते हैं जिन्होंने वीतरागप्रणीत सिद्धान्त विवेकसे जाने है। सभवतः मंदबुद्धि मेरे कहनेको पक्षपातपूर्ण 
मान ले । 
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पविन्न जेनदर्शनको नास्तिक कहलवानेमे वे एक दलीलसे व्यर्थ ही सफल होना चाहते है कि जैन- 
दर्शन इस जगतके कर्त्ता परमेब्वरकों नही मानता, और जो परमेच्वरको नही मानता बहू तो नास्तिक ही 
है। यह बात भद्विक जनोंका शीघ्र जम जाती है, क्योकि उनमे यथार्थ विचार करनेकी प्रेरणा नहीं है | 
परन्तु यदि इस परसे यह विचार किया जाये कि फिर जेन जगतको अनादि अनंत तो कहता है सो किस 
न्यायसे कहता है ? जगतकर्सा नहीं है यो कहनेमे इसका कारण क्या है ? यों एकके बाद एक मेदरूप 
विचा रसे वे जेनकी पवित्रताकों समझ सकते है। जगतको रचनेकी परमेब्वरको क्या आवश्यकता थी ? 
रचा तो सुख-दु व रखनेका वया कारण था ? रचकर मौत किसलिये रखी ? यह लीला किसे दिखानो 
थी ? रचा तो किस कमंसे रचा ? उससे पहले रचनेको इच्छा क्यों नही थी ? ईश्वर कौन है ? जगतके 
पदार्थ क्या है ? ओर इच्छा क्‍या है ? रचा तो जगतमे एक ही धमंका प्रवर्तन रखना था, यों भ्रममें 
डालनेकी क्या आवध्यकता थी ? कदाचित्‌ मान लें कि यह सब उस बेचारेसे भूल हुई ! खैर, क्षमा करें, 
परन्तु ऐसी सवाई बुद्धि कहाँस सूझी कि उसने अपनेको ही जड़-मूलसे उखाडनेवाले महावोर जेसे पुरुषोको 
जन्म दिया ? इनके कहे हुए दर्शनकों जगतमे क्यो विद्यमान रखा ? अपने ही हाथसे अपने ही पाँव पर 
कुल्हाडो मारनेकी उसे क्या आवश्यकता थी ? एक ता मानो इस प्रकारसे विचार और बाकी दूसरे प्रकार- 
से ये विचार कि जेनदर्शनके प्रवतकोक्ों इससे कोई द्वेष था ? यह जगतकर्त्ता होता तो यो कहनेसे उनके 
लाभको कोई हानि पहुँचती थी ? जगतकर्त्ता नही है, जगत अनादि अनंत है यो कहनेमें उन्हें कुछ महत्ता 
मिल जाती थी ? ऐसे अनेक विचार करनेसे मालूम होगा कि जंसा जगतका स्वरूप था वेसा हो उन पवित्र 
पुरुषोंने कहा है। इससे भिन्न रूपमे कहनेका उन्हे लेशमात्र प्रयोजन नहीं था। सूक्ष्मसे सूक्ष्म जीवको 
रक्षाका जिन्होंने विधान किया है, एक रजकणसे लेकर सारे जगतके विचार जिन्होने सब भेदोंसे कहे है, 
ऐसे पुरुषोंके पवित्र दर्शनकों नास्तिक कहनेवाले किस गतिको प्राप्त होगे यह सोचते हुए दया आती है ! 
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जो न्यायसे जय प्राप्त नही कर सकता वह फिर गालियों देने लगता है, इसो तरह जब शंकराचाये, 
दपानन्द संन्‍्यासी इत्यादि पवित्र जैनदर्शनके अखण्ड तत्त्व-सिद्धान्तोका खण्डन नहीं कर सके तब फिर वे 
जैन नास्तिक है', “वह चार्वाकमेसे उत्पन्न हुआ है', ऐसा कहने लगे। परन्तु यहाँ कोई प्रडन करे कि 
महाराज ! यह विवेचन आप बादमे करे । ऐसे शब्द कहनेमे कुछ समय, विवेक या ज्ञानकी जरूरत नही 
है; परन्तु इसका उत्तर दें कि जैनदर्शन वेदसे किस बातमे कम है, इसका ज्ञान, इसका बोध, इसका 
रहस्य और इसका सत्‌गील कैसा है उसे एक बार कहे !/ आपके वेदविचार किस विषयमे जेनदर्शनसे 
उत्तम हैं ? इस प्रकार जब बात मम॑स्थानपर आती है तब मौनके सिवाय उनके पास दूसरा कोई साधन 
नही रहता । जिन सर्त्रुरुषोंके ववनामृत और योगबलसे इस सुष्टिमे सत्य, दया, तत्त्वशान और महाशील 
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१३० शओोमद्‌ राजचन्द्र 


उदयको प्राप्त होते हैं, उन पुरुषोंकी अपेक्षा जो पुरुष श्यृंगारमे रचे पच्े पडे हैं, सामान्य तत्त्वज्ञानकों भी 
नहीं जानते, जिनका आचार भी पूर्ण नही है, उन्हे उत्तम कहना, परमेश्वरके नामसे स्थापित करना, 
सत्यस्वरूपकी निन्‍दा करना तथा परमात्मस्वरूपको प्राप्त पुरुषोंको नास्तिक कहना, यह सब उनकी कितनी 
अधिक कमंकी बहुलताका सूचन करता है ! परन्तु जगत मोहान्ध है, जहाँ मनमभेद है वहाँ अँधेरा है, जहाँ 
ममत्व या राग है वहाँ सत्यतत्त्व नही है यह बात हम किसलिये न विचारें ? 

मैं एक मुख्य बात तुमसे कहता हूँ कि जो ममत्वरहित और न्याययुक्त है। वह यह है कि तुम 
चाहे जिस दर्शानको मानों, फिर चाहे जो तुम्हारी दृष्टिमे आये वेसे जैनदशंनकों कहो, सब दर्शनोंके 
शास्त्रतत्व्को देखो उसी तरह जैनतत््वकों भी देखो। स्वतन्त्र आत्मिक शक्तिसे जो योग्य लगे उसे 
अंगीकार करो। मेरी या किसी दूसरेकी बातकों भले एकदम तुम मान्य न करो, परन्तु तत्त्वका 
विचार करो । 


शिक्षापाठ ९९ : समाजकी आवश्यकता 

आग्लभौमिक संसारसम्बन्धी अनेक कला-कौशलूमे किस कारणसे बिजयको प्राप्त हुए ? यह 
विचार करनेसे हमे तत्काल मालूम होगा कि उनका बहुत उत्साह और उस उत्साहमे अनेकोका मिल 
जाना उनकी विजयका कारण है। कला-कौशलके इस उत्साही काममे उन अनेक पुरुषोकी खडी हुई 
सभा या समाजने क्‍या परिणाम पाया ? तो उत्तरमे यह कहा जायेगा कि लक्ष्मी, कीति और अधिकार | 
उनके इस उदाहरणसे उस जातिके कछा-कौशलोकी खोज करनेका मै यहाँ उपदेश नहीं करता, परन्तु यह 
बतलाता हूँ कि सवंज्ञ भगवानका कहा हुआ गुप्त तत्त्व प्रमादस्थितिमे आ पड़ा है, उसे प्रकाशित करनेके 
लिये तथा पूर्वाचार्योके रचे हुए महान शास्त्रोको एकत्र करनेके लिये, गच्छोके पडे हुए मतमतान्‍्तरको 
दूर करनेके लिये तथा धर्मविद्याकों प्रफुल्लित करनेके लिये सदाचारी श्रीमान और धीमान दोनोको 
मिलकर एक महान समाजकी स्थापना करनेकी आवश्यकता है। पत्रित्र स्थाद्गादमतके ढेँके हुए तत्त्वको 
प्रसिद्धिमें लानेका जब तक प्रयत्न नही होता तब तक शासनकी उन्नति भी नहीं होगी । संसारी कला- 
कोशलसे लक्ष्मी, कीति और अधिकार मिलते हैं, परन्तु इस धमंकलाकौशलसे तो मे सिद्धि सम्प्राप्त 
होगी। महान समाजके अन्तगंत उपसमाज स्थापित करना। साम्प्रदायिक बाडेमे बेठे रहनेकी अपेक्षा 
मतमतान्तर छोडकर ऐसा करना उचित है। मै चाहता हैँ कि इस कृत्यकी सिद्धि होकर जेनके अन्तगंच्छ- 
मतमेद दूर हो, सत्य वस्तुपर मनुष्य मण्डलका ध्यान आओ और ममत्व जाओ। 
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वारवार जो बोध करनेमें आया है उसमेसे मुख्य तात्पय यह निकलता है कि आत्माको तारो और 
तारनेके लिये तत्त्वज्ञानका प्रकाश करो तथा सतशीलका सेवन करो । इसे प्राप्त करनेके लिये जो-जो मार्ग 
बतलाये हैं वे सब मार्ग मनोनिग्रहके अधीन है । मनोनिग्नहके लिये लक्ष्यकी विशारूता करना यथोचित है । 
इसमे निम्नलिखित दोष विघ्नरूप है :-- 


१ आल्स्य ७, अकरणीय विलास 

२ अनियमित निद्रा ८. मान 

३ विशेष आहार ९, मर्यादासे अधिक काम 
४ उन्माद प्रकृति १०. आत्मप्रशसा 

५. माया प्रपच ११. तुच्छ वस्तुसे आनन्द 


६. अनियमित काम १२. रसगारवलुब्धता 
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१३ अतिभोग १६. बहुतोका स्नेह 
१४. दूसरेका अनिष्ट चाहना १७ अयोग्य स्थानमे जाना 
१५. निष्कारण कमाना १८. एक भी उत्तम नियमको सिद्ध नही करना | 


अष्टादश पापस्थानकका क्षय तब तक नहीं होगा जब तक इन अष्टादश विध्नोंसे मनका सम्बन्ध 
है। ये अष्टादश दोष नष्ट होनेसे मनोनिग्रह और अभीष्ट सिद्धि हो सकती है| जब तक ये दोष मनसे 
निकटता रखते है तब तक कोई भी मनुष्य आत्मसार्थकता नहीं कर सकता । अति भोगके स्थानपर 
सामान्य भोग नही परन्तु जिसने स्ंथा भोगत्यागन्नत धारण किया है तथा जिसके हृदयमे इनमेसे एक 
भी दोषका मूल नही है वह सत्पुरुष बडभागी है । 
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एक भेदसे नियम ही इस जगतका प्रवतंक है। 
जो मनुष्य सत्पुरुषोके चरित्ररहस्यको पाता है वह मनुष्य परमेश्वर हो जाता है। 
चचल चित्त हो सब॑ विषम दु खोका मूल है । 

४ बहुतोका मिलाप और थोडोके साथ अति समागम ये दोनो समान दु.खदायक है । 

५ समस्वभावीका मिलना इसे ज्ञानी एकान्त कहते है | 

६ इन्द्रियाँ तुम्हे जीते और तुम सुख मानो इसकी अपेक्षा उन्हे जीतनमे ही तुम सुख, आनन्द 
और परमपद प्राप्त करोगे । 

७ रागके बिना ससार नही और ससारके बिना राग नही । 

८ युवावस्थाका सर्व॑संगपरित्याग परमपदको देता है। 

९, उस वस्तुके विचारमे लगो कि जो वस्तु अतोन्द्रियस्वरूप है । 

१०, गुणीके गुणमे अनुरक्त होओ । 
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आज मै तुमसे कितने ही प्रश्न निग्न॑न्थप्रवचनके अनुसार उत्तर देनेके लिये पूछता हूँ । 

प्र०--कहों धर्मंकी आवश्यकता क्या है ? 

उ०--अनादिकालीन आत्माके कर्मजालको दूर करनेके लिये । 

प्र---जीत्र पहुले या कर्म ? 

उ०--दोनो अनादि ही है, यदि जीव पहले हो तो इस विमलू वस्तुको महू छलगनेका कोई निर्मित्त 
चाहिये | कम पहले कहो तो जीवके बिना कर्म किये किसने ? इस न्यायसे दोनो अनादि ही है । 

प्र०--जीव रूपी या अरूपी ? 

उ०--रूपी भी है और अरूपी भी है । 

प्र---रूपी किस न्‍्यायस और अरूपी किस न्यायसे ? यह कहो । 

उ०--देहके निर्मित्तते रूपी और स्वस्वरूपसे अरूपी है । 

प्र ०--देह निमित्त किस कारणसे है ? 

उ०--स्वकमंके विपाकसे ! 

प्र०-- कमेकी मुख्य प्रकृतियाँ कितनी है ? 

उ०->आठ । 


न बच 
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प्र०--कौन कौन-सी ? 

उ०--जझ्ानावरणीय, दर्शनावरणीय, वेदनीय, मोहनीय, नाम, गोत्र, आयु और अन्तराय | 

प्र०--इन आठो कर्मोकी सामान्य जानकारी दो । 

उ०--ज्ञानावरणीय आत्माकी ज्ञानसम्बन्धी जो अनन्त शक्ति है उसका आच्छादन करता है। 
दर्शनावरणीय आत्माकी जो अनन्त दर्शनशक्ति है उसका आच्छादन करता है। वेदनीय अर्थात्‌ देहनिमित्तसे 
साता असाता दो प्रकारके वेदनीय कर्मोसे अव्याबाधसुखरूप आत्माकी शक्ति जिससे अवरुद्ध रहती है 
वह । मोहनीय कमंसे आत्मचारित्ररूप शक्ति अवरुद्ध रही है। नामकमंसे अमूतंरूप दिव्य शक्ति अवरुद्ध 
रही है | गोत्रकमंसे अटल अवगाहनारूप आत्मशक्ति अवरुद्ध रहो है। आयुकमंसे अक्षय॒स्थिति गुण अवरुद्ध 
रहा है। अन्तरायकर्मसे अनन्त दान, लाभ, वीयं, भोग और उपभोगकी शक्ति अवरुद्ध रही है । 
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प्र०--इन कर्मोके दूर होनेसे आत्मा कहाँ जाता है ? 

उ०--अनन्त और शाइवत मोक्षमे । 

प्र --इस आत्माका मोक्ष कभी हुआ है ? 

उ०--नही । 

प्र ०--कारण ? 

उ०--मोक्षप्राप्त आत्मा कमंमलरहित है, इसलिये उसका पुन्जंन्म नही है । 

प्र०--केवलीके लक्षण क्‍या है ? 

उ०--चार घनघाती कर्मोंका क्षय करके और शेष चार कर्मोको दुबंल करके जो पुरुष त्रयोदश 
गुणस्थानमे विहार करता है | 


प्र०--गुणस्थानक कितने ? ० 

उ०--चौदह । 

प्र०--उनके नाम कहो ।! 

उ०-- :ौ. मिथ्यात्व गुणस्थानक ८ अपूर्वकरण गुणस्थानक 
२ सास्वादन गुणस्थानक ९ अनिवृत्तिबादर गुणस्थानक 
<. मिश्र गुणस्थानक १० सूक्ष्मसापराय गुणस्थानक 
४ अविरतिसम्यग्दृष्टि गुणस्थानक ११ उपज्ातमोह गुणल्‍्थानक 
५, देशविरति गुणस्थानक १२. क्षीणमोह गुणस्थानक 
६ प्रमत्तसयत गुणस्थानक १३. सयोगीकेवली गुणस्थानक 
७ अप्रमत्तसयत गुणस्थानक १४ अयोगीकेवली गुणस्थानक 
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प्र०--केवली और तीर्थंकर इन दोनोमे क्‍या अन्तर हे ” 
उ०--कैवली और तोथंकर शक्तिमे समान है, परन्तु तीथंकरने पूर्वम तं।र्थंकरनामकमंका उपाजंन 
किया है, इसलिये व विशेषरूपस बारह गुण और अनेक अतिशय प्राप्त करते है । 
प्र०--तीर्थकर पयंटन करके किसलिये उपदेश देते हे ? व तो नीरागी है । 
उ०--यूबंमे जो तीर्थंकरनामकर्म बाँधा है उसे वेदन करनेके लिये उन्हे अवश्य ऐसा करना 
पड़ता है । 
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प्र---अभी प्रवतंमान शासन किसका है ? 

उ०--श्रमण भगवान महावीरका | 

प्र०--महावीरसे पहले जैनदद्ंन था ? 

उ०--हाँ । 

प्र०--उसे किसने उत्पन्न किया था ? 

उ०--उनसे पहलेके तीथैकरोने । 

प्र०--उनके और महावीरके उपदेशमे कोई भिन्‍नता है क्‍या ? 

उ०--तत्त्वस्वरूपसे एक ही है | पात्रको लेकर उपदेश होनेसे और कुछ कालभेद होनेसे सामान्य 
मनुष्यको भिन्‍नता अवश्य मालूम होती है, परन्तु न्‍्यायसे देखते हुए यह भिन्‍नता नही है । 

प्र०--उनका मुख्य उपदेश क्‍या है ? 

उ०-+आत्माको तारो, आत्माकी अनंत शक्तियोका प्रकाश करो और उसे कमंरूप अनंत दुःखसे 
मुक्त करो | 

प्र--इसके लिये उन्होने कौनसे साधन बताये हैं ? 

उ०--व्यवहारनयसे सदुदेव, सदूधर्म और सद्गुरुका स्वरूप जानना, सददेवका गुणगान करना, 
त्रिविध धमंका आचरण करना और निग्र॑न्थ गुरुसे धमंका बोध पाना । 

प्र०--त्रिविध धम॑ कौनसा ? 

उ०--सम्यग्ज्ञानरूप, सम्यग्दर्शनरूप ओर सम्यकचारित्ररूप । 
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प्रः--ऐसा जैनदर्शन जब सर्वोत्तम है तब सभी आत्मा इसके बोधको क्‍यों नही मानते ? 

उ०---करसंकी बहुलतासे, मिथ्यात्वके जमे हुए दलसे और सत्समागमके अभावसे । 

प्र०--जैनमुनियोके मुख्य आचार क्या हैं ? 

उ० -पाँच महाव्रत, दशविध यतिधम, सप्तदशविध संयम, दणविध वेयावृुत्य, नवविध ब्रह्मचर्य, 
हादश प्रकारका तप, छोधादिक चार प्रकारके कषायका निग्नह, इनके अतिरिक्‍त ज्ञान, दर्शन और चारित्र- 
का आराधन इत्यादि अनेक भेद है । 

प्र«--जैनमुनियोके जैसे ही संन्यासियोके पॉच याम है, बौद्धधमंमे पॉच महाशील हैं। इसलिये इस 
आचारमे तो जैनमुनि, सन्‍्यासी तथा बौद्धमुनि एक्से हे न ” 

उ० नही 

प्र०--कक्‍्यों नही ? 

उ०--उनके पाँच याम और पाँच महाशील अपूर्ण है। महात्रतके प्रतिभेद जेनमे अति सूक्ष्म हैं । 
उन दोनोके स्थूल है । 

प्र०--सुक्ष्मताके लिये कोई दृष्टान्त भी तो दो | 

उ०--दृष्टान्त प्रत्यक्ष ही है। पचयामी कंदमूलादिक अभक्ष्य खाते है, सुखशय्यामे सोते है, विविध 
प्रकारके वाहनो और पुृध्पोका उपभोग करते है, केवल शीतल जलसे व्यवहार करते है, रात्रिमे भोजन 
करते है। इसमे होनेवाला असख्यात जतुओंका विनाश, ब्रह्मचयंका भंग इत्यादिकी सुक्ष्मता वे नही जानते । 


श्र श्रोसद्‌ राजचन्त 


इसी प्रकार बोद्धमुनि मांसादिक अभक्ष्य और सुखशील साधनोंसे युक्त हैं। जेनमुनि तो इनसे सवंधा 
विरक्‍त ही हैं । 
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प्र०--वेद और जेनदर्शनमे प्रतिपक्षता है क्‍या ? 

उ०--जैनदर्शनकी वेदसे किसी द्वेषसे प्रतिपक्षता नही है, परन्तु जेसे सत्यका असत्य प्रतिपक्षी 
गिना जाता है बसे जेनदर्शनसे वेदका सबंध है | 

प्र---इन दोनोमे आप किसे सत्यरूप कहते है ? 

उ०--पवित्र जेनदर्शनको ! 

प्र०--वेददर्शनवाले वेदकों कहते है, उसका क्या ? 

उ०--यह तो मतभेद और जैनदर्शनके तिरम्कारके लिये है। परनल्तु न्‍्यायपूर्वक दोनोके मूलतत्त्व 
आप देख जाइये । 

प्र०---इतना तो मुझे लगता है कि महावीरादिक जिनेश्वरोका कथन न्यायके काँटे पर है, परस्तु 
जगतकर्त्ताका वे निषेध करते हैं, और जगत अनादि अनत है ऐसा कहते है, इस विषयमे कुछ कुछ शंका 
होती है कि यह असंख्यात द्वीप-समुद्रयुक्त जगत बिना बनाये कहाँसे हुआ ? 

उ०--आपको जब तक आत्माकी अनत शक्तिकी लेश भी दिव्य प्रसादी नहों मिली तब तक ऐसा 
लगता है, परन्तु तत्त्वज्ञानसे ऐसा नही लगेगा । 'सम्मतितक ग्रन्थका आप परिक्षीलन करेंगे तो यह शंका 
दूर ही जायेगी | 

प्र०--परंतु समर्थ विद्वान अपनी मृषा बातकों भी दृष्टांतादिकसे सेद्धान्तिक कर देते हैं, इसल्ये 
वह खंडित नहीं हो सकती, परन्तु वह सत्य केसे कही जाये ? 

उ०-परनन्‍्तु उन्हे कुछ मृषा कहनेका प्रयोजन न था, ओर थोडी देरके छिये थो मानें कि हमे ऐसी 
शंका हुई कि यह कथन मृषा होगा तो फिर जगतकर्त्ताने ऐसे पुरुषको जन्म भो क्यों दिया ? नामडबाऊ 
पुत्रको जन्म देनेका क्‍या प्रयोजन था ? ओर फिर बे सत्पुरुष सवंश थे; जगतकर्त्ता सिद्ध होता तो ऐसा 
कहनेसे उन्हे कुछ हानि न थी । 





शिक्षापाठ १०७ : जिनेइवरफों वाणी 
( मनहर छन्द ) 
#अनंत अनंत भाव भेंदथी भरेंली भलोी, 
अनंत अनंत नय निक्षेपे व्याख्यानी छे; 
सकरू जगत हितकारिणी हारिणी मोह, 
तारिणी भवाब्धि सोक्षयारिणी प्रमाणी छे; 
उपमा आप्यानो जेने तमा राखवो ते व्यर्थ, 
आपवाथोी निज मति मपाई में मानी छे; 


जभावाथं--जिनेश्वरकी वाणी अनतानत भावभेदोसे भरी हुईं है, इसलिये मनोहर है, अनतानत नय-निक्षेपों- 
से जिसकी व्याख्या की गई हैं, जो सकल जगतका हित करनेवाली, मोहको हरनेवाली, भवसागरसे ता रमेवाली है और 
जिसे मोक्ष देनेके रथयि समर्थ एवं प्रमाणभूत माना हैं, जिसे उपमा देनेकी छालसा रखना ग्यर्श है, ओर उपभा देनेसे 
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अहो ! राजचन्द्र, बाव्ठ ख्याल नयी पामता ए, 
जिनेदवर तणी वाणी जाणी तेणे जाणी छे ७१॥ 


शिक्षापाठ १०८ : पूर्णमालिका मंगल 
( उपजाति ) 
अतपोपध्याने रविरूषप. थाय, 
ए साधोने सोम रहो सुहाय; 
महान ते मंगव्ठ पंक्ति पामे, 
आये पछी ते बुधना प्रणासे ॥१॥ 
निर्प्रन्य ज्ञाता गुर सिद्धिदाता, 
कां तो स्वयं शुक्र प्रपूर्ण ख्याता; 
; प्रियोग त्यां केवव्ठ मंद पामे, 
स्वरूप सिद्धे विचरो विरामे ७२७ 





अपनी मतिका माप निकल जाता है, ऐसा मैंने माना हैं। राजचन्द्र कहते है कि यह कितना आहइचर्य है कि अज्ञानी 
जीवबोंको जिनवाणीका ख्याल भी नही आता अर्थात्‌ वें उसकी महिमाको नही जानते हैं । जिनैक्वरकी वाणीकों जिसने 
जाना है उसीने जाना है ॥ १॥ 

अभावार्थ--आत्मा तप और ध्यानसे सूर्यकी भाँति तेजस्वी होता है। तप और ध्यानकी सिद्धिसि शान्त तथा 
शीतल होकर आत्मा चंद्रकी तरह शोभता है। फिर महामंगलकी महापदवीको प्राप्त होता है । फिर वह बुधके परि- 


णाममें आता है अर्थात्‌ बोषिस्वरूप हो जाता है ॥ १ ॥। 
फिर वह सिद्धिदाता एव ज्ञाता निम्नेन्‍्थ गुरु अथवा पूर्ण व्याख्याता स्वय शुक्रका स्थान ग्रहण करता है। उस 


द्षामें त्रियोग सर्वभा मंद हो जाते है। परिणामत आत्मा स्वरूप सिद्ध होनेपर ऊध्वंगसन करके सिद्धाख्यमें 
बिराजता है ॥ २ ॥ 
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इस प्रकार किये गये बावन अवधानोंके संबंधमें लिखनेकी यहाँपर पूर्णाहुति होती है। 

ये बावन काम एक समयमे एक साथ मनःशक्तिमें धारण करने पड़ते हैं। अज्ञात भाषाफे विकृत 
अक्षर सुकृत करने पड़ते हैं । संक्षेपमे आपसे कह देता हूँ कि यह सब याद ही रह जाता है। (अभी तक 
कभी विस्मृति नही हुई है |) इसमें बहुत-कुछ मम समझना रह जाता है। परन्तु दिलगीर हूँ कि वह समझ्षाना 
प्रत्यक्षमे ही संभव है। इसलिये यहाँ लिखना वृथा है। आप निश्चय कीजिये कि यह एक घंटेका कितना 
कोशल्य है ? संक्षिप्त हिसाब गिरने तो भी बावन इलोक तो एक घंटेमे याद रहे या नहीं? सोलह नये 
(विषय), आठ समस्‍्याएँ, सोलह भिन्‍न-भिन्‍न भाषाके अनुक्रमविहीन अक्षर और बारह दूसरे काम कुछ 
मिलाकर एक विद्वानने गिनती करनेपर मान्य रखा था कि ५०० इलछोकोंका स्मरण एक घंटेमें रह सकता 
है। यह बात अब यहाँपर इतनेसे ही समाप्त कर देते है । 

आ--तेरह महीने हुए देहोपाधि और मानसिक व्याधिके परिचयसे कितनी ही शक्ति दबाकर रखने 
जैसी ही हो गई है । ( बावन जैसे सो अवधान तो अभी भी हो सकते हैं। ) नहीं तो आप चाहे जिस 
भाषाके सो इलोक एक बार बोल जायें तो उन्हें पुनः उसी प्रकार स्मृतिमे रखकर कह सुनानेकी समर्थता 
इस लेखकमे थी । और इसके लिये तथा अवधानोंके लिये इस मनुष्यको 'सरस्वतीका अवतार' ऐसा उप- 
नाम मिला हुआ है। अवधान आत्मशक्तिका कार्य है, यह मुझे स्वानुभवसे प्रतीत हुआ है। आपका प्रदन 
ऐसा है कि “एक घंटेमे सौ इछोक स्मरणमे रह सकते है ?” इसकी मामिक स्पष्टता तो उपर्युक्त विषय 
कर ही देंगे, ऐसा मानकर उसे यहाँ नहीं लिखा है। आश्चर्य, आनन्द और संदेहमेसे अब आपको जो योग्य 
लगे उसे ग्रहण करें । 

इ--मेरी क्या गक्ति है ? कुछ भी नही। आपकी शक्ति अद्भुत है। आप मेरे लिये आश्चयंचकित 
होते हैं और मैं आपके लिये आनंदित होता हूँ। 

आप सरस्वती सिद्ध करनेके लिये काशीक्षेत्रकी ओर पधारनेवाले हैं, यह पढ़कर में अत्यानंद-कुशल 
हुआ हूँ । अस्तु | आप कौनसे न्यायशास्त्रकी बात करते हैं ? गोतम मुनिका या मनुस्मृति, हिंदू धमंशास्त्र, 
मिताक्षरा, व्यवहार, मयूख आदि प्राचीन न्यायग्रन्थ या आधुनिक ब्रिटिश लॉ प्रकरण ? इसकी स्पष्टता 
मुझे नहीं हुई। मुनिका न्यायजास्त्र मुक्ति-प्रकरणमें समाविष्ट होने योग्य है । दूसरे ग्रन्थ राज्य-प्रकरणमे-- 
*“ब्रिटिशमां माठां”--समाविष्ट होते हैं । तीसरा खास ब्रिटिशके लिये ही है, परन्तु वह अंग्रेजीमे है । तो 
अब आपने इनमेंसे किसे पसन्द किया है ? यह मर्म खुलना चाहिये। यदि मुनिशास्त्र और प्राचीन शास्त्रके 
सिवाय गिना हो तो इसका अभ्यास काश्ीमे नहीं होता । परन्तु मेट्रिक्युलेशन पास होनेके बाद बम्बई और 
पूनामे होता है। दूसरे शास्त्र समयानुकूल नही हैं। आपका विचार जाने बिना ही यह सब लिख डाला 
हैं। परन्तु लिख डालनेमें भी एक कारण है। वह यह है कि आपने साथमे अंग्रेजी विद्याभ्यासकी बात 
लिखी है, तो मैं मानता हूँ कि इसमें आप कुछ भूल करते होंगे। बम्बईकी अपेक्षा काशीकी तरफ मैँग्रेजी- 
अभ्यास कुछ उत्कृष्ट नहीं है; जब उत्कृष्ट न हो तब दूर जानेका हेतु कुछ और होगा। ,आप लिखें तो 
जाने, तब तक शंंकाग्रस्त हूँ । 


१. मुझे अभ्य!सके बारेमें पूछा है इसकी जो स्पष्टता मुझे करनी है, वह उपर्यक्त बातकी स्पष्टता 
हुए बिना नही की जा सकती; और जो स्पष्ठता में करनेवाला है वह दलीलोंसे करूँगा । 


जशञानवधेक सभाके व्यवस्थापकका उपकार मानता हूँ, क्योंकि वे इस अनुचरके लिये कष्ट उठाते हैं । 
यह सारी स्पष्टता संक्षेपमे कर दी है । विशेषकी आवध्यकता हो तो पृछिये | 
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१. यह किसी प्रस्थका नाम है। 
श्८ 
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१९, 
"महानीति 
(वचन सप्तशती) 
१. सत्य भी करुणामय बोलता । 
२. निर्दोष स्थिति रखना ) 
३. वेरागी हृदय रखना | 
४. दर्शन भी वेरागी रखना | 
५, पहाड़की तलह॒टीमें अधिक योग साधना । 
, बारह दिन पत्नी संसगंका त्याग करना | 
, आहार, विहार, आलस्य, निद्रा इत्यादिको वशमे करना । 
. संसारकी उपाधिसे यथासंभव विरक्त रहना | 
९, सर्व-संगठपाधिका त्याग करना । 
१०. गृहस्थाश्रमको विवेकी बनाना । 
११. तत्त्वधरमंको सर्वज्ञतासे प्रणीत करना । 
१२. वेराग्य और गम्भोरभावसे बेठना । 
१३ सारी स्थिति वेसी ही । 
१४. विवेकी, विनयी और प्रिय भी मर्यादित बोलना | 
१५, साहसिक कार्य करनेसे पहले विचार करना । 
१६. प्रत्येक प्रकार॒से प्रमादको दूर करना । 
१७ सभी का नियमित हो रखना | 
१८. शक्ल मावसे मनुष्यका मन हरना । 
१९, सिर जाते हुए भी प्रतिज्ञा भंग न करना । 
२०. मन, वचन और कायाके योगसे परपत्नीका त्याग । 
२१, इसी प्रकार बेदया, कुमारो, विधवाका त्याग । 
२२ मन, वचन और कायाका अविचारसे उपयोग न करूँ 
२३, निरीक्षण नही करूँ। 
२४, हावभावसे मोहित न होऊँ । 
२५. बातचीत नही करूँ | 
२६. एकान्तमें नही रहूँ । 
२७, स्तुति नहीं करूँ | 
१. देखें आक २१ मे न० १६ तथा आक २७ । 
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भ्यृंगार-साहित्य नही पढे । 

विशेष प्रसाद नही ले । 

स्वादिष्ट भोजन नही ल॑। | 
सुगंधी द्रव्यका उपयोग नही करू । 
स्नान व मंजन नही करूँ | 


काम विषयको ललित भावसे नहीं चाहूँ। 

बीय॑का व्याघात नही करूँ | 

अधिक जलपान नही करू । 

कटाक्ष दृष्टिसे स्त्रीको नहीं देख | 

हँसकर बात नही करूँ । (स्त्रीसे) 

श्रृद्भारी वस्त्र नही देखे । 

दंपती-सहवासका सेवन नही करूँ | 

मोहनीय स्थानकमे नही रहूँ | 

इस प्रकार महापुरुषोंको पालन करना चाहिये | मै पालन करनेमे प्रयत्नशील हूँ । 
छोकनिदासे नही डरू । 

राज्यभयसे त्रस्त न होऊँ। 

असत्य उपदेश नही दूँ। 

सदोष क्रिया नही करूँ | 

अहंपद रखूँ या बोल नही । 

सम्यक प्रकारसे विश्वकी ओर दृष्टि करूँ। 

नि स्वार्थभावसे विहार करूँ | 

अन्यमे मोहनी उत्पन्न करनेवाला देखाव नही करू । 
धर्मानुरक्त दर्शनसे विचरण करू | 

सब प्राणियोमे समभाव रख । 

क्रोधी वचन नही बोल । 


- पापी वचन नहीं बोल । 


असत्य आज्ञा नही दूँ । 
अपथ्य प्रतिज्ञा नही दूँ । 


सुख-दुःखमे समभाव रख । 

राजिभोजन नहीं करूँ | 

नश्षीलो वस्तुका सेवन नहीं करू । 
प्राणीको दु ख देनेवाला असत्य नहीं बोल। 
अतिथिका सन्‍्मान करू । 

परमात्माकी भक्ति करूँ | 

प्रत्येक स्वयंबुद्धको भगवान मान । 
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६६. उसकी प्रतिदिन पूजा करू | 

६७. विद्वानोंका सन्‍मान करूँ | 

६८, विद्वानोंसे माया नहीं करू । 

६९ मायावीको विद्वान नही कहेँ । 

७०. किसी दर्शतकी निदा नहीं करूँ । 
७१. अधमंकी स्तुति नही करूँ । 

७२. एक पक्षीय मतभेद नहीं बनाऊं । 
७३. अज्ञान पक्षकी आराधना नही करूँ | 
७४ आत्मप्रशंसा नही चाहूँ। 

७५. किसी कछृत्यमें प्रमाद नही करू | 
७६. मांसादिक आहार नहीं करूँ | 
७७. तृष्णाको शांत करूँ | 
७८. तापसे मुक्त होनेमें मनोज्ञता मान । 
७९० उस मनोरथको पूरा करनेके लिये परायण होऊ । 
<०, योगसे हृदयको शुक्ल करूँ | 

८१. असत्य प्रमाणसे वार्तापूर्ति नही करूँ | 
८९. असंभव कल्पना नहीं करू | 

<३ लोक-अहितका विधान नही करूँ । 
८४, ज्ञानीकी निंदा नही करूँ । 

८५ बेरीके गुणकी भी स्तुति करूँ | 

८६. किसीसे वेरभाव नही रखूं। 

८७. माता-पिताको मुक्तिमागंपर चढाऊ । 
८८ सुमार्गसे उनका बदला चुकाऊ | 
८९, उनकी भिथ्या आज्ञा नही मानूं। 

९.०. स्वस्त्रीसे समभावसे बर्ताव करूँ | 
९२, 

९२, जल्दीसे नही चल॑। 

९३. तीज वेगसे नहीं चल । 

९४. ऐँठकर नही चल | 

९५. उच्छुद्धुल वस्त्र नही पहन । 

९६. वस्त्रका अभिमान नहीं करू | 

९७. अधिक बाल नही रखूं। 

९८. तंग वस्त्र नही पहन) 

९५. अपविज्र वस्त्र नहीं पहनूँ। 
१००, ऊनके वस्त्र पहननेका प्रयत्न करूँ | 
१०१ रेशमी वस्त्रका त्याग करूँ | 
१०२. शात चालसे चल । 
१०३. सिथ्या आडंबर नहीं करूँ । 


२०वाँ वर्ष (डर 


१०४. उपदेशकको द्ेेषसे नहीं देखूँ। 

१०५. देषमात्रका त्याग करू | 

१०६. रागदृष्टिसे एक भी वस्तुका आराधन नहीं करू । 
१०७. बेरीके सत्य वचनका मान कछ | 

१०८. 

१०९. 

११०. 

१११. 

११२. 

११३. 

११४. 

११५ 

११६ बाल नहीं रखूं। (गृ०) 

११७ कचरा नही रखूं। 

११८. कीचड़ नहीं करू--आँगनके पास । 

११९, मुहल्लेमे अस्वच्छता नही रखूँ। (साधु) 

१२० फटे कपड़े नही रखूं। 

१२१, अनछना पानी नही पीऊं | 

१२२ पापी जलसे नही नहाऊ । 

१२३. अधिक जल नही गिराऊं । 

१२४ वनस्पतिको दु ख नहीं दूँ । 

१२५ अस्वच्छता नही रख। 

१२६, प्रहरका पकाया हुआ भोजन नहीं कखूँ। 
१२७ रसेंद्रियकी वृद्धि नही करूँ | 

१२८, रोगके बिना औषधका सेवन नही करूँ | 
१२९, विषयका औषघ नही खाऊ । 

१३०. मिथ्या उदारता नही करू | 

१३२१. कृपण नहीं होऊ। 

१३२, आजीविकाके सिवाय किसीमे माया तही करू । 
१३३. आजीविकाके लिये धमंका उपदेश नही करू । 
१३४, समयका अनुपयोग तही करूँ । 

१३५, बिना नियम काय॑ नहों करू | 

१३६. प्रतिज्ञान्नत नही तोड़ । 

१३७, सत्य वस्तुका खंडल नही करूँ । 

१३८ तस्वज्ञानमे श्कित नही होऊ । 

१३० तत्वका आराधन करते हुए लोकनिदासे नही डरूँ। 
१४०, तत्त्व देते हुये माया नही करू । 

१४१. स्वाथंको धर्मं नही कहूँ । 


श्र 


१४२. 


१४रे 
१४४ 
१४५ 


१४६. 
१४७, 
१४८. 
१४९, 
१५०, 
१५१, 
१५२. 
१५३, 
१५४. 
१५५. 
१५६. 


१५७ 


१५८, 
१५०, 


१६०, 
१६१. 
१६२. 


१६३. 
१६४. 


१६५ 
१६६ 


१६७. 
१६८, 


१६० 
१७० 


१७१. 


१७२ 


१७२, 
१७४, 
१७५, 
१७६, 


१७७ 


१७८, 
१७९, 
१८०. 


श्रीमद्‌ राजचन्द्र 


चारो वर्गका मंडन करूँ । 

धर्मसे स्वार्थ सिद्ध नही करूँ | 
घमपूर्वक अर्थ कमाऊ । 

जड़ता देखकर रोष नही करूँ | 
खेदकी स्मृति नही लाऊँ । 
मिथ्यात्वका विसरजन करू । 
असत्यको सत्य नहीं कहूँ | 
श्रृंगारको उत्तेजन नही दूँ । 
हिसासे स्वार्थ नही चाहूँ । 
सृष्टिका खेद नही बढ़ाऊ । 

मिथ्या मोह उत्पन्न नही करूँ | 
विद्याके बिना मूर्ख नही रहूँ । 
विनयकी आराधना करके रहूँ । 
मायाविनयका त्याग करूँ । 
अदत्तादान नही ल॑ | 

क्लेग नहीं करूँ ! 

दत्ता अनीति नही ल॑ँ। 

दुःखी करके धन नही ल॑ । 

झूठा तोल नही तोौल। 

झूठी गवाही नही दूँ । 

झूठी सौगंध नही खाऊ । 

हँसी नहीं करू । 

मृत्युको समभावसे देख । 

मौतसे हर्ष मानना । 

किसीकी मोतपर नही हँसना । 
हृदयको विरागी करता जाऊं । 
विद्याका अभिमान नही करूँ | 
गुरुका गुरु नही बन । 

अपूज्य आचार्यकी पूजा नही करू ! 
उसका मिथ्या अपमान नहों करू | 
अकरणीय व्यापार नही करूँ | 
गुणहीन वक्‍षतृत्वका सेवन नहीं करूँ । 
तात्त्विक तप अकालिक नही करूँ | 
शास्त्र पढ़ूँ । 

अपने मिथ्या तकको उत्तेजन नहीं दूं । 
सब प्रकारकी क्षमा चाहूँ। 
संतोषकी प्रयाचना करू । 
स्वात्ममक्ति करूँ । 

सामान्य भक्ति कहूँ | 


१८१, 
१८२, 


२०वाँ वर्ष श्ट्रे 


अनुपासक होऊ । 
निरभिमानी होऊ । 


१८३, मनुष्यजातिमे भेद न गिनूँ । 


१८४. 
१८५, 
१८६ 
१८७ 
१८८, 
१८५९०, 
१९०, 
१९१, 
१९२ 
१९२ 
शर्ट 
१९५ 
2९६, 
१९७ 
१९८, 
१९९ 
२७०, 
२०१, 
२०२ 
२० 
२०४ 
२०५ 
२०६, 
२०७ 
२०८, 
२०९ 
२१०. 
२११. 
२१२, 
२१३ 
२१४. 
२१५, 
२१६. 
२१७. 
२१८, 
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जडकी दया खाऊं । 

विशेषसे नयन ठंढे करू । 

सामान्यसे मित्रभाव रखूं। 

प्रत्येक वस्तुका नियम करूँ | 

सादी पोशाकको चाहूँ । 

मधुर वाणी बोलं। 

मनोवीरत्वकी वृद्धि करूँ | 

प्रत्येक परिषह्ठ सहन करूँ । 

आत्माको परमेश्वर मान्‌ । 

पुत्रकोीं तेरे मार्गंपर चढाऊँ | (पिता इच्छा करता है । ) 
खोटे लाड़ नही लडाऊ । हा 
मलिन नही रख” । । 
उलटी बातसे स्तुति नही करू ) 
मोहभावसे नहीं देखू । के 
पुत्रीकी सगाई योग्य गुणवालेसे करूँ | ,, 
समवयस्क देख । रे 
समगणी देख । |) 
तेरे सिद्धातका भग करनेवाला ससारव्यवहार न चलाऊ | 
प्रत्येकको वात्सल्यका उपदेश दूँ । 

तत्वस नही उकताऊ | 

विधवा हूँ । तेरे धमंको अगोकार करूँ | (विधवा इच्छा करती है ।) 
सुवासिनी साज नही सजू। 

धर्मकथा करू | 

निठल्ली नही रहूँ । 

तुन्छ विचारपर नहीं जाऊँ। 

सुखकी ईर्ष्या नही करूँ । 

संसारको अनित्य मान । 

शुद्ध ब्रह्मचयंका सेवन करूँ | 

परघरमे नही जाऊँ। 

किसी पुरुषके साथ बात नही करूँ। 
चंचलतासे नही चल | 

ताली देकर बात नही करूँ | 

पुरुष-लक्षण नहीं रखूँ। 

किसीके कहनेसे रोष नहीं लाऊँ। 

जिदंडसे खेद नही मानूँ | 


श्द्ष 


श्रीमद्‌ शाजचरद 


२१९, मोहदृष्टिसे वस्तुको नही देखूँ। 

२२०. हुदयसे दूसरा रूप नहीं रखूं। 

२२१, सेव्यकी शुद्ध भक्ति करूँ । (सामान्य) 

२२२, नीतिसे चल । 

२२३. तेरी आज्ञाका भज़ नही करूँ | 

२२४. अविनय नही करू | 

२२५. छाने बिना दूध नही पीऊं। 

२२६ तेरे द्वारा निषिद्ध वस्तु उपयोगमे नहीं लाऊ | 
२२७, पापसे जय करके आनन्द नही मानूँ । 

२२८ गायनमे अधिक अनुरक्त नही होऊ । 

२२५, नियम तोड़नेवाली वस्तु नहीं खाऊ । 

२३० गुहसौंदयंकी वृद्धि करूँ । 

२३१ अच्छे स्थानोकी इच्छा नही करू | 

२३२. अशुद्ध आहार-जल नही ल॑। ( मुनित्व भाव ) 
२३३, केशलुचन करू | 

२३४. प्रत्येक प्रकारसे परिषह सहन करू । 

२३५ तत्त्वज्ञानका अभ्यास करू । 

२३६ कदमूलका भक्षण नही करू । 

२३७ किसी बस्तुको देखकर प्रसन्न न होऊ । 

२३८ आजीविकाके लिये उपदेशक नहीं बनेँ ।(२) 
२३९, तेरे नियमको नही तोड़ | 

२४० श्रुतज्ञानकी वृद्धि करू | 

२४१ तेरे नियमका मडन करू | 

२४२. रसगारव नहीं होऊ । 

२४३. कषाय धारण नही करूँ । 

२४४ बन्धन नही रखे । 

२४५ अन्रद्माचयंका सेवन नहीं करू | 

२४६ आत्मा परात्माकों समान मान्‌। (२) 

२४७ लिये हुए त्यागका त्याग नही करू | 

२४८ मृषा इत्यादि भाषण नही करूँ । 

२४९ किसी पापका सेवन नहीं करू | 

२५० अबंध पापकी क्षमापनत्ता करू । 

२५१, क्षमायाचनामे अभिमान नही रखू। (मुनि सामान्य) 
२५२. गुरके उपदेशका भज्ज नहीं करूँ। 

२५३. गुरुका अविनय नही करू | 

२५४. गुरुके आसनपर नही बैठ | 

२५५. उससे किसी प्रकारकी महत्ताका भोग नही करूँ । 
२५६, उससे शुक्लहृदयसे तत्त्वज्ञानकी वृद्धि करू । 


२५७. 
२५८, 
२५९, 
२६०. 
२६१ 
रबर, 
२६३. 
२६४ 
२६५ 
२६६. 
२६७ 
२६८, 
रद 
२७०, 
२७१ 
२७२ 
रछर३, 
२७४ 
२9५ 
9 ५ 
२७७ 
२३८ 
२७९ 
२८० 
२८१ 
२८२ 
२८३, 
र्टड 
२८५ 


२८६, 


२८७. 
२८८ 


२८५०, 
, खिलखिलाकर नही हँसूँ। (स्त्री) 
२९१, 
रथर२, 


रण, 


च्् 


२०९२ 


२० वाँ वर्ष श्डष्‌ 


मनको अंतःस्थिर रखूँ । 

वचनको रामबाण रखूँ। है 
कायाको कूमंरूप रखूँ। 

हृदयको अमररूप रखूँ | 

हृदयको कमलरूप रखूँ। 

हृदयको पत्थररूप रखूँ। 

हृदयको निबूरूप रखूँ। 

हृदयको जलरूप रख । 

हृदयका तेलरूप रखू। 

हृदयकों अग्निरूप रख । 

हृदयको आदर्शरूप रखू। 

हृदयको समुद्ररूप रखे । 

वचनको अमृतरूप रख । 

वचनको निद्वारूप रख्‌। 

वचनको तुृषारूप रख । 

वचनको स्वाधीन रखू | 

कायाको कमानरूप रख । 

कायाको चंचल रख । 

कायाको निरपराधी रखू'। 

किसी प्रकारको चाह नही रखूँ। (परमहस) 
तपसवी हूँ, वनमे तपइचर्या किया करूँ । (तपस्वीकी इच्छा) 
शीतल छाया लेता हूँ । 

समभावसे सवव॑ सुखका संपादन करता हूँ | 
मायासे दूर रहता हूँ । 

प्रपचका त्याग करता हूँ । 

सर्व त्यागवस्तुको जानता हूँ । 

मिथ्या प्रशंसा नही करूँ । (मु०, ब्र०, 3०, गृ०, सामान्य) 
झूठा कलंक नही लगाऊ | 

मिथ्या वस्तु प्रणीत नहीं करूँ । 
कुटुम्बक्लेश नहीं करू । (गृ०, 3०) 
अभ्याख्यान धारण नही करू । (सा०) 
पिशुन नही बन । 

असत्यसे प्रसन्‍न नहीं होऊ | (२) 


बिता कारण नहीं मुस्कराऊ । 
किसी समय नही हंस । 
मनके आनन्दको अपेक्षा आत्मानन्दको चाहूँ। 


२९४. सबको यथातथ्य मान दूँ। (गृहस्थ) 
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२९५. स्थितिका गव॑ नही करूँ। (गु०, मु०) 

२९६. स्थितिकां खेद नहीं करू । 

२५७. मिथ्या उद्यम नही करूँ | 

२९८ अनुद्यमी नही रहूँ। 

२९९, खोटी सलाह नहीं दूँ । (गृ०) 

३०० पापी सलाह नहीं दूं। 

३०१. न्यायविरुद्ध कृत्य नही करूँ । (२-३) 

३०२ किसीको झूठी आशा नहीं दूँ। (गृ०, मु०, ब्र०, उ०) 
३०३, असत्य वचन नही दूं। 

३०४ सत्य वंचनका भंग नही करू । 
३०५ पाँच समित्तिको धारण करू | (मु०) 
३०६. अविनयसे नही बे । 

३०७, बुरे मण्डलमे नही जाऊं। (गु०, मु०) 
३०८, वेश्याकी ओर दृष्टि नहीं करूँ | 
३०९ इसके वचनोंका श्रवण नही करू । 
३१०. वाद्य नही सुन । 

३११. विवाह विधि नही पूछ । 

३१२. इसकी प्रशंसा नही करू | 

३१३. मनोरममे मोह नही मान्‌। 

३१४ कर्माधर्मी नही करूँ । (गृ०) 

३१५. स्वार्थसे किसीकी आजीविकाका नाश नही करू । (गृ०) 

३१६, वधबंधनकी शिक्षा नहीं करू । 

३१७. भय तथा वात्सल्यसे राज्य चलाऊ। (रा०) 

३१८ नियमके बिना विहार नही करू | (मु०) 

३१९. विषयकी स्मृति होनेपर ध्यान किये बिना न रहूँ। (मु०, गृ०, ब्र०, 3०) 
३२० विषयकी विस्मृति ही करूँ। (मु०, गु०, ब्र०, 3०) 

३२१. सं प्रकारकी नीति सीखे । (मु०, गृ०, ब्र०, उ०) 

३२२. भयभाषा नही बोल । 

३२३. अपशब्द नही बोल | 

३२४. किसीको नहीं सिखाऊं । 

३२५, असत्य ममंभाषा नही बोल । 

३२६. लिया हुआ नियम कर्णोपकर्णिकाकी रीतिसे नही तोड़ । 

३२७, पीठचौय नहीं करू | 

३२८, अतिथिका तिरस्कार नहीं करू | (गृ०, 3०) 

३२९. गुप्त बातको प्रसिद्ध नहीं करू । (गु०, उ०) 

३३०, प्रसिद्ध करने योग्यको गुप्त नहीं रखूँ। 

३३१. उपयोगके बिना द्रव्य नहीं कमाऊं | (गु०, उ०, ब्र०) 

रेश२. अयोग्य करार नहीं कराऊ । (गृ०) 
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अधिक व्याज नही ल॑ । 

हिसाबमे नहीं भुलाऊ । 

स्थूल हिसासे आजीविका नही चलाऊ | 
द्रव्यका दुरुपयोग नही करूँ । 
नास्तिकताका उपदेश नही दूँ। (3०) 
वयमे विवाह नही करू । (गु०) 

वयके बाद विवाह नही करूँ। 

बयके बाद स्त्रीका भोग नहीं करू | 
वयमें स्त्रीका भोग नही करू । 
कुमार पत्नीको नही बुलाऊ । 
विवाहितपर अभाव नहीं लाऊँ । 
बेरागी अभाव नही गिनूं। (गृ०, मु०) 
कटु वचन नहीं कहूँ । 

हाथ नही उठाऊ । 

अयोग्य स्पर्श नही करू । 

बारह दिन स्पर्श नही करूँ | 

अयोग्य उलाहना नही दूं । 
रजस्वलाका भोग नही करूँ । 
ऋतुदानमें अभाव नही लाऊ। 
अ्ुद्भार भक्तिका सेवन नही करूँ | 
सबपर यह नियम, न्याय लागू करूँ । 
नियममे खोटी दलीलसे नही छूटूँ । 
खोटी रीतिसे नही उकसाऊँ । 

दिनमे भोग नही भोग । 

दिलमे स्पर्श तहीं करू । 

अवभाषासे नही बुलाऊ । 

किसीका कब्रतभंग नही कराऊं । 
अधिक स्थानोमे नहीं भटक । 

स्वार्थके बहानेसे किसीका त्याग नही छुड़ाऊँ । 
क्रियाशीलकी निदा नही करूँ। 
नग्नचित्र नही देखे । 

प्रतिमाकी निंदा नहीं करूँ | 
प्रतिमाको नही देखे । 

प्रतिमाकी पूजा करूँ । (केवल गृहस्थ स्थितिमें) 
पापसे धर्म नही मानूँ | (सबं) 

सत्य व्यवहारको नही छोड़ूँ। (सब) 
छल नहीं करू । 

नग्न नहीं सोऊँ । 
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नग्न नही नहाऊ। 

महीन कपड़े नही पहन । 

अधिक अलंकार नहो पहन । 

अमर्यादासे नही चल । 

तेज आवाजसे नही बोल । 

पतिपर दबाव नही रख॑। (स्त्री) 

तुच्छ संभोग नही भोगना । (गृ०, उ०) 

खेदमें भोग नही भोगना | 

सायंकालमे भोग नही भोगना | 

सायंकालमे भोजन नही करना । 

अरुणोदयमे भोग नहीं भोगना । 

ऊँघमेसे उठकर भोग नही भोगना । 

ऊँघमेसे उठकर भोजन नही करना । 
शौचक्रियासे पहले कोई क्रिया नही करना । 
क्रियाकी कोई आवश्यकता नही है| (परमहस) 
ध्यानके बिना एकातमे नही रहूँ। (मु०, गृ०, ब्र०, उ०, १०) 
लघुशकामे तुच्छ नही दोऊ | 

दीघेशकामे समय नहीं लगाऊ । 

प्रत्येक ऋतुके शरीरधर्मकी रक्षा करू | (गृ०) 
मात्र आत्माकी ही धर्मकरनीकी रक्षा करू । (मु०) 
अयोग्य मार, बंधन नही करूँ । 

आत्मस्वतंत्रता नही खोऊ । (मु०, गृ०, श्र०) 
बंधनमे पड़नेसे पहले विचार करूँ । (सा०) 
पू्वकृत भोगको याद नही करूँ । (मु०, गृ०) 
अयोग्य विद्या नही साध। (मु०, गृ०, ब्र०, 3०) 
बोध भी नही दूं । 

अनुपयोगी वस्तु नही ल॑ । 

नही नहाऊ । (मु०) 

दातुन नही करू । 

संसार-सुख नही चाहूँ । 

नीतिके बिना संसारका भोग नही करूँ | (गु०) 
प्रकट रूपमे कुटिलतासे भोगका वर्णन नही करू | (गृ०) 
विरहग्रंथ नही रचूँ | (मु०, गृ०, ब्र०) 

जयोग्य उपमा नही दूँ । (मु०, गृ०, ब्र०, उ०) 
स्वार्थंके लिये क्रोध नही करूँ | (मु०, गृ०) 
वादयश प्राप्त नही करू । (3०) 


धर्मद्रव्यका उपयोग नहीं कर सके | (गृ०) 
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दकशाश या--धर्ममे निकाल । (ग्ृ०) 
सबंसंगका परित्याग करूँ | (परमहंस) 

तेरा कहा हुआ अपना धर्म नही भूल | (सं) 
स्वप्नानंदखेद नही करू | 

आजीबिक विद्याका सेवन नही करू | (मु०) 
तपको नही बेच | (गु०, ब्र०) 

दो बारसे अधिक नही खाऊ । (गु०, मु०, क्न०, 3०) 
सत्रीके साथ नही खाऊ । (गृ०, 3०) 

किसीके साथ नही खाऊ । (स०) 

परस्पर कवल नही दूँ, नही ल। (स०) 
न्यूनाधिक पथ्यका साधन नही करू । (स०) 
नौरागीके वचनोको पूज्यभावसे मान दूँ। 
नीरागी ग्रंथोको पढ़ूँ 

तत्त्वको ही ग्रहण करूँ | 

निःसार अध्ययन नही करू | 

विचारद्क्तिका विकास करूँ | 

ज्ञानके बिना तेरे धर्मको अंगीकार नहीं करू । 
एकातवादको नही अपनाऊं' । 

नीरागी अध्ययनोको मुखाग्न करूँ | 
धमंकथाका श्रवण करूँ | 

नियमित कतंव्य नही चूक । 

अपराधशिक्षाका भंग नहीं करू । 

याचककोी हँसी नहीं करूँ | 

सत्पान्नमे दान दूँ । 

दोनपर दया करू । 

दुःखीकी हँसी नही करू । 

क्षमापनाके बिना छययन नही करू | 
आल्स्यको उत्तेजन नही दू । 

सुष्टिकम-विरुद्ध कर्म नही करूँ । 
स्त्रीशय्याका त्याग करूँ | 

निवृत्ति-साधनके सिवाय सबका त्याग करता हूँ। 
ममंलेख नही लिखू । 

पर दुःखसे दु.खी होऊं | 

अपराधीको भी क्षमा करूँ | 

अयोग्य लेख नही लिखूँ। 

आशुप्रश्षकी विनयकों सँभालूं । 

धममंकतंब्यमे द्रव्य देते हुए माया नहीं करू । 
नम्वीरत्वसे तत्वका उपदेश करूँ | 
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, परमहंसकी हँसी नही उड़ाऊँ। 
आदर्श नही देख । 

. आददांमे देखकर नही हँस । 

प्रवाही पदार्थमे मुख नहीं देखू । 
४५१. तसवीर नहीं खिचवाऊं । 

४५२. अयोग्य तसवोर नही खिंचवाऊ । 
४५३, अधिकारका दुरुपयोग नही करूँ । 
४५४, झूठी हाँ नही कहूँ । 

४५५ क्लेशको उत्तेजन नही दूं । 

४५६ निंदा नहीं करूँ | 

४५७, कतंव्य नियम नही चूकूँ। 

४५८ दिनचर्याका दुरुपयोग नही करू | 
४५५, उत्तम शक्तिको सिद्ध करू | 

४६०, बिना शक्तिका कृत्य नही करू । 
४६१. देश, काल आदिको पहचान ।! 

४६२ कृत्यका परिणाम देखू ! 

४६३, किसीके उपकारका लोप नहीं करू । 
४६४. मिथ्या स्तुति नही करूँ | 

४६५. कुदेवकी स्थापना नही करूँ | 

४६६ कल्पित धमंको नही चलाऊ | 
४६७. सृष्टिस्वभावकों अधर्म नही कहूँ । 
४६८ स्व श्रेष्ठ तत्वको लोचनदायक मानूँ । 
४६९. मानता नहीं मान॑ | 

४७०. अयोग्य पूजन नही करूँ | 

४७१. रातमे शोतल जलसे नही नहाऊ । 
४७२. दिनमे तीन बार नही नहाऊ । 
४७३. मानकी अभिलाषा नही रखूँ। 
४७४. आलापादिका सेवन नहीं करूँ । 
४७५, दूसरेके पास बात नही करूँ । 
४७६. छोटा लक्ष्य नही रखे । 

४७७, उन्मादका सेवन नही करूँ | 

४७८. रौद्रादि रसका उपयोग नही करू । 
४७०. शात रसकी निंदा नहीं करू। 
४८०, सत्कमंके आड़े नहीं आऊ' । (मु०्, गृ०) 
४८१, पीछे हटानेका प्रयत्न नहीं करू । 
४८२. मिथ्या हठ नही पकड़ । 

४८३. अवाचकको दुःख नहीं दूँ । 

४८४. अप॑ंगकी सुखशांति बढ़ाऊं । 

४८५. नीतिशास्त्रको मान दूं । 
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४८६, 
४८७. 


४८८. 


४८९, 


४२७० 
४९१ 
४५२ 
४९.३, 
४०४८, 


४९५, 


४९६. 
४०९७, 
४९८. 
४९९, 
७५००. 
५०१ 


५०२. 


५०३ 
५०४, 
५०५ 
५०६ 


५०७, 
५०८, 
५०९, 
५१०, 
५११. 


५१२ 


५१३. 
५१४. 
५१५, 


५१६ 
५१७. 


५१८. 
५१९, 


५२० 
५२१ 


५२२. 
५२३. 


२० याँ बर्ष १५१ 


हिंसक धर्मको ग्रहण नहीं करूँ । 
अनाचारों धरंसे लगाव नही रख | 
मिथ्याबादीसे लगाव नहं। रखूँ । 
शुद्भारी धमंको ग्रहण नहीं करूँ । 
अज्ञान धम्मसे दूर रहूँ । 

केवल ब्रह्मको नहीं पकड्ड । 

केवल उपासनाका सेवन नही करू । 
नियतिवादका सेवन नहीं करू । 
भावसे सृष्टिको अनादि अनंत नही कहूँ। ४ 
द्रव्यसे सुष्टिको सादिसांत नही कहूँ। 
पुरुषार्थंको निंदा नहीं करू । 
निष्पापको चंचलतासे नहीं छल'। 
शरीरका भरोसा नही करू । 

अयोग्य वचनसे नही बुलाऊ । 
आजीविकाके लिये नाटक नहीं करूँ । 
माँ, बहनके साथ एकांतमें नहीं रहूँ | * 
प॒व॑के स्नेहियोंके यहाँ आहार लेने नहीं जाऊं । 
तत्त्वधर्मनिंदकपर भी रोष नहीं करना । 
घैयंको नहों छोडना । 

चरित्रकों अद्भुत बनाना | 

स्व पक्षी विजय, कीति और यश प्राप्त करना । 
किसीके घरसंसारको नही तोडना | 
अतराय नही डालना। 

शुक्लंधमंका खंडन नही करना । 
निष्काम शीलका आराधन करना । 
त्वरित भाषा नहीं बोलना | 

पापग्रंथ नही रच । 

क्षौरके समय मौन रहें । 

विषयके समय मौन रहें | 

क्लेशके समय मौन रहेँ। 

जल पीते हुए मौन रहें । 

खाते हुए मौन रहें । 

पशु पद्धतिसे जलपान नहीं करू । 
छलांग मारकर जलमे नही पडू। 
इमश्ानमें वस्तुमात्रको नही चल । 

ओऔधे दायन नही करूँ । 

दो पुरुष साथमें न सोएँ । 

दो स्त्रियाँ साथमें न सोएँ । 


१५२ 


प्र५ 
५२६ 
५२७ 
५२८ 
ष्र० 
पुर० 
५३१ 


शीसद राजचस्त 


शास्त्रकी आज्यातना नही करू । 
. उसी प्रकार गुरु आदिकी भी । 
स्वार्थले योग और तप नही साधू । 
. देशाटन करू । 
, देशाटन नहीं करू | 
चातुर्मासमे स्थिरता करूँ | 
सभामे पान नही खाऊ॑। 
स्वस्त्रीके साथ मर्यादाके सिवाय नही फिरूँ । 


५३२, भूलकी विस्मृति नही करना । 

५३३. कं० कलाल, सुनारकी दुकानपर नही बेद | 
५३४. कारीगरके यहाँ (गुरुभावसे) नही जाना | 
५३५, तम्बाकूका सेवन नही करना । 


५३६ 
५३७ 
५३८ 
५३९ 
पड 


तछ 


सुपारी दो बार खाना । 

गोल कृपमे नहानेके लिये नही पड़ । 
निराश्चितको आश्रय दूँ । 

समयके बिना व्यवहारकी बात नहीं करना | 
पुत्रका विवाह करू । 


५४१. पुत्रीका विवाह करू | 


५४२, 
परे 
५४४ 
५४५ 
५४ 
५४७ 
५४८ 
५४९, 


५५०. 


५५१ 
५५२ 


५५३, 


५५४ 
५५५ 


५५६, 


५५७ 
५५८ 


५५९, 
५६०, 


५६१ 
५६२ 


पुनविवाह नही करूँ | 

पुश्रीको पढाये बिना नही रहेँ । 

स्त्री विद्याशाली ढूंढूँ, करू । 

उन्हे धर्मपाठ सिखलाऊं | 

प्रत्येक घरमे शातिविराम रखना । 

उपदेशकका सन्‍्मान करू | 

अनंत गुणधर्मसे भरपूर सृष्टि है, ऐसा मान्‌। 
किसी समय तत्त्व द्वारा दुनियामेसे दुःख चला जायेगा ऐसा मान । 
दुःख और खेद भ्रम हैं । 

मनुष्य चाहे सो कर सकता है। 

शौय॑, बुद्धि इत्यादिका सुखद उपयोग करू | 
किसी समय अपनेको दुखी नही मान्‌। 

सृष्टिके दखोका प्रणाशन करू । 

सर्वे साध्य मनोरथ धारण करू । 

प्रत्येक तत्त्वज्ञानीको परमेश्वर मान्‌। 

प्रत्येकका गुणतत्त्व ग्रहण करू | 

प्रत्येकके गुणको प्रफुल्लित करू | 

कुटुबको स्वर्ग बनाऊ । 

सृष्टिको स्वर्ग बनाऊ तो कुटुबकों मोक्ष बनाऊ । 
तत्त्वार्थसे सृष्टिको सुखी करते हुए मैं स्वार्थथा त्याग करूँ । 
: सृष्टिके प्रत्येक (-) गुणकी वृद्धि करूँ । 


५६३, 
५६४. 
५६५, 
५६६ 
५६५७, 
५६८, 
५६९ 
५७०, 
५७१, 
५७२. 
५७रे 
१७४ 
५७५ 
५७६५ 
५७७ 
५७८ 
५७९, 
५८० 
५८१ 
५८र्‌ 
५८२ 


५८४, 
५८५, 


५८६ 
५८७, 
५१८८ 
५८०, 
५९० 


५९१, 


५९२, 
५९३, 
५०४, 


५९५, 
५९६, 


५०७, 
५९.८. 
५०९, 
६०० 


२० था यर्ष श्५३ 


सृष्टिके प्रवेश होने तक पाप पुष्य है ऐसा मान । 
यह सिद्धांत तत्त्वधमंका है, नास्तिकताका नही ऐसा मान । 
हृदयको शोकातुर नही करूँ । 

वात्सल्यसे वैरीको भी वश करूँ | 

तू जो करता है उसमे असभव नही मान । 

शंका न करूँ, खण्डन न करू, संडन करू । 

राजा होनेपर भी प्रजाको तेरे मार्गपर लूगाऊ । 
पापीका अपमान करूँ। 

न्यायको चाहूँ और पाल । 

गुणनिधिका मान करू | 

तेरा मार्ग स्व प्रकारसे मान्य रखूं | 

धर्मालूय स्थापित करू । 

विद्यालय स्थापित करू | 

नगर स्वच्छ रखू । 

अधिक कर नही छगाऊ । 

प्रजापर वात्सल्य रखू । 

किसी व्यसनका सेवन नहीं करूँ । 

दो स्त्रियोसे विवाह नही करू । 

तत्वज्ञानके प्रायोजनिक अभावमे दूसरा विवाह करूँ तो यह अपवाद। 
दोनो ( ) पर समभाव रखः। 

तत्त्वज्ञ सेवक रखूँ। 

अज्ञान क्रियाकों छोड़ दूँ। 

ज्ञान क्रियाका सेवन करनेके लिये । 

कपटको भी जानना | 

असूयाका सेवन नही करूँ। 

धमकी आज्ञाकों सर्वश्रेष्ठ मानता हूँ । 

सदगति मूलक धर्मका ही सेवन कहूँगा । 

सिद्धात मान्‌मा, प्रणोत कछेंगा । 

धमं महात्माओका सन्‍्मान करूँगा । 

ज्ञानके सिवाय सभो याचनाएँ छोड़ता हूं । 
भिक्षाचरी याचनाका सेवन करता हूँ | 

चातुर्मासमे प्रवास नहीं करू । 

जिसका तूने निषेध किया उसे नहीं खोजूं या उसका कारण नहीं पूछूँ। 
देहघात नहीं करू । 

व्यायामादिका सेवन करू गा । 

पौषधादिक ब्रतका सेवन करता हूँ। 

अपनाये हुए आश्रमका सेवन करता हूँ । 
अकरणीय क्रिया और ज्ञानकी साधना नहीं करूँ। 
२० 


श्५ड 


६०१, 
६०२. 
६०३ 

६०४, 
६०५ 

६०६. 
६०७. 
६०८, 
६०९, 
६१०. 
६११. 
६९२ 

६१३. 
६१४, 
६१५. 
६१६. 
६१७. 
६१८. 
६१९, 
६२०. 
६२१, 
धर२ 

६२३. 
६२४. 
६२५, 
६२६. 
६२७. 
६२८. 
६२५. 
६३०. 
६३१ 

घर, 
६३३, 
घ३४. 
६३५. 
६३६. 
द्रे७. 
६३८, 


शभीमद राजचनम 


पाप व्यवहारके नियम नहीं बनाऊ । 
चुतरमण नही करूँ | 

रातमे क्षौरकर्म नही कराऊ । 

पेरसे सिर तक खूब खीचकर नही ओढू। 
अयोग्य जागृतिका सेवन नही करू । 
रसास्वादसे तनधमंको मिथ्या नही करू । 
शारीरिक धर्मका एकांत आराधन नहीं करूँ । 
अनेक देवोंकी पूजा नहीं करूँ | 
गुणस्तवनको सर्वोत्तम मान । 

सदगुणका अनुकरण करूँ । 

शूंगारी ज्ञाता प्रभु नही मान्‌। 
सागर-प्रवास नही करूँ । 

आश्रमके नियमोंको जानू। 

क्षौरकर्म नियमित रखना । 

ज्वरादिमे स्नान नही करना । 

जलूमें डुबकी नही लगाना । 

कृष्णादि पाप लेश्याका त्याग करता हूँ। 
सम्यक समयमे अपध्यानका त्याग करता हूँ । 
नामभक्तिका सेवन नही करू गा । 

खडे खड़े पानी नहीं पीऊ । 

आहारके अंतमे पानी नही पीऊ | 

चलते हुए पानी नही पीऊ । 

रातमे छाने बिना पानी नही पीऊ । 
मिथ्या भाषण नही करूँ । 

सत्शब्दोका सन्‍्मान करू । 

अयोग्य आँखसे पुरुष नही देखूं | 

अयोग्य वचन नहीं बोल । 

नंगे सिर नही बेद । 

वारवार अवयवोको नही देखूँ | 
स्वरूपकी प्रशंसा नही करू | 

कायापर गृद्धभावसे प्रसन्‍न नही होऊं। 
भारी भोजन नही करू । 

तीत्र हृदय नही रखू । 

मानाथं कृत्य नहीं करू । 

कीतिके लिये पुण्य नही करू । 

कल्पित कथा-दृष्टांतको सत्य नहीं कहूँ। 
अज्ञात मार्गपर रातमे नहीं चलूँ। 
शक्तिका दुरुपयोग नहीं करू । 


६२९ 


२० बाँ यद॑ १५५ 


« स्त्री पक्षसे धन प्राप्त नहीं करू । 


६४०. वंध्याका मातृभावसे सत्कार करू । 

६४१. अकृतधन नही लंँ। 

६४२. बलदार पगड़ी नही बाँघ॑ । 

६४३. बलदार--चूड़ीदार पायजामा नही पहन । 
६४४. मलिन वत्त्र पहनूँ । 


६४५ 
६४९ 
६४७ 
६४८ 
६४०९ 
६५० 


. मृत्युपर रागसे नही रोऊ । 
. व्याख्यानशक्तिकी आराधना करूँ । 
. धर्मके नामपर क्लेशमें नहीं पड़ । 
तेरे धर्ंके लिये राजद्वारमे केस नहीं चलाऊ | 
, यथासंभव राजद्वारमें नहीं जऊ । 
श्रीमतावस्थामे वि० शालासे करू । 


६५१, निर्धनावस्थाका शोक नहीं करूँ । 


द्प्र 
ध्ष्रे 
६५४ 
६५५ 
६५६ 


परदुःखमे हषे नही मान । 
यथासंभव धवल वस्त्र पहन! 
. दिनमे तेछ नही रगाऊ । 
स्त्री रातमे तेल न लगाये । 
पापपवंका सेवन नहीं करूँ । 


६५७, धर्मी, यशस्वी एक कृत्य करनेका मनोरथ रखता है । 


६५८ 
६५५९ 


६६०. 
६६१. 
६६२. 


ध्श्रे 


६६४, 
६६५, 
६६६. 
६६७. 
६६८. 
६६९, 
६७०, 


६७१ 
च्छर 


६७३. 


घधिछ४ड 
७५ 


गाली सुन परन्तु गाली द॑ नहीं । 

शुक्ल एकांतका निरंतर सेवन करता हूँ । 
सभी धूमधाममे नहीं जाऊं । 

रातमे वृक्षके नीचे नहीं सोऊँ । 

रातमे कुएँके किनारे नही बेहूँ । 

ऐक्य नियमको नहीं तोड़ । 

तन, मन, धन, वचन और आत्माका समपंण करता हूँ। 
मिथ्या परद्रव्यका त्याग करता हूँ। 

अयोग्य शयनका त्याग करता हूँ। 

अयोग्य दानका त्याग करता हूँ । 

बुद्धिकी वृद्धिके नियमोको नही छोड़ । 
दासत्व--परम--लाभका त्याग करता हूँ । 
धर्मधूत्तताका त्याग करता हूँ। 

मायासे निवृत्त होता हूँ । 

. पापमुक्त मनोरथका स्मरण करता हूँ | 
विद्यादान देते हुए छलका त्याग करता हूँ। 
. संतको संकट नही दूँ । 

. अनजानको रास्ता बताऊ | 


६७६. दो भाव नहीं रख । 


१५६ 


सोसद्‌ शाजचन्प 


६७७. वस्तुमें मिलावट नही करू । 

६७८. जीवहिंसक व्यापार नहीं करू | 

६७५९, निषिद्ध अचार आदि नहीं खाऊ । 

६८०. एक कुलमें कन्या नही दूं, नही लू। 

६८१. दूसरे पक्षके सगे (संबंधो) स्वधर्मी ही ढूंढूँगा । 

६८२. धमंकत्तंव्यमें उत्साह आदिका उपयोग करूँगा | 
६८३. आजीविकाके लिये सामान्य पाप करते हुए भी डरता रहूँगा। 
६८४. धरमंमित्रसे माया नहीं करूँ । 

६८५ चातुव॑ण्यं धमंको व्यवहारमे नही मूलंगा । 

६८६. सत्यवादीका सहायक बन्‌ंगा। 

६८७. धूत॑ त्यागका त्याग करता हूँ | 

६८८. प्राणीपर कोप नही करना । 

६८९. वस्तुका तत्त्व जानना । 

६९०, स्तुति, भक्ति और नित्यकर्मका विसरजंन नही करू । 
६९१, अनथे पाप नही करू | 

६९२ आरंभोपाधिका त्याग करता हूँ। 

६५३. कुसंगका त्याग करता हूँ । 

६९४, मोहका त्याग करता हूँ । 

६९५, दोषका प्रायश्चित्त करूगा , 

६९६. प्रायश्चित्त आदिकी विस्मुति नही करू । 

६९७. सबकी अपेक्षा धर्ंवर्गको प्रिय मान्‌गा । 

६९८. तेरे धमंका त्रिकरण शुद्ध सेवन करनेमे प्रमाद नही करूँगा । 
६९९, 


७००. 


२७० 


है वादियों ! मुझे आपके लिये एकातवाद ही ज्ञानकी अपृर्णताका लक्षण दिखाई देता है, क्योकि 
“नौसिखिये” कवि काव्यमे जेसे तेसे दोष दबानेके लिये 'ही' शब्दक! उपयोग करते हूँ, वेसे आप भी 'ही' 
अर्थात्‌ “निश्चितता', 'नौसिखिया' ज्ञानसे कहते हैं । मेरा महावीर ऐसा कभी नही कहेगा, यही इसकी 


सत्कविकी भाँति चमत्कृति है !!! 


२१ 
वबचनामृत 


घ्ृत 
१. इसे तो अखण्ड सिद्धांत मानिये कि संयोग, वियोग, सुख, दुःख, खेद, आनन्द, अराग, अनुराग 


इत्यादिका योग किसी व्यवस्थित कारणपर आधारित हैं । 


२. एकांत भावी अथवा एकांत न्‍्यायदोषका सनन्‍्मान न कीजिये । 


३. किसीका भी समागम करना योग्य नही है, फिर भी जब तक वेसी दशा न हो तब तंक सत्पुरष- 


का समागम अवद्य करना योग्य है | 
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४. जिस क्ृत्यके परिणाममे दुःख है उसका सनन्‍्मान करनेसे पहले विचार करें। 
५, किसीको अन्तःकरण न दीजियेगा, जिसे दे उससे भिन्नता न रखियेगा; भिन्नता रखे तो अंतः- 
करण दिया न दिया समान है। 
६. एक भोग भोगता है फिर भी कमंकी वृद्धि नही करता, और एक भोग नहीं भोगता फिर भी 
करमंकी वृद्धि करता है; यह आश्चयंकारक परंतु समझने योग्य कथन है । 
७. योगानुयोगसे बना हुआ क्ृत्य बहुत सिद्धि देता है । 
८ आपने जिससे अंतर्भेद पाया उसे स्वंस्व अपंण करते हुए न रुकियेगा | 
९. तभी लोकापवाद सहन करना कि जिससे वे ही छोग अपने किये हुए अपवादका पुनः 
पश्चात्ताप करें । 
१० हजारों उपदेश-बचन और कथन सुननेकी अपेक्षा उनमेसे थोड़े भी बचनोंका विचार करना 
घिद्दोध कल्याणकारी है । 
११, नियमसे किया हुआ कार्य त्वरासे होता है, निर्धारित सिद्धि देता है, और आनंदका कारण 
हो जाता है। 
१२. ज्ञानियों द्वारा एकत्र की हुई अद्भुत निधिके उपभोगी बने । 
१३, स्त्रो जातिमे जितना मायाकपट है उतना भोलापन भी है। 
१४ पठन करनेकी अपेक्षा मनन करनेकी ओर अधिक ध्यान दीजिये । 
१५. महापुरुषके आचरण देखनेकी अपेक्षा उनका अंत:करण देखना, यह अधिक परीक्षा है। 
१६. बचनसप्तशतीको" पुनः पुनः स्मरणमे रखे । 
१७. महात्मा होना हो तो उपकारबुद्धि रखें; सत्पुरुषके समागममे रहे, आहार, विहार आदिमे 
अलुब्ध और नियमित रहे, सत्यास्त्रका मनन करें, और ऊंची श्रेणिमे ध्यान रखें। 
१८ इनमेसे एक भी न हो तो समझकर आनद रखना सीखें | 
१९. वर्तनमे बालक बने, सत्यमे युवक बनें और ज्ञानमे वृद्ध बनें । 
२०. राग नही करना, करना तो सत्पुरुषसे करना; द्वेष नही करना, करना तो कुशीलसे करना । 
२१ अनंतज्ञान, अनंतदर्शन, अनंतचारित्र और अनतवीयंसे अभिन्‍न ऐसे आत्माका एक पल भी 
विचार करें | 
२२ जिसने मनको वश किया उसने जगतको वश् किया। 
२३ इस ससारको क्या करे ? अनंत बार हुई मॉको आज हम स्त्रीरूपसे भोगते है । 
२४ निग्नन्थता धारण करनेसे पहले पूर्ण विचार कीजिये; इसे अपनाकर दोष लगानेकी अपेक्षा 
अल्पारम्भो बने । 
२५ समर्थ पुरुष कल्याणका स्वरूप पुकार पुकारकर कह गये है; परन्तु किसी बिरलेको ही वह 
यथार्थ समझमें आया है । 
२६. स्त्रीके स्वरूपपर होनेवाले मोहको रोकनेके लिये उसके त्वत्वारहित रूपका वारम्बार चितन 
करना योग्य है| 
२७ कुपात्र भी सत्पुरुषके रखे हुए हाथसे पात्र हो जाता है, जेसे छाछसे शुद्ध किया हुआ संखिया 
शरीरकों नीरोग करता है | 
२८. आत्माका सत्यस्वरूप केवल शुद्ध सबच्चिदानंदमय है, फिर भी आ्ातिसे भिन्‍न भासित होता 
है, जेंसे कि तिरछी आँख करनेसे चद्र दो दिखायी देते है। 


१. देखें महानीति, आक १९ 
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२९ यथार्थ बचन ग्रहण करनेमे दंभ न रखियेगा या देनेवालेके उपकारका लोप न कीजियेगा । 

३०, हमने बहुत विचार करके यह भूल तत्त्व खोजा है कि,-गुप्त चमत्कार ही सृष्टिके ध्यानमें 
नही है। 

३१. रुलाकर भो बच्चेके हाथमे रहा हुआ सखिया ले लेना । 

३२. निमंछ अंत करणसे आत्माका" विचार करना योग्य है । 

३३ जहाँ 'मे' मानता है वहों तू नही है, जहाँ 'त्‌' मानता है वहां त्‌' नही है। 

३४. हे जीव ! अब भोगसे शात हो, शात | विचार तो सही कि इसमे कौनसा सुख है ? 

३५. बहुत परेशान होकर संसारमे मत रहना । 

३६. सतृज्ञान और सतृशीलको साथ-साथ बढ़ाना । 

३७. एकसे मेत्री न कर, करना हो तो सारे जगतसे कर । 

३८, महा सौंदययंसे परिपूर्ण देवांगनाके क्रीडाविलासका निरीक्षण करते हुए भी जिसके अंतःकरणमें 
कामसे विशेषातिविशेष विराग स्फुरित होता है, वह धन्य है, उसे त्रिकाल नमस्कार है। 

३९, भोगके समय योग याद आये यह लघुकर्मीका लक्षण है । 

४०, इतना हो तो मै मोक्षकी इच्छा नही करता--सारी सृष्टि सतृशील का सेवन करे, नियमित 
आयु, नोरोग शरीर, अचल प्रेमी प्रमदा, आज्ञाकारी अनुचर, कुलदीपक पुत्र, जीवनपर्यनत बाल्यावस्था 
और आत्मतस्वका चितन | 

४१ ऐसा कभी होनेवाला नही है, इसलिये मैं तो मोक्षको ही चाहता हूँ । 

४२, सुष्टि स्व अपेक्षासे अमर होगी ? 

४३ किसी अपेक्षासे में ऐसा कहता हूँ कि यदि सृष्टि मेरे हाथसे चलती होती तो बहुत विवेकी 
स्तरसे परमानंदमे विराजमान होती | 

४४, शुक्ल निज॑नावस्थाको में बहुत मान्य करता हूँ । 

४५ सृष्टिलीलामें शातभावसे तपश्चर्या करना यह भी उत्तम है। 

४६. एकांतिक कथन करनेवाला ज्ञानी नही कहा जा सकता | 

४७. शुक्ल अंतःकरणके बिना मेरे कथनको कौन दाद देगा ? 

४८, ज्ञातपुत्र भगवानके कथनकी ही बलिहारी है । 

४९ में आपकी मूखंतापर हँसता हूँ कि--नही जानते गुप्त चमत्कारकी फिर भी गुरुपद प्राप्त 
करनेके लिये मेरे पास क्यों पधारें ? 

५०, अहो ! मुझे तो कंतध्नी ही मिलते मालूम होते हैं, यह केसी विचित्रता है ! 

५१. मुझ पर कोई राग करे इससे में प्रसन्‍न नही हूँ, परन्तु कंटाला देगा तो मैं स्तब्ध हो जाऊंगा 
और यह मुझे पुसायेगा भी नही । 

५२. में कहता हूँ ऐसा कोई करेगा ? मेरा कहा हुआ सब मान्य रखेगा ? मेरा कहा हुआ 
शब्दशः: अंगोकृत करेगा ? हाँ हो तो ही हे सत्पुरुष ! तू मरी इच्छा करना । 

५३ संसारी जीवोंने अपने लाभके लिये द्रव्यरूपसे मुझे हँसता-खेलता लीलामय मनुष्य बनाया ! 

५४. देवदेवीको तुष्यमानताको क्या करेंगे ? जगतकी तुष्यमानताको कया करेगे ? तुष्यमानता तो 
सत्पुरुषकी चाहे । 

५५. में सच्चिदानंद परमात्मा हूँ । 





१, पाठा० ग्रुष्त चमत्कारका । 
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५६, ऐसा समझे कि आपको अपने आत्माके हितकी ओर जानेकी अभिलाषा रखते हुए भी निराशा 
प्राप्त हुई तो वह भी आपका आत्महित हो है । 

५७, आप अपने शुभ विचारमे सफल होवे, नही तो स्थिर चित्तसे ऐसा समझें कि सफल हुए हैं । 

५८, ज्ञानी अंतरंग खेद और हषंसे रहित होते है । 

५९ जब तक उस तत्त्वकी प्राप्ति न हो तब तक मोक्षकी तात्ययंता नहीं मिली । 

के ०, नियम-पालनको दृढ़ करते हुए भी वह नही पलता यह पूृर्वंकर्मंका ही दोष है ऐसा ज्ञानियोका 

कहना है। 

६१. संसाररूपी कुटुम्बके घरमे अपना आत्मा अतिथि तुल्य है । 

६२ वही भाग्यशाली है कि जो दुर्भाग्यशालीपर दया करता है। 

६३ महर्षि कहते हैं कि शुभ द्रव्य शुभ भावका निमित्त है। 

६४ स्थिर चित्त होकर धर्म और शुक्ल ध्यानमे प्रवृत्ति करे । 

६५ परिग्रहकी मूर्च्छा पापका मूल है। 

६६ जिस कृत्यको करते समय व्यामोहसंयुक्त खेदमे हैं और परिणाममें भी पछताते हैं, तो उस 
कृत्यको ज्ञानी पृवंकर्मका दोष कहते है । 

६७ जडमरत और विदेही जनककी दद्गा मुझे प्राप्त हो । 

६८ सत्पुरुषके अंत'करणने जिसका आचरण किया अथवा जिसे कहा वह धर्म है। 

६९ जिसकी अतरमण मोहग्रंथि चली गई वह परमात्मा है। 

७०, व्रत लेकर उल्लासित परिणामसे उसका भंग न करें | 

७१ एक निष्ठासे ज्ञानीकी आज्ञाका आराधन करनेसे तत्त्वज्ञान प्राप्त होता है। 


७२ क्रिया ही कम, उपयोग ही धम, परिणाम ही बंध, 'भ्रम ही मिथ्यात्व, ब्रह्म ही आत्मा और 
शंका हो शल्य है । जोकका स्मरण न करें; यह उत्तम वस्तु ज्ञानियोंने मुझे दी ! 

७३ जगत जैसा है वेसा तत्त्वज्ञानकी दृष्टिसि देखें । 
पा ७४. श्री गौतमकों पठन किये हुए चार वेद देखनेके लिये श्रीमान महावीरस्वामीने सम्यकनेन्र 

। 

७५, भगवतीमें कही हुई "पुद्गल नामके परिव्राजककी कथा तत्त्वज्ञानियोंका कहा हुआ सुन्दर 
रहस्य हैं । 

७६ वीरके कहे हुए शास्त्रोंमें सु-नहरी वचन जहाँ तहाँ अलग-अलग और गुप्त है। 

७७ सम्यकनेन्न प्राप्त करके आप चाहे जिस धर्मशास्त्रका विचार करें तो भी आत्महित प्राप्त होगा । 

७८ है कुदरत ! यह तेरा प्रबल अन्याय है कि मेरी निर्धारित नीतिसे मेरा काल व्यतीत नहीं 
कराती ! [कुदरत अर्थात्‌ पूवकृत कर्म] 

७९ मनुष्य परमेश्वर होता है ऐसा ज्ञानी कहते हैं । 

८०, उत्तराध्ययन नामके जेनसूत्रका तत्त्वदृष्टिसि पुत पुनः अवलोकन करें | 

८! जीते हुए मरा जाये तो फिर मरना न पडे ऐसे मरणकी इच्छा करना योग्य है। 

<२, कृतध्नता जेसा एक भी महा दोष मुझे नही लगता । 

८३. जगतमें मान न होता तो यही मोक्ष होता ! 

८४. वस्तुको वस्तुरूपसे देखें । 





१. शतक३११, उद्देश १२ में । 


१३० श्रीसद्‌ राजचल्द्र 


८५ धर्मका मूल वि० है। 
८६. उसका नाम विद्या है कि जिससे अविद्या प्राप्त न हो । 
८७, बीरके एक वाक्यको भी समझें । 
८८ अहंपद, क्ृतध्नता, उत्सूत्रप्र्वणा और अविवेकधमं ये दुगंतिके लक्षण हैं । 
<९, स्त्रीका कोई अग लेशमात्र भी सुखदायक नही है, फिर भी मेरी देह उसे भोगती है । 
९० देह और देहाथममत्व यह मिथ्यात्वका लक्षण है। 
९१. अभिनिवेशके उदयमे उत्सूत्रप्ररूपणा न हो उसे मै ज्ञानियोंके कहनेसे महाभाग्य कहता हूँ । 
९२. स्थाद्वाद शेलीसे देखते हुए कोई मत असत्य नही है | 
९३, ज्ञानी स्वादके व्यागको आहारका सच्चा त्याग कहते है । 
९४. अभिनिवेश जेसा एक भी पाखंड नही है। 
९५, इस कालमे इतना बढ़ा--अतिशय मत, अतिशय ज्ञानी, अतिशय माया और अतिशय परिग्रह- 
विशेष । 
९६. तत्त्वाभिलाषासे मुझे पूछे तो मैं आपको नीरागीधमंका उपदेश जरूर कर सकँगा | 
९.७ जिसने सारे जगतका शिष्य होनेरूप दृष्टिका वेदन नहीं किया वह सदगुरु होने योग्य नहीं है । 
९८ कोई भी शुद्धाशु द्ध धमंकरनी करता हो तो उसे करने दें । 
९९ आत्माका धर्म आत्मामें ही है । 
१००, मुझपर सभी सरल भावसे हुक्म चलायें तो में राजी हूँ । 
१०१ मैं संसारसे लेश भी रागसंयुक्त नही, फिर भो उसीको भोगता हूँ, मेंने कुछ त्याग नही किया | 
१०२ निविकारी दशासे मुझे अकेला रहने दें । 
१०३. महावीरने जिस ज्ञानसे इस जगतको देखा है वह ज्ञान सब आत्माओंमे है, परंतु उसका 
आविर्भाव करना चाहिये | 
१०४ बहुत बहक जाएँ तो भी महावीरकी आज्ञाका भंग न कोजियेगा। चाहे जेसी शंका हो तो 
भी मेरी ओरसे बोरको नि शंक मानिये | 
१०५ पाश्व॑ताथस्वामीके ध्यानका स्मरण योगियोंको अवश्य करना चाहिये । नि ०--नागकी छत्र- 
छायाके समयका वह पाइवनाथ ओर हो था | 
१०६. गजसुकुमारकी क्षमा और राजेमती रहनेमीको जो बोध देती है वह बोध मुझे प्राप्त होवें । 
१०७, भोग भोगने तक [जब तक वह कर्म है तब तक] मुझे योग हो प्राप्त रहे । 
१०८ सब शास्त्रोका एक तत्त्व मुझे मिला है ऐसा कहूँ तो यह मेरा अहंपद नही है । 
१०९, न्याय मुझे बहुत प्रिय है। वीरकी शेली ही न्याय है, समझना दुष्कर है। 
११०, पवित्र पुरुषोकी कृपादृष्टि ही सम्यगदर्शंन है । 
१११. भतृहरिका कहा हुआ त्याग, विशुद्ध बुद्धेसि विचार करनेसे बहुत ऊध्व॑ज्ञानदरशा होने तक 


रहता है । 
११२. मै किसी धर्मसे विरुद्ध नही हूँ । मे सब धर्मोका पालन करता हूं । आप सभी धर्मोसे विरुद्ध 


है यों कहनेमे मेरा उत्तम हेतु है । 
११३ आपके माने हुए धमंका उपदेश मुझे किस प्रमाणसे देते है उसे जानना भेरे लिये 


आवध्यक है । 
११४. शिथिल बंध दृष्टिस नीचे आकर ही बिखर जाये (-यदि निजंरामें आये तो ) 
११५. किसी भी शास्त्रमे मुझे शंका न हो । 


२०वाँ वर्ष १६१ 


११६. दुःखके मारे वैराग्य लेकर ये लोग जगतको अममे डालते है । 

११७. अभी मैं कौन हूँ इसका मुझे पूर्ण भान नही है। 

११८. तू सत्पुरुषका शिष्य है। 

११८. यही मेरी आकाक्षा है। 

१२० मेरे लिये गजसुकुमार जेसा कोई समय आये । 

१२१. राजेमती जसा कोई समय आये। 

१२२. सत्पुरुष कहते नही, करते नदी, फिर भी उनकी सत्पुरुषता निविकार मुखमुद्रामे निहित है। 

१२३. संस्थानविचयध्यान पृव॒ंधारियोको प्राप्त होता होगा, ऐसा मानना योग्य छगता है। आप 
भी उसका ध्यान करें| 

१२४ आत्मा जेसा कोई देव नही है। 

१२५, भाग्यशाली कौन ? अविरति सम्यग्दृष्टि या विरति ? 

१२६ किसीकी आजीविका नष्ट न करें| 





श्र बंबई, कातिक, १९४३ 
स्वरोदयक्लान 


यह 'स्वरोदयज्ञान! ग्रन्थ पाठकके करकमलमे रखते हुए इस विषयमे कुछ प्रस्तावना लिखना योग्य 
मानकर उसे लिखता हूं। हम यह देख सकेंगे कि 'स्वरोदयज्ञान'की भाषा आधी हिन्दी और आधी 
गुजराती है। इसके कर्ता एक आत्मानुभवी व्यक्ति थे, परन्तु ऐसा कुछ मालूम नही होता कि उन्होने 
दोनोमेसे किसो एक भो भाषाका विधिपूर्वक पढ़ा हो। इससे उनकी आत्मशक्ति या योगदशामे कोई 
बाधा नही आती । और यह बात भी नही है कि वे भाषाशास्त्री होनेकी कुछ इच्छा भी रखते थे। 
इसलिये उन्हे स्वय जो कुछ अनुभवसिद्ध हुआ है उसमेसे लोगोंको मर्यादापू्वक कुछ भी बोध दे देनेकी 
उनकी अभिलाषासे इस ग्रन्थकी उत्पत्ति हुई है। और ऐसा होनेसे हो भाषा या छन्‍्दकी टीमटाम अथवा 
युक्ति-प्रयुक्तिका अधिक दर्शन इस ग्रन्थमे नही कर सकते । 

जगत जब अनादि अनन्त कालके लिये है तब फिर उसको विचित्रताके लिये क्या विस्मय करें ? 
आज जडवादके बारेमे जो शोधन चल रहा है वह कदाचित्‌ आत्मवादको उड़ा देनेका प्रयत्न है, परन्तु ऐसे 
भी अनन्त काल आये है कि जब आत्मबादका प्राधान्द था, और इसी तरह कर्भी जडवादका भो बोलबाला 
था | इसके लिये नत्वज्ञानी किसी विचारमे नही पड़ जाते, क्योकि जगतकी ऐसी ही स्थिति है, तो फिर 
विकल्पसे आत्माकों दु खी क्यों करना ? परन्तु सब वासनाओका त्याग करनेके बाद जिस वस्तुका अनुभव 
हुआ, वह वस्तु क्‍या है, अर्थात्‌ स्व और पर कया है ? अथवा इस बातका निर्णय किया कि स्व तो स्व है, 
फिर तो भेदवृत्ति रही नहीं | इसलिये सम्यक्दर्शनसे उनकी यही सम्मति रही कि मोहाधीन आत्मा अपने- 
आपको भूलकर जडत्व स्वीकार करता है, इसमे कुछ आइचय नहीं है। फिर उसका स्वीकार करना 
शब्दकी तकरा रमे-- 

न मर है २५ 


बतंमान शताब्दीमे और फिर उसके भी कितने ही वर्ष व्यतीत होने तक आत्मज्ञ चिदानन्दजी 
विद्यमान थे | बहुत ही समीपका समय होनेसे जिन्हे उनके दर्शन हुए थे, समागम हुआ था और जिन्हे उनकी 
दक्शाका अनुभव हुआ था उनमेसे कुछ प्रतीतिवाले मनुष्योसे उनके विषयमे जाना जा सका है, तथा अब्‌ 
भी वेसे मनुष्योसे जाना जा सकता है। 

२१ 


१६२ श्रीमद्‌ राजचन्द 


जेन मुनि होनेके बाद अपनी निविकल्प दशा हो जानेसे उन्हे ऐसा प्रतीत हुआ कि वे अब क्रमपूर्वक 
द्रव्य, क्षेत्र, काल और भावसे यम-नियमोका पालन नही कर सकेगे। जिस पदार्थंकी प्राप्तिके लिये यम- 
नियमका क्रमपू्वंक पान करना होता है, उस वस्तुकी प्राप्ति हो गयी तो फिर उस श्रेणिसे प्रवृत्ति करता 
और न करता दानो समान है ऐसो तत्त्वज्ञानियोंकी मान्यता है । जिसे निम्न॑न्थ प्रवचनमे अप्रमत्त गुणस्थान- 
वर्ती मुनि माना है, उसमेसे सर्वोत्तम जातिके लिये कुछ कहा नहीं जा सकता। परन्तु एकमात्र उनके 
वचनोका मेरे अनुभवज्ञानके कारण परिचय होनेसें ऐसा कहा जा सका है कि वे प्राय: मध्यम अप्रमत्त- 
दशामे थे | फिर उस दशामे यम-नियमका पालन गौणतासे आ जाता है। इसलिये अधिक आत्मानन्दके 
लिये उन्होने यह दशा मान्य रखी । इस कालमे ऐसी दशाको पहुँचे हुए बहुत ही थोड़े मनुष्योकी प्राप्ति भी 
दुलेभ है। उस अवस्थामे अप्रभत्तता विषयक बातवा असम्भव त्वरासे होगा ऐसा मानकर उन्होंने अपना 
जीवन अनियतरूपसे और गुप्तरूपसें बिताया | यदि ऐसी ही दशामे वे रहे होते तो बहुतसे मनुष्य उनके 
मुनिपनेकी स्थितिशिथिलता समझते और ऐसा समझनेसे उनपर ऐसे पुरुषका अभीष्ट प्रभाव नहीं पडता । 
ऐसा हादिक निर्णय होनेसे उन्होंने यह दशा स्वीकार की |-- 
)८ < हर 
णमो जहूद्टियव त्युवाईणं । 
गैर 
रूपातीत व्यतोतमल, . पूर्णानंदी ईस। 
चिदानन्द ताक नमत, विनय सहित निज शझ्ोस ४" 
जो रूपसे रहित है, कमंरूपी मल जिनका नष्ट हो गया है, और जो पूर्णानदके स्वामी है, उन्हे 
चिदानन्दजी अपना मस्तक झुकाकर विनयसहित नमस्कार करते है । 
रूपातीत--इस दब्दसे यह सूचित किया कि परमात्म-दशा रूपरहित है । 
व्यतीतमल--इस शब्दसे यह सूचित किया कि कमंका नाश हो जानेसे वह दशा प्राप्त होती है। 
ईस--इस शब्दसे उस दशाका सुख बताया कि जहां सम्पूर्ण आनन्द है, अर्थात्‌ यह 
सूचित किया कि परमात्मा पूर्ण आनन्दके स्वामी है। फिर रूपरहित तो आकाश भी है, इसलिये कमंमलके 
नाशसे आत्मा जडरूप सिद्ध हो जाये । इस शंकाकों दूर करनेके लिये यह कहा कि उस दक्षामे आत्मा 
पूर्णानन्दका ईश्वर है, और ऐसी उसकी रूपातीतता है। 
चिदानन्द ताक नमत--इन शब्दोसे अपनी उनपर नाम लेकर अनन्य प्रीति बतायी है। सर्वाड्ध 
नमस्कार करनेकी भक्तिमे अपना नाम लेकर अपना एकत्व बता करके विद्ेष भक्तिका प्रतिपादन 
किया है । 
विनयसहित--इस शब्दसे यथायोग्य विधिका बोध दिया। यह सूचित किया कि भक्तिका मूल 
विनय है । 
निज शीस--इन गब्दोसे यह बताया कि देहके सब अवयवोमे मस्तक श्रेष्ठ है, और उसके झकानेसे 
सर्वाड्ध नमस्कार हुआ । तथा यह भी सूचित किया कि मस्तक झुकाकर नमस्कार करनेकी विधि श्रेष्ठ है । 
“निज' शब्दसे आत्मत्व भिन्न बताया कि मेरे उपाधिजन्य देहका जो उत्तमाग वह" (शीस) 
कालज्ञानाविक थकी, लहो आगमस अनुमान। 
गुरु करुमा करो कहत हैँ, शुति स्वरोदयज्ञान ॥* 
'कालज्ञान' नामके ग्रन्थ इत्यादिसे, जेनसिद्धातमे कहे हुए बोधके अनुमानसे और गुरुकी कृपाके 
प्रतापसे स्व॒रोदयका पवित्र ज्ञान कहता हूँ 


१. पद्य संख्या ८ २. प्च संख्या ९ 
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कालज्ञान'! इस नामका अन्य दर्शंनमे आयुका बोधक उत्तम ग्रंथ है और उसके सिवाय आदि' 
शब्दसे दूसरे ग्रन्थोंका भी आधार लिया है, ऐसा कहा । 
आगमस अनुसान--इन शब्दोंस यह बताया कि जैनशास्मे ये विचार गौणतासे प्रदर्शित किये हैं; 
इसलिये मैंने अपनी दृष्टिसे जहाँ जहा जेसा बोध लिया बैसा प्रदर्शित किया है। मेरी दृष्टिसे अनुमान है, 
क्योंकि में आगमका प्रत्यक्ष ज्ञानी नही हूं, यह हेतु है। 
गुरु करुता--इन शब्दोसे यह कहा कि कालज्ञान और आगमके अनुमानसे कहनेकी मेरी समर्थता 
न होती, क्योंकि वह मेरी काल्पनिक दृष्टिका ज्ञान था, परन्तु उस ज्ञानका अनुभव करा देनेवाली जो गुरु 
महाराजकी कृपादृष्टि--- 
स्वरका उदय पिछानिये, अति थिरता छित्त धार | 
ताथी शुभाशुभ कोजिये, भावि वस्तु विचार ४* 
चित्तकी अतिशय स्थिरता करके भावी वस्तुका विचार करके “शुभाशुभ” यह, 
अति थिरता चित्त घार--इस वाक्यसे यह सूचित किया कि चित्तकी स्वस्थता करनी चाहिये ताकि 
स्वरका उदय यथायोग्य हो | 
5 कह भावि वस्तु विचार--इन शब्दोसे यह सूचित किया कि वह ज्ञान प्रतीतभूत है, अनुभव 
कर | 
अब विषयका प्रारंभ करते है-- 
तनाड़ो तो तने घणो, पण कऋबीस प्रधान। 
तामे नव पुनि ताहुमे, तोन अधिक कर जान ७४ 
शरीरमे नाड़ियाँ तो बहुत है, परन्तु उन नाड़ियोमे चौबीस मुख्य है, और उनमे नौ मुख्य है और 
उनमे भी तीनको तो विशेष जाने । 
अब उन तीन नाडियोके नाम कहते है-- 
हगला पिगला सुषुसता, ये तोनंके नाम। 
भिन्न भिन्न अब कहत हूँ, ताके गुण अरू धाम एर 
इगला, पिंगला, सुषुम्ना ये तीन नाडियोके नाम है। अब उनके भिन्न भिन्न गुण और रहनेके स्थान 
कहता हैं । 
९ ९ 2९ 
अल्पाहार निद्रा वश करे, 
हेत स्नेह जगथी परिहरे। 
लोकलाज नवि धरें छगार, 
एक चित्त प्रभुभी प्रीत घार ॥४ 
अल्प आहार करनेवाला, निद्राको वशमे करनेवाल्य अर्थात्‌ नियमित निद्रा लेनेवाला, जगतके हेत- 
प्रेमसे दूर रहनेवाला, (कार्यसिद्धिके प्रतिकूल ऐसे) लोककी जिसे तनिक लज्जा नहीं है, चित्तको एकाग्र 
करके परमात्मामे प्रीति रखनेवाला | 
आशा एक सोक्षको होय, 
दूजो दुविधा नवि चित्त कोय । 
१. पद्य सख्या १० इसका पूरा अर्थ यह है--चित्तको अति स्थिर करके स्वरके उदय एवं अस्तकों पहचाने । 
फिर उसके आघारसे भावी वस्तुका विचार करके शुभाशुभ कार्य कीजिये । २ पद्य सख्या ११ ३. पद्य संख्या १२ 
४, पद्म संस्या ८२ 
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ध्यान जोग जाणो ते जोब; 
जे भवदुःखबी डरत सदोब ॥" 
जिसने मोक्षके अतिरिक्त सभी प्रकारकी आशाका त्याग किया है, और जो ससारके भयंकर दुःखोंसे 
निरंतर कॉपता है, ऐसे जीवात्माको ध्यान करने योग्य जानें । 
परनिदा मुखथोी नवि करें, 
निज निदा सुणो सभता धरे। 
करे सहु विकथा परिहार, 
रोके कर्म आगसन द्वारका 
जिसने अपने मुखसे परकी निदाका त्याग किया है; अपनी निदा सुनकर जो समता धारण करके 
रहता है, स्त्री, आहार, राज, देश इत्यादि सबकी कथाओका जिसने नाश कर दिया है, और कमंके प्रवेश 
करनेके द्वार जो अशुभ मन, वचन और काया हैं, उन्हे जिसने रोक रखा है | 
२८ हर 2 


अहनिश अधिका प्रेम लगावे, जोगानल घटमांहि जगावे। 
अल्पाहार आसन वुढ़ करे, नयन थकी निद्रा परिहरे॥४ 
दिनरात ध्यानविषयमे बहुत प्रेम लगाकर घटमे योगरूपी अग्नि (कमंको जला देनेवाली) जगाये । 
(यह मानो ध्यानका जीवन है |) अब इसके अतिरिक्त उसके दूसरे साधन बताते हैं । 
थोडा आहार और आसनकी दृढता करे | पद्म, वीर, सिद्ध अथवा चाहे जो आसन कि जिससे मन 
वारंवार विचलित न हो ऐसा आसन यहाँ समझाया है । इस प्रकार आसनका जय करके निद्राका परित्याग 
करे। यहाँ परित्यागका देशपरित्याग बताया है। जिस निद्रासे योगमे बाधा आती है उस निद्रा अर्थात्‌ 
प्रमत्तताका कारण और दशंनावरणकी वृद्धि इत्यादिसे उत्पन्न होनेवाली अथवा अकालिक निद्राका 
त्याग करे । 
हर < ९ 


मेरा मेरा मत करे, तेरा नहिं है कोय। 
खिदानन्द परियारका, मेला हे दिन दोय ४४६ 
चिदानदजी अपने आत्माको उपदेश देते है कि है जाव ! मेरा मेरा मत कर, तेरा काई नही है । 
है चिदानद | परिवारका मेला तो दो दिनका है। 
ऐसा भाव निहार नित, कोजे ज्ञान विचार । 
मिटे न ज्ञान बिचार बिन, अंतर भाव-विकार ॥४" 
ऐसा क्षणिक भाव निरतर देखकर हे आत्मन्‌ ! ज्ञानका विचार कर। ज्ञानविचार किये बिना 
(मात्र अकेली बाह्य क्रियासे) अंतरमे भाव-कमंके रहे हुए विकार नही मिटते । 
शान-रवि वेराग्य जस, हिरदे शंद समान। 
तास निकट कहो क्यों रहे, मिथ्यातम दुख जान ४ 
जीव | समझ कि जिसके हृदयमे ज्ञानखूपी सूर्यका प्रकाश हुआ है, ओर जिसके हृदयमे वेराग्यरूपी 
चद्रका उदय हुआ है, उसके समीप क्योकर रह सकता है ?--क्या ? मिथ्या भ्रमरूपो अधकारका दुःख । 
है हर ६ 








१ पद्म सख्या ८३. २. पद्य सख्या ८४ ३ पद्म सख्या ८८ ४, पद्य सख्या ३८१ ५, पद्च संख्या ३८२ 
६. पद्य सख्या ३८३ 
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जेसे कंचुक-त्थागसे, बिनसत नहीं भुजंग। 
वेह तव्यागसे जीव पुनि, तैसे रहत अभंग ॥"* 
जेसे कॉचलीका त्याग करनेसे सॉपका नाश नही होता, वैसे देहका त्याग करनेसे जीव भी अभंग 
रहता है अर्थात्‌ नष्ट नही होता | यहाँ इस बातकी सिद्धि की है कि जीव देहसे भिन्न है। 
बहुतसे लोग कहते है कि देह्‌ और जीवकी भिन्नता नही है, देहका नाश होनेसे जीवका भी नाश 
हो जाता है। यह मात्र विकल्परूप है, परन्तु प्रमाणभूत नही है, क्योकि वे काँचलीके नादासे साँपका भी 
नाश हुआ समझते है। और यह बात तो प्रत्यक्ष है कि सॉपका नाश काचलीके त्यागसे नही है। उसी 
प्रकार जीवके लिये है। 
देह तो जीवकी काँचली मात्र है। जब तक कॉचली सॉँपके साथ लगी हुई है तब तक जैसे साँप 
चलता है वेसे वह उसके साथ चलती है, उसकी भाँति मुडती है और उसको सभी क्रियाएँ सॉपकी क्रियाके 
अधीन है। सॉपने उसका त्याग किया कि फिर उनमेसे एक भी क्रिया काँचली नही कर सकती । पहले 
वह जिन क्रियाओको करती थी, वे सब क्रियाएँ मात्र सॉपकी थी उनमे कॉचलीका मात्र संबध था | इसी 
प्रकार जैसे जोव कर्मानुसार क्रिया करता है वैसे देह भी क्रिया करती है--चलती है, बैठती है, उठती है-- 
यह सब होता है जीवरूप प्रेरक्से, उसका वियोग होनेके बाद कुछ नही होता, [ भपूर्ण ] 





२३ 
जीवतस्‍्त्वसम्बन्धी विचार 

एक प्रकारसे, दो प्रकारसे, तोन प्रकारसे, चार प्रकारसे, पाँच प्रकारसे और छ. प्रकारसे जीवतत्त्थ 
समझा जा सकता है| 

सब जीवोको कमसे कम श्रुतज्ञानका अनतवाँ भाग प्रकाशित रहनेसे सब जीव चेतन्यलक्षणसें एक 
ही प्रकारके है । 

त्रस जीव अर्थात्‌ जो धूपमेसे छायामे आये, छायामेसे धृपमे आयें, चलनेकी शक्तिवाले हो ओर भय 
देखकर त्रास पाते हो, ऐसे जीवोकी एक जाति है | दूसरे स्थावर जीव अर्थात्‌ जो एक ही स्थलमे स्थिति- 
वाले हो, ऐसे जीवोकी दूसरी जाति है । इस तरह सब जीव दो प्रकारसे समझे जा सकते है | 

सब जीवोको वेदसे जाँचकर देखे तो स्त्री, पुरुष और नपुंसक वेदमे उनका समावेश होता है। 
कोई जीव स्त्रीवेदमे, कोई जीव पुरुषवेदसे और कोई जीव नपु सकवेदमे होते है । इनके अतिरिक्त चोथा 
बेद न होनेसे वेददृष्टिसे सब जीव तीन प्रकारसे समझे जा सकते है। 

कितने ही जीव नरकंगतिमे, कितने ही तिय॑चगतिमे, कितने ही मनुष्यगतिमे और कितने हो 
देवगतिमे रहते है। इनके अतिरिक्त पॉचवी संसारी गति न होनेसे जीव चार प्रकारसे समझे जा 
सकते है । [ अपूर्ण ] 








१ पद्म सख्या २८६ । 
२ नव तत्त्व प्रकरण, गाथा ३-- 
एगविह दुविह तिविहा, चउव्विहा प्र छब्विहा जीवा । 
चेयण-तस-इयरेहि, वेय-गई-क रण-काएहि ॥॥३॥ 
भावाथं---जीव अनुक्रमसे चेतनरूप एक हो भेद द्वारा एक प्रकारके हैं, त्रस और स्थावररूपसे दो प्रकारके 
है, वेदरूपसे तीन प्रकारके, गतिरूपसे चार प्रकारके, इन्द्रियरूपसे पाँच प्रकारके और कायाके भेदसे छ प्रकारके भी 
कहलाते है । 


५१६६ अरोसद्‌ राजचन्द 


२४ 
जीवाजीव विभक्ति 
जोव और अजीवके विचारको एकाग्न मनसे श्रवण करें। जिसे जानकर भिक्षु सम्यक्‌ प्रकारसे 
संयममे यत्न करते है । 
जोव और अजीव ( जहाँ हो उसे ) लोक कहा है। अजीवके आकाश नामके भागकों अलोक 
कहा है। 


द्रव्य, क्षेत्र, काल और भावसें जीव और अजीवका बोध हो सकता है । 

रूपी ओर अरूपी इस प्रकार अजीवके दो भेद होते हैं। अरूपीके दस प्रकार और रूपीके चार 
प्रकार कहे है । 

धर्मास्तिकाय, उसका देश, और उसके प्रदेश, अधर्मास्तिकाय, उसका देश, और उसके प्रदेश, 
आकाश, उसका देश, और उसके प्रदेश; अद्धासमय कालतत्त्व, इस प्रकार अरूपीके दस प्रकार होते है । 

धर और अधघम ये दोनो लोक प्रमाण कहे है । 

आकाश लोकालोकप्रमाण और अद्धासमय समयक्षेत्र'-प्रमाण है। धमं, अधर्म और आकाश ये 
अनादि अपयंवस्थित है | 

निरंतरकी उत्पत्तिकी अपेक्षासे समय भी इसी प्रकार है। सतति एक कायंकी अपेक्षासे सादि- 
सात है। 

स्कँध, स्कंधदेश, उसके प्रदेश और परमाणु इम तरह रूपी अजीव चार प्रकारके है। 

जिसमे परमाणु एकत्र होते है और जिससे परमाणु पृथक होते है वह स्कंध है। उसका विभाग 
देश और उसका अतिम अभिन्‍न अश्ञ प्रदेश है । 

बह लोकके एक देशमे क्षेत्री है । उसके कालके विभाग चार प्रकारके कहे जाते है | 

निरन्तर उत्पत्तिकी अपेक्षासे अनादि अपयंवस्थित है। एक क्षेत्रकी स्थितिकी अपेक्षासे सादिसपर्य- 
वस्थित है | [ अपूर्ण ] 

( उत्तराष्ययनसूत्र, अध्ययन ३६ ) 





र५ कार्तिक, १९४रे 
१ प्रमादके कारण आत्मा प्राप्त हुए स्वरूपको भूल जाता है। 
२ जिस जिस कालमे जो जो करना है उसे सदा उपयोगमे रखे रहे । 
३ फिर क्रमसे उसकी सिद्धि करें । 
४. अल्प आहार, अल्प विहार, अल्प निद्रा, नियमित वाचा, नियमित काया और अनुकूल स्थान, 
ये मनको वक्ष करनेके उत्तम साधन है । 
५, श्रेष्ठ वस्तुकी अभिलाषा करना ही आत्माकी श्रेष्ठता है। कदाचित्‌ वहू अभिछाषा पूरी न हुई 
तो भी वहू अभिलाषा भो उसीके अंशके समान है। 
६ नये कर्मोको नही बाॉँधना और पुरानोको भोग लेना, ऐसी जिसकी अचल अभिलाषा है, वह 
तदनुसार वर्तन कर सकता है। 
सा ७ जिस कृत्यका परिणाम धर्म नही है, उस क्ृत्यको करनेकी इच्छा मूलसे ही नहीं रहने देनी 
चाहिये । 





१. मनुध्यक्षेत्र--ढाईद्वीप प्रमाण । 


२०वाँ वर्ष १६७ 


८ यदि मन हांकाशील हो गया हो तो 'द्रव्यानुयोग' का विचार करना योग्य है, प्रमादी हो गया 
हो तो “चरणकरणानुयोग” का विचार करना योग्य है, और कषायी हो गया हो तो 'धर्मकथानुयोग” का 
विचार करना योग्य है; और जड हो गया हो तो 'गणितानुयोग' का विचार करना योग्य है । 


९ किसी भी कामकी निराशा चाहना, परिणाममे फिर जितनी सिद्धि हुई उतना लाभ; ऐसा 
करनेसे सतोषी रहा जायेगा । 


१०. पृथ्वीसबधी क्लेश हो तो यो समझ लेना कि वह साथ आनेवाली नही है; प्रत्युत मै उसे देह देकर 
चला जानेवाला हूँ, और वह कुछ मूल्यवान नही है। स्त्रीसबधी क्लेश, दका भाव हो तो यो समझकर 
अन्य भोक्ताके प्रति हँसना कि वह मल-मूत्रकी खानमे मोहित हो गया, (जिस वस्तुका हम नित्य त्याग करते 
हैं उसमें |! ) धनसम्बन्धी निराशा या क्लेश हो तो वे ऊंची जातिके ककर है यो समझकर सतोष रखना, 
तो क्रमसे तू नि स्पृही हो सकेगा । 

११, उसका तू बोध प्राप्त कर कि जिससे सधाधिम रणकी प्राप्ति हो । 

१२ एक बार यदि समाधिमरण हुआ तो सर्व कालके क्षसममाधिमरण दूर हो जायेंगे | 

१३ सर्वोत्तम पद सर्वत्यागीका है। 





पी] 


२६ ववाणिया बंदर, १९४रे 
सुज्ञश्नी चत्रभुज बेचर, 
पत्रका उत्तर नही लिख सका । यह सब मनरी विचित्र दशाके कारण है। रोष या मान इन दोमेसे 


कोई नहीं है। कुछ ससार भावकी खिन्‍नता तो जरूर है। इससे आपको परेशान नही होना चाहिये । 
क्षमा चाहते है । बातका विस्म रण करनेके लिये विनती है । 


2 हि 2९ ८ 
सावधानो शूरवीरका भूषण है । 


जिनाय तमः 





२७ बंबई, सं० १९४३ 
महाशय, 
आपकी पत्रिका मिली थी | समाचार विदित हुए । उत्तरमे निवेदन है कि मुझे किसी भी प्रकारसे 
बुरा नहीं लगा | वैराग्यके कारण अपेक्षित स्पष्टीकरण लिख नही सकता । यद्यपि अन्‍य किसीको तो पहुँच 
भी नही लिख सकता, तो भी आप मेरे हृदयरूप है, इसलिये पहुँच इत्यादि लिख सकता हूँ। मैं केवल 
हृदयत्यागी हूँ | थोड़े समयमे कुछ अद्धूत +रनेके लिये तत्पर हूँ | संसारसे तंग आ गया हूँ 
मैं दूसरा महावीर हूँ, ऐसा मुझे आत्मिक शक्तिसे मालूम हुआ है। दस विद्वानोने मिलकर मेरे 
ग्रहोंको परमेश्वरग्रह ठहराया है । सत्य कहता हूँ कि में सर्वज्ञ जेसी स्थितिमें हूँ । वेराग्यमे झूमता हूँ। 
आशुप्रज्ञ राजचंद्र 
दुनिया मतभेदके बंधनसे तत्त्वको पा नहीं सकी । इसमें सत्य सुख ओर सत्य आनंद नही हैं । उसके 
स्थापित होनेके लिये और एक सच्चे धमंको चलानेके लिये आत्माने साहस किया है। उस घम्मका प्रवत॑न 
करूँगा ही । 
महावीरने अपने समयमे मेरा धम कुछ अंध्षोंमें प्रचलित किया था । अब वेसे पुरुषोंके मार्गंको ग्रहण 
करके श्रेष्ठ धर्मको स्थापना करूँगा । 


१६८ कओोमद्‌ राजचन्त 


यहाँ इस धममंके शिष्य बनाये है| यहाँ इस धर्मकी सभाकी स्थापना कर ली है। 

"सात सौ महानीति अभी इस धम्मंके शिष्योके लिये एक दिनमे तैयार की है । 

सारो सृष्टिमे पयंटन करके भी इस धम्मंका प्रवर्तन करेगे । आप मेरे हृदयरूप और उत्कंठित हैं, 
इसलिये यह अद्भुत बात बतायी है। अन्यको न बताइयेगा । 

अपनी जन्मकुण्डली मुझे लौटती डाकसे भेज दीजिये। मुझे आशा है कि उस धममंका प्रचार करनेमे 
आप मझे बहुत सहायक सिद्ध होगे, और मेरे महान जिष्योमें आप अग्रेसरता भोगेगे। आपकी शक्ति 
अद्भुत होनेसे ऐसे विचार लिखनेमे मैंने संकोच नही किया है। 

अभी जो शिष्य बनाये हैं उन्हे संसार छोडनेके लिये कहे तो खुशीसे छोड़ सकते हैं। अभी भी 
उनकी ना नही है, ना हमारी है। अभी तो सौ दो सौ व्यक्ति चौतरफा तैयार रखना कि जिनकी शक्ति 
अद्भुत हो । 

धमंके सिद्धातोको दृढ़ करके, मै ससारका त्याग करके, उनसे त्याग कराऊँगा । कदाचित्‌ मै परा- 
क्रमके लिये थोडे समय तक त्याग न करूँ तो भी उनसे त्याग करवाऊँगा । 

सं प्रकारसे अब मैं सर्वज्षके समान हो चुका हूँ ऐसा कहूँ तो चले । 

देखें तो सही ! सृष्टिको किस रूपमे बदलते हैं ! 

पत्रमें अधिक क्या बताऊँ ? रूबरूमे लाखों विचार बताने हैं। सब अच्छा ही होगा । मेरे प्रिय 
महाशय, ऐसा ही माने । 


हर्षित होकर लौटती डाकसे उत्तर लिखे | बातको * * प होकर सुरक्षित रखियेगा । 
त्यागीके यथायोग्य । 





श्८ बबई बंदर, सोम, १९४२ 


प्रिय महाशय, 

रजिस्टड पत्रके साथ जन्मकुण्डली मिली है। 

अभी मेरे धमंकी जगतमे प्रवतंन करनेके लिये कुछ समय बाकी है। अभी में ससारमे आपकी 
निर्धारित अवधिसे अधिक रहनेवाला हूँ । हमे जिन्दगी ससारमे अबध्य गुजारनी पड़ेगी तो बेसा करेंगे | 
अभी तो इससे अधिक अवधि तक रहनेका बन पायेगा । स्मरण रखिये कि किसीको निराश नहीं करूँगा । 
धमंसम्बन्धी आपने-अपने विचार बतानेका परिश्रम उठाया यह उत्तम किया है। किसी प्रकारकी अडचन 
नहीं आयेगी । पंचमकालमे प्रवर्तन करनेके छिये जो जो चमत्कार चाहिये वे सब एकत्रित हैं और होते जाते 
हैं। अभी इस सब विचारोकों पत्नसे भी सर्वथा गुप्त रखिये | यह कृत्य सृष्टिमें विजयी होनेवाला ही है । 

आपकी जन्मकुण्डली, दर्शनसाधना, धर्म इत्यादि सम्बन्धी विचार समागममे बताऊंगा। में थोडे 
समयमे ससारी होनेके लिये वहाँ आनेवाला हूँ । आपको पहलेसे ही मेरा आमंत्रण है। 

अधिक लिखनेकी सहज आदत न होनेसे क्षेमकुणशल और शुक्लप्रेम चाहकर पत्रिका पूर्ण करता हूँ । 

लि० रायचंद्र । 


उन नननन-+++>०3343++33-3०33०-+नन 





१, देखें आक १९ 


२१ वाँ वर्ष 


२९, बंबई, कार्तिक सुदी ५, १५४४ 
रा रा चत्रभुज बेचरकी सेवासे सविनय वितती है कि :*-- 
मेरे मम्बन्धभे निरतर निश्चित रहियेगा । आपके लिये मैं चितातुर रहूँगा । 
जैसे बने वेसे अपने भाइयोमे प्रीति, एकता और ज्ञांतिकी वृद्धि करें) ऐसा करनेसे मुझपर बड़ी 
कृपा होगी । 
समयका सद्पयोग करते रहियेगा, गाँव छोटा है तो भी ) 
'प्रवीणमागर' की व्यवस्था करके भिजवा दूँगा। 
निरंतर सभी प्रकारसे निश्चिन्त रहियेगा | 
लि० रायचंदके जिनाय तमः 





३० बंबई, पोष वदी १०, बुध, १९५४४ 

"विवाह सबधी उन्होंने जो मिती निश्चित की है, उसके विषयमे उनका आग्रह है तो भले वह 
मिती निश्चित रहे । 

लक्ष्मीपर प्रीति न होनेपर भी किसी भी पराथिक कार्यमे वह बहुत उपयोगी हो सकती है ऐसा 
लगनेसे मौन धारणकर यहाँ उसकी सुव्यवस्था करनेमे लगा हुआ था । उस व्यवस्थाका अभीष्ट परिणाम 
आनेमे बहुत समय नही था | परन्तु इनकी ओरका केवल ममत्वभाव क्षीक्रता कराता है, जिससे उस सब- 
को छोड़कर बदी १३ या १४ (पोषकी) के दिन यहाँसे खाना होता हूँ । पराथं करते हुए कदाचित्‌ लक्ष्मी 
अंधता, बधिरता और मृकता दे देती है, इसलिये उसकी परवाह नही है। 

हमारा अन्योन्य सम्बन्ध कोई कौटुम्बिक रिद्दता नहीं है; परन्तु दिलका रिइता है। परस्पर लोह- 
चुम्ब+का गुण प्राप्त हुआ है, यह प्रत्यक्ष है; तथापि मैं तो इससे भी भिन्‍नतरूपसे आपको हृदयरूप करना 
चाहता हूँ । जो विचार सारे सम्बन्धोको दूर कर, संसार योजनाको दूर कर तत्त्वविज्ञानब्पसे मुझे बताने 
हैं; और आपको स्वय उनका अनुकरण करना है। इतना संकेत बहुत सुखभ्रद होनेपर भी माभिक रूपमे 
आत्मस्वरूपके विचारसे यहाँ लिखे देता हूँ । 





१. से १९४४ माघ सुदी १२--गुहस्थाश्रममे प्रवेश । 
२२ 


१७० श्ोमद शाजचन्त 


वे शुभ प्रसगमे सिद्दिवेकी सिद्ध हों और रूढिसे प्रतिकूल रहें जिससे परस्पर कौटुम्बिक स्नेह 
निष्पन्न हो सके- ऐसी सुंदर योजना उनके हृदयमे है क्या ? आप ठसायेगे क्या ? कोई दूसरा ठसायेगा 
क्या ? यह विचार पुन पुन' हृदयमें आया करता है । 

निदान, साधारण बिवेकी जिन विचारोको हवाई समझें, वेसे विचार, जो वस्तु और जो पद आज 
सम्राज्ञी विक्टोरियाके लिये दुलंभ--केवल असंभवित है--उन विचारो, उस वस्तु और उस पएदकी ओर 
संपूर्ण इच्छा होनेसे, ऊपर लिखा है उससे लेश मात्र भी प्रतिकूल हो तो उस पदाभिलाषी पुरुषके चरित्रको 
परम लाछन लगने जैसा है। ये सारे हवाई ( अभी लगनेवाले ) विचार केवल आपको ही बताता हूँ । 
अंत'करण शुक्ल--अद्भुत--विचारोसे भरपूर है। परन्तु आप वहाँ रहे ओर मै यहाँ रहा ! 





३१ ववाणिया, प्र० चेत्र सुदी ११॥ रवि, १९४४ 
क्षणभगुर दुनियामे सत्पुरुषका समागम ही अमूल्य और अनुपम लाभ है | 


शेर ववाणिया, आषाढ वदी ३, बुध, १९०४४ 
यह एक अदझ्भूत बात है कि चार पाँच दिन हुए बायी आँखमे एक छोटे चक्र जेसा बिजलीके समान 
चमकारा हुआ करता है, जो आँखसे जरा दूर जाकर अदृश्य हो जाता है। लगभग पाँच मिनिट होता है 
या दिखायी देता है। मेरी दृष्टिमे वारंवार यह देखनेमे आता है | इस बारेमे किसी प्रकारकी भ्रान्ति नही 
है। इसका कोई निमित्त कारण मालूम नहीं होता । बहुत आश्चयंकारी है। आँखमे दूसरा किसी भी 
प्रकारका असर नहीं है। प्रकाश और दिव्यता विशेष रहते है। चारेक दिन पहले दोपहरके २-२० 
मिनिटपर एक आहइचयंभूत स्वप्न आनेके बाद यह हुआ हो ऐसा मालूम होता है। अन्त करणमे बहुत 
प्रकाश रहता है, शक्ति बहुत तेजस्वी है। ध्यान समाधिस्थ रहता है। कोई कारण समझमे नही आता । 
यह बात गुप्त रखनेके लिये ही बता देता हूँ । अब इस सम्बन्धमे विशेष फिर लिखँगा। 


बेर ववाणिया, आपषाढ वदी ४, शुक्र, १९४४ 

आप भी आथिक बेपरवाही न रखियेगा। शरीर और आत्मिकसुखकी इच्छा करके, व्ययका कुछ 

सकोच करेंगे तो में मानूँगा कि मुझपर उपकार हुआ । भवितव्यताका भाव होगा तो मै आपके अनुकूल 
सुविधायुक्त समागमका लाभ उठा सकूँगा । 


शेड ववाणिया, श्रावण बदी १३, सोम, १९४४ 
वामनेत्रसम्बन्धी चमत्कारसे आत्मशक्तिमे अल्प परिवतंन हुआ है । 


३५ ववाणिया, श्रावण वदी ३०, १९४४ 
उपाधि कम है, यह आनन्दजनक है | धर्मकरनोके लिये कुछ समय मिलता होगा । 
धमंकरनीके लिये थोड़ा समय मिलता है, आत्मसिद्धिके लिये भी थोड़ा समय मिलता है, शास्त्र- 
पठन और अन्य वाचनके लिये भी थोडा समय मिलता है, थोड़ा समय लेखनक्रियामें जाता है, थोडा समय 
आहार-विहार-क्रिया ले लेती है, थोडा समय गौचक्रियामे जाता है, छ. घंटे निद्रा ले लेती है, थोडा समय 
मनोराज ले जाता है, फिर भी छः घटे बचते है। सत्सगका लेश अंश भी न मिलनेसे बिचारा यह आत्मा 
विवेक-विकलताका वेदन करता है। 


२१ वाँ वर्ष १७१ 


३६ बम्बई, भाद्रपद बदी १, शनि, १९४४ 
बंदासि प्रभुवद्धंमानपावम्‌ 
प्रतिमाके कारण यहाँ समागममे आनेवाले लोग बहुत प्रतिकूल रहते है। यो ही मतमेदसे अनन्तकाल 
और अनन्त जन्ममे भी आत्माने धर्मं नहीं पाया। इसलिये सत्पुरुष उसे नहीं चाहते, परन्तु स्वरूप- 
श्रेणिको चाहते हैं । 


३७ बम्बई बन्दर, आसोज वदी २, गुरु, १९४४ 
पादर्वनाथ परमात्माको नमस्कार 

प्रिय भाई सत्याभिलापी उजमसी, राजनगर । 

आपका हस्तलिखित शुभ पत्र मुझे कल सायकाल मिला । आपकी तत्त्वजिज्ञासाके लिये विशेष 
सन्‍्तोष हुआ । 

जगतको अच्छा दिखानेके लिये अनन्त बार प्रयत्न किया, फिर भी उससे अच्छा नही हुआ । क्योंकि 
परिभ्रमण और परिभ्रमणके हेतु अभी प्रत्यक्ष विद्यमान है। यदि एक भव आत्माका भला करनेमे व्यतीत 
हो जायेगा, तो अनन्त भवोका बदला मिल जायेगा, ऐसा मै नघुत्वभावसे समझा हूँ, और बैसा करनेमे 
ही मेरी प्रवृत्ति है। इस महाबन्धनसे रहित होनेमे जो-जो साधन और पदार्थ श्रेष्ठ लगें, उन्हे ग्रहण 
करना, यही मान्यता है. तो फिर उसके लिग्रे जगतकी अनुकूलता-प्रतिकूलता क्या देखनी ? वह चाहे जेसे 
बोले, परन्तु आन्मा यदि बन्धनरहित होता हो, समाधिमय दशा पाता हो तो वेसे कर लेना । जिससे 
सदाके लिये कीति-अपकी तिसे रहित हुआ जा सकेगा | 

अभी उनके और इनके पक्षके लोगोके जो विचार मेरे विषयमे है, वे मेरे ध्यानमे है ही, परन्तु 
उन्हे विस्मृत कर देना ही श्रेयस्कर है। आप निर्भय रहिये । मेरे लिये कोई कुछ कहे उसे सुनकर मौन 
रहिये, उनके लिये कुछ शोक-हर्ंप न कीजियेगा । जिस पुरुषपर आपका प्रशस्त राग है, उसके दृष्ट देव 
परमात्मा जिन, मदाथ्ोगीन्द्र पाश्वंनाथ आदिका स्मरण रखिये और यथासम्भव निर्मोही होकर मुक्त 
दशाकी इच्छा करिये । जीवितव्य या जीवनपूर्णता सम्बन्धी कुछ सकल्प-विकल्प न कीजियेगा । उपयोगको 
शुद्ध करनेके लिये टस जगतके सकल्प-विकल्पोको भूल जाइये, पाइवनाथ आदि योगीश्वरकी दक्ाका स्मरण 
करिये, और वही अभिलाषा रखे रहिये, यही आपको पुन पुन आशीर्वादपूर्वक मेरी शिक्षा है। यह अल्पन्ञ 
आत्मा भी उस पदका अभिलाषी और उस पुरुषके चरणकमलमे तललीन हुआ दीन शिष्य है। आपको 
वैसी श्रद्धाकी ही शिक्षा देता है। वीरस्वामी द्वारा उपदिष्ट द्रव्य, क्षेत्र, काल और भावसे स्ंस्वरूप 
यथातथ्य है, इसे न भूलियेगा। उनकी शिक्षाकी किसी भी प्रकारसे विराधना हुई हो तो उसके लिये 
पदचात्ताप कीजिये | इस कालकी अपेक्षासे मन, वचन और कायाको आत्मभावसे उनकी गोदमें अपंण 
करें, यही मोक्षका मार्ग है। जगतके सब दर्शनोकी--मतोकी श्रद्धाको भूल जाइये, जेनसम्बन्धी सब विचार 
भूल जाइये, मात्र उन सत्युरुषोके अद्भुत, योगस्फ्रुरित चरित्रमे हो उपयोगको त्रेरित कीजियेगा । 

इस आपके माने हुए 'पुज्य'के लिये किसी भी प्रकारसे हष॑ं-शोक न कीजियेगा, उसको इच्छा मात्र 
सकल्प-विकल्पसे रहित होनेकी ही है, उसका इस विचित्र जगतसे कुछ सम्बन्ध या लेना-देना नही है। 
इसलिये उसमे उसके लिये चाहे जो विचार किये जाये या कहे जाये उनकी ओर अब ध्यान देनेकी इच्छा 
नही है। जगतमेसे जो परमाणु पूवंकालमे इकट्ठे किये है उन्हे धीरे-धीरे उसे देकर ऋणमुक्त होना, यही 
उसकी सदा उपयागसहित, प्रिय, श्रेष्ठ और परम अभिलाषा है, बाकी उसे कुछ नही आता; बह दूसरा 
कुछ नही चाहता, पूवंकमंके आधारसे उसका सारा विचरना है, ऐसा समझकर परम सन्‍्तोष रखिये; यह 


१७२ श्ोमद्‌ रॉजचन, 


बात गुप्त रखिये। हम क्‍या मानते हैं ? अथवा केसे बरताव करते हैं ? उसे जगतकों दिखानेकी जरूरत 
नहीं है, परन्तु आत्माकों इतना ही पूछनेकी जरूरत है कि यदि तू मुक्तिको चाहता है तो संकल्य-विकल्प, 
रागद्वेषको छोड़ दे और उसे छोड़नेमे तुझे कुछ बाधा हो तो उसे कह | वह अपने आप मान जायेगा और 
वह अपने आप छोड देगा। 

जहाँ-तहाँसे र।गद्देषरहित होना यही मेरा धर्म है, और वह अभी आपको बताये देता हूँ। परस्पर मिलेंगे 
तब फिर आपको कुछ भी आत्म-साधना बता सकूँगा तो बताऊँगा | बाकी धमं तो वही है जो मैने ऊपर 
कहा है ओर उसोमे उपयोग रखिये। उपयोग ही साधना है। विशेष साधना मात्र सत्पुरुषके चरणकमल 
हैं; यह भी कहे देता हूं । 

आत्मभावमे सब कुछ रखिये, धमंध्यानमे उपयोग रखिये, जगतके किसी भी पदार्थ, सगे सबधी, 
कुटुबी और मिनत्रका कुछ हषं-शोक करना योग्य ही नही है। परमशातिपदकी इच्छा करें यही हमारा 
सवसम्मत धर्म है और यही इच्छा करते-करते वह मिल जायेगा, इसलिये निश्चित रहे | मै किसी गच्छमे 
नही हूँ, परन्तु आत्मामे हूँ, इसे न भूलियेगा । 

जिसकी देह धर्मोपयोगके लिये है, उस देहको रखनेके लिये जो प्रयत्न करता है, वह भी धर्मंके 
ल्यिहीहै। वि० रायचन्द्र 


३८ वि० स० १९४४ 
(१) सहज स्वभावसे मुक्त, अत्यत प्रत्यक्ष अनुभव स्वरूप आत्मा है, तो फिर ज्ञानी पुरुषोको आत्मा 
है, भात्मा नित्य है, बध है, मोक्ष है इत्यादि अनेक प्रकारका निरूपण करना योग्य न था| 
(२) आत्मा यदि अगम अगोचर है तो फिर वह॒किसीको प्राप्त होने योग्य नही है, और यदि 
सुगम सुगोचर है तो फिर प्रयत्न करना योग्य नही है । 








३९ वि० सं० (९४४ 


नेत्रोकी श्यामता विषे जो पुतलियाँरूप स्थित है, अरू रूपको देखता है, साक्षीभूत है, सो अंतर कैसे 
नही देखता ? जो त्वचा विधे स्पश करता है, शीतउष्णादिकको जानता है, ऐसा स्व अगर विषे व्यापक 
अनुभव करता है; जेसे तिलों विषे तेछ व्यापक होता है, तिसका अनुभव कोऊ नहीं करता | जो शब्द 
श्रवणइन्द्रियके अन्तर ग्रहण करता है. तिस शब्दशक्तिकों जाननेहारी सत्ता है, जिस विषे शब्दर्शाक्तका 
विचार होता है, जिसकरि रोम खडे होई आते है, सो सत्ता दूर कैसे होवे ? जो जिह्नाके अग्रविषे 
रसस्वादको ग्रहण करता है, तिस रसका अनुभव करनेहारी अलेप मत्ता है, सो सन्मुख केसे न होवे ? 
वेद वेदात, सप्तसिद्धात, पुराण, गीता करि जो ज्ञेय, जानने योग्य आत्मा है तिसको जब जात्या तब 
विश्राम कैसे न होवे ? 





ड० बंबई, १९४४ 


के विशालबुद्धि, मध्यस्थता, सरलता और जितेन्द्रियता इतने गुण जिस आत्मामे हो, वह तस्त्व पानेके 
लिये उत्तम पात्र है। 
अनंत जन्ममरण कर चुकनेवाले इस आत्माकी करुणा वेसे अधिकारीको उत्पन्न होती है ओर 
वही कममुक्त होनेका अभिलाषी कहा जा सकता है। वही पुरुष यथार्थ पदार्थकी यथार्थ स्वरूपसे समझकर 
मुक्त होनेके पुरुषार्थमें लग जाता है । 


२१ वो ब॑ १७६ 


जो आत्मा मुक्त हुए है वे आत्मा कुछ स्वच्छंदवर्तनसे मुक्त नही हुए है, परन्तु आप्त पुरुष द्वारा 
उपदिष्ट मार्यके प्रबल अवलंबनसे मुक्त हुए हैं । 


अनादिकालके महाशत्रुरूप राग, देघ और मोहके बधनमे वह अपने सम्बन्धमे विचार नही कर 


सका । मनुष्यत्व, आयंदेश, उत्तमकुल और शारोरिक सपत्ति ये अपेक्षित साधन है, और अन्तरज्भ साधन 
मात्र मुक्त होनेकी सच्ची अभिलाषा है । 


इस प्रकार यदि आत्मामे सुलभबोधिताकी योग्यता आयी हो तो वह, जो पुरुष मुक्त हुए हैं, अथवः 
वर्तमानमे मुक्तरूपसे या आत्मज्ञानदशासे विचरते है, उनके उपदिष्ट मार्गमें नि:संदेह श्रद्धाशील होगा । 


जिसमे राग, द्वेष ओर मोह नहीं हैं, वह पुरुष इन तीन दोषोंसे रहित मार्गका उपदेश कर 
सकता है अथवा तो उसी पद्धतिसे निःसंदेहरूपसे आचरण करनेवाले सत्युरुष उस मा्गका उपदेश 
दे सकते हैं । 


सभी दर्शनोकी शलीका विचार करनेपर राग, दवेष और मोह रहित पुरुषका उपदिष्ट निम्न॑थदर्शन 
विशेष मानने योग्य है । 

इन तीन दोषोंसे रहित, महातिशयसे प्रतापी तीर्थंकरदेवने मोक्षके कारणरूप जिस धमंका उपदेश 
दिया है, उस धमंको चाहे जो मनुष्य स्वीकार करते हो, परन्तु वह एक पद्धतिसे होना चाहिये, यह 
बात निःशंक है । 

अनेक पद्धतिसे अनेक मनुष्य उस धमंका प्रतिपादन करते हो और वह मनुष्योमे परस्पर मतभेद 


का कारण होता हो तो उसमे तीथंकरदेवकी एक पद्धतिका दोष नही है परन्तु उन मनुष्योकी समझशक्तिका 
दोष माना जा सकता है! 


इस तरह हम निग्रैथधमंप्रवतंक है, यो भिन्‍न-भिन्‍न मनुष्य कहते हो, तो उनमेसे उन मनुष्योको 
प्रमाणाबाधित गिना जा सकता है कि जो वीतरागदेवकी आज्ञाके सद्भावसे प्ररूपक और प्रवतंक हो । 

यह काछ दुषम' नामसे प्रख्यात है। दु षम काल उसे कहा जाता है कि जिम कालमे मनुष्य 
महादु खसे आयु पूर्ण करते हो, और धर्माराधनाके पदार्थोको प्राप्त करनेमे दु.बमता अर्थात्‌ महाविष्न 
आते हो । 

हालमे बीतरागदेवके नामसे जैनदर्शनमे इतने अधिक मत प्रचलित है कि वे मत, केवल मतरूप है; 
परन्तु जब तक वीतरागदेवकी आज्ञाका अवलबन करके उनका प्रवर्तन न होता हो तब तक वे सतूरूप 
नही कहे जा सकते । 

इस मतप्रवतंनमे इतने मुख्य कारण मुझे सम्भाव्य लगते है--(१) अपनी शिथिलताके कारण कितने 
ही पुरुषोने निग्रैथदशाकी प्रधानता कम कर दी हो, (२) परस्पर दो आचार्योका वाद-विवाद, (३) मोहनोय 
कर्मका उदय और तदनुरूप प्रवतंन हो जाना, (४) ग्रहण करनेके बाद उस बातका मार्ग मिलता हो तो भी 
उसे दु्लभबोधिताके कारण ग्रहण न करना, (५) मतिको न्यूनता, (६) जिसपर राग हो उसकी इच्छानुसार 
प्रवतंन करनेवाले अनेक मनुष्य, (७) दुःषम काल और (८) शास्त्रज्ञानकगा घट जाना। 

इन सब मतोक॑ सबधमे समाधान हाकर नि.शकतास व।तरागकी आज्ञा रूप मांग प्रवत्तित हो तो 
महाकल्याण हो, परन्तु ऐसी संभावना कम है । जिसे मोक्षकी अभिलाषा है उसको प्रवतना तो उसी मार्गं- 
में होती है, परन्तु लोक अथवा ओघषदृष्टिसे प्रवर्तन करनेवाले पुरुष, और पूर्वके दुघट कमके उदयके 
कारण मतकी श्रद्धामे पड़े हुए मनुष्य उस मार्गका विचार कर सके, या बोच ले सके; ऐसा उनके कितने 
ही दुउंभबोधी गुरु करने दे और मतभेद दूर होकर परमात्माकी आज्ञाका सम्यकरूपसे आराधन करते 
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हुए उन मतवादियोको देखे, यह बहुत असंभवित है। सबमे एकसी बुद्धि प्रगट होकर, उसका सशोधन होकर, 
वीतरागकी आज्ञारूप मार्गका प्रतिपादन हो, यह यद्यपि स्वधा असभव जेसा है, फिर भी सुलभबोधी आत्मा 
अवश्य इसके लिये प्रयत्न करते रहे तो परिणाम श्रेष्ठ आये यह बात मुझे संभवित लगती है । 

दुःयम कालके प्रतापसे जो लोग विद्याका बोध ले सके है उन्हे धमंतत्त्वपर मूलसे ही श्रद्धा दिखाई 
नही देती । जिस सरलताके कारण कुछ श्रद्धा होती है उसे इस विषयकी कुछ सूझबूझ नहीं होती । यदि 
कोई सूझबूझवाला निकल आये तो उसे उस वस्तुकी वृद्धिमे विध्नकर्त्ता मिलेगे, परन्तु सहायक नहीं होगे, 
ऐसी आजकी कालचर्या है। इस प्रकार शिक्षितोके लिये धर्मकी दुलंभता हो गयी है । 

अशिक्षित लोगोमे यह एक स्वाभाविक गुण रहा है कि हमारे बापदादा जिस धमंको मानते आये हैं, 
उस ध्मंमे हो हमे प्रवर्तन करना चाहिये, और वही मत सत्य होना चाहिये, और अपने गुरुके वचनोंपर 
ही हमे विश्वास रखना चाहिये, फिर चाहे वह गुरु शास्त्रोके नाम भी न जानता हो, परन्तु वही महाज्ञानी 
है ऐसा मानकर प्रवृत्ति करनी चाहिये। और हम जो मानते है वही वीतरागका उपदिष्ट धर्म है, बाकी 
जो जैन नामसे प्रचलित हैं वे सभी मत असत्‌ है। ऐसी उनकी समझ होनेसे वे बिचारे उसी मतमे रचेपचे 
रहते है । अपेक्षास देखे तो उनका भी दोष नही है । 

जो जो मत जैनमे प्रचलित है उनमे प्राय जेनसम्बन्धी ही क्रियाएँ हो यह मानी हुई बात है | 
तदनुसार प्रवृत्ति देखकर जिस म मे स्वय दीक्षित हुए हो, उस मतमे ही दीक्षित पुरुषोका रचा-पचा रहना 
होता है| दीक्षितोमे भी भद्विकताके कारण ली हुई दीक्षा, या भिक्षा माँगने जेसी स्थितिसे घबराकर ग्रहण 
की गई दीक्षा, या स्मशानवेराग्यसे ली गयी दीक्षा होती है। शिक्षाकी सापेक्ष स्फ्रणासे प्राप्त हुई दीक्षा- 
वाला पुरुष आप विरल ही देखेंगे, ओर देखेंगे तो वह मतसे तग आकर वीतरागदेवकी भाज्ञामे राचनेके 
लिये अधिक तत्पर होगा । 

जिसे शिक्षाकी सापेक्ष स्फुरणा हुई है, उसके सिवाय दूसरे जितने मनुष्य दीक्षित या गृहस्थ हैं वे 
सब जिस मतमे स्वयं पड़े होते हैं उसीमे रागी होते हैं, उन्हे विचारकी प्रेरणा देनेवाला कोई नहीं मिलता । 
अपने मतसबंधी नाना प्रकारके आयोजित विकल्प (चाहे फिर उनमे यथार्थ प्रमाण हो या न हो) समझाकर 
गुरु अपने पंजेमे रखकर उन्हे चला रहे है | 

इसी प्रकार त्यागी गुरुओके अतिरिक्त बरबस बन बेठे महावीरदेवके मार्गरक्षक गिने जानेवाले 
यति हैं, उनकी तो मार्गप्रवरतनकी शेलीके लिये कुछ कहना ही नहीं रहता । क्योकि गृहस्थके तो अणुव्रत 
भी होते है, परतु ये तो तोर्थकर देवकी भाँति कल्पातोत पुरुष हो बेठे है । 

सशोधक पुरुष बहुत कम हैं । मुक्त होनेकी अत'करणमे अभिलाषा रखनेवाले और पुरुषार्थ करने- 
वाले बहुत कम हैं। उन्हे साधन जैसे कि सद॒गुर, सत्सगया सत्शास्त्र मिलने दुलंभ हो गये हैं। जहाँ 
पूछने जायें वहाँ सब अपना अपना राग आलापते है। फिर वह सच्चा या झूठा इसका कोई भाव नही 
पूछता । भाव पूछनेवालेके आगे मिथ्या विकल्प करके अपनी ससार्रास्थति बढाते है ओर दूसरेकों वेसा 
निमित्त बनाते है । 

अधूरेमे पूरा कोई संशोधक आत्मा होगा तो वह अप्रयोजनभूत पृथ्वी इत्यादिक विषयोंमे शंका होने- 
से रुक गया है। अनुभव धमं पर आना उसके लिये भी दुष्कर हो गया है । 

इस परसे में ऐसा नही कहता कि वर्तमानमे कोई भी जेनदर्शनके आराधक नही है, है सहो, परन्तु 
बहुत ही थोड़े, बहुत ही थाडे, आर जो है वे ऐसे कि जिन्हें मुक्त होनेके अतिरिक्त और कोई अभिलषा 
नहीं है, और जिन्होने अपना आत्मा बोतरागकी आज्ञामें समपित कर दिया है और वे भी अंगुल्यो पर गिले 
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जा सके उतने होंगे। बाकी तो दर्शनकी दशा देखकर करुणा उत्पन्न होने जेसा है। आप स्थिर चित्तसे 
विचार कर देखेंगे तो यह मेरा कथन आपको सप्रमाण लगेगा। 

इन सभी मतोंमे कितनोंका तो साधारण-सा विवाद है। मुख्य विवाद यह है. कि एकका कथन 
प्रतिमाकी सिद्धिके लिये है, दूसरे उसका सर्वंथा खण्डन करते है । 

दूसरे पक्षमे पहले में भी गिना यया था । मेरी अभिलाषा बीतरागदेवको आज्ञाके आराधनकी 
ओर है | ऐसा सत्यताके लिये कह कर वता देता हूँ कि प्रथम पक्ष सत्य है, अर्थात्‌ जिनप्रतिमा और उसक। 
पूजन शास्त्रोक्त, प्रमाणोक्त, अनुभवोक्त और अनुभवमे लेने योग्य है ! मुझे उन पदार्थोका जिस रूपसे बोध 
हुआ अथवा उस विषय सम्बन्धी मुझे जो अल्प शका थी वह दूर हो गयी, उस वस्तुका किंचितु भी प्रति- 
पादन होनेसे कोई भी आत्मा तत्सम्बन्धी विचार कर सकेगा, और उस वस्तुकी सिद्धि प्रतीत हो तो 
तत्सम्बन्धी उसके मतभेद दूर हो जायेंगे, यह सुलभबोधिताका कार्य होगा ऐसा समझकर, संक्षेपमे कुछेक 
विचार प्रतिमासिद्धिके लिये प्रदर्शित करता हूँ। 

मेरी प्रतिमामे श्रद्धा है. इसलिये आप सब श्रद्धा करें, इसके लिये मेरा छहना नही है, परन्तु यदि 
उससे बोर भगवानकी आज्ञाका आराधन होता दिखाई दे, तो बसा करे। परन्तु इतना स्मरण रखें कि -- 

कतिपय आगमप्रमाणोकी सिद्धिके लिये परपरा, अनुभव इत्यादिकी आवश्यकता है। यदि आप कहे 
तो कुतकंसे पूरे जेनदशनका भी खण्डन कर दिखाऊँ, परन्तु उसमें कल्याण नही है । जहाँ प्रमाणसे और 
अनुभवसे सत्य वस्तु सिद्ध हो गई हो, वहाँ जिज्ञासु पुरुष अपने चाहे जेसे हठको भी छोड़ देते हैं । 

यदि ये महान विवाद इस कालमे न पड़े होते तो छोगोको धर्मंप्राप्ति बहुत सुलभ होती । 

सक्षेपमे मैं इस बातको पाँच प्रकारके प्रमाणोंसे सिद्ध करता हूँ-- 

१ आगमप्रमाण, २ इतिहासप्रमाण, ३ परंपराप्रमाण, ४ अनुभवप्रमाण, ५ प्रमाणप्रमाण । 


१, आगमप्रमाण 

आगम किसे कहा जाये इसकी पहले व्याख्या होनेकी जरूरत है | जिसका प्रतिपादक मूल पुरुष 
आप्त हो और जिसमे उसके वचन होते है वह आगम है ! 

गणधरोने बोतरागदेव द्वारा उपदिष्ट अर्थंकी योजना करके सक्षेपमे मुख्य वचनोंको लिया, वें आगम 
या सूत्रके नामसे पहचाने जाते है। सिद्धात, शास्त्र ये उसके दूसरे नाम है। 

गणधरोने त्तीर्थक रदेव द्वारा उपदिष्ट शास्त्रोकी द्वादशागीरूपस योजना की, उन बारह अगोके नाम 
कह देता हँ--आचाराग, सूत्रकृताग, स्थानाग, समवायाग, भगवती, ज्ञाताधमंकर्थांग, उपासकदशाग, 
अतकृतदक्षाग, अनुत्तरौपपातिक, प्रइनव्याकरण, विपाक और दृष्टिवाद | 

है २९ र्(्‌ 4 

१ जिसमे वीतरागकी किसी भी आज्ञाका पालन हो ऐसी प्रवृत्ति करना यह मुख्य मान्यता है। 

२. मैं पहले प्रतिमाको नही मानता था और अब मानता हूँ, इसमें कोई पक्षपाती कारण नही है, 
परन्तु मुझे उसकी सिद्धि प्रतीत हुई इसलिये मान्य रखता हूँ, और सिद्धि होनेपर भी नही माननेसे पहलेकी 
मान्यताकी भी सिद्धि नही है, और वेसा होनेसे आराधकता नहीं है। 

३ प्रेरी इस मत था उस मतकी मान्यता नहीं है, परन्तु रागद्वेंघरहित होनेकी परमाकांक्षा है, और 
उसके लिये जो जो साधन हों, उन सबको चाहना और करना ऐसी मान्यता है; ओर इसके लिये महा- 
वीरके वच्ततोंपर मुझे पूर्ण विश्वास है | 
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४ अभी मात्र इतनी प्रस्तावना करके प्रतिमासंबंधी अनेक प्रकारसे जो सिद्धि मुझे प्रतीत हुई उसे 
अब कहता हूँ । उस सिद्धिका मनन करनेसे पहले बाचक निम्न विचारोको कृपया ध्यानमे रखें-- 

(अ) आप भी तरनेके इच्छुक हैं, और मे भी हूँ; दोनो महावीरके बोध, आत्महितेषी बोधको 
चाहते है और वह न्याययुक्त है। इसलिये जहाँ सत्यता हो वहाँ दोनों अपक्षपातसे सत्यता कहे | 

(आ) कोई भी बात जब तक योग्य रीतिसे समझमे न आये तब तक उसे समझे; तत्संबंधी कुछ 
कहते हुए मौन रखें। 

(इ) अमुक बात सिद्ध हो तभो ठोक है, ऐसा न चाहें, परंतु सत्य, सत्य सिद्ध हो ऐसा चाहें । 
प्रतिमाको पूजनेसे ही मोक्ष है किवा उसे न माननेसे मोक्ष है; इन दोनों विचारोके बारेसे, इस पुस्तकका 
योग्य प्रकारसे मनन करने तक मौन रहें । 

(ई) शास्त्रकी शेलीसे विरुद्ध अथवा अपने मानकी रक्षाके लिये कदाग्रही होकर कोई भी बात 
न कहें । 

(उ। एक बातकों असत्य और दूसरोकों सत्य माननेमे जब तक अटूट कारण न दिया जा सके, तब 
तक अपनी बातको मध्यस्थत्रुत्तिमे रोक रखें । 

(ऊ) किसी धमंको माननेवाला सारा समुदाय कही मोक्षमे चला जायेगा ऐसा शास्त्रकारका कहना 
नही है, परन्तु जिसका आत्मा धर्मत्वको धारण करेगा वह सिद्धिसंप्राप्त होगा, ऐसा कहना हैं। इसलिये 
स्वात्माको धर्मंबोधकी पहले प्राप्ति करानी चाहिये। उसका एक साधन यह भी है, उसका परोक्ष या 
प्रत्यक्ष अनुभव किये बिना खंडन कर डालना योग्य नही है । 

(ए) यदि आप प्रतिमाको माननेवाले हैं तो उससे जिस हेतुको सिद्ध करनेकी परमात्माकी आज्ञा 
है उसे सिद्ध कर छे, और यदि आप प्रतिमाके उत्थापक है तो इन प्रमाणोकों योग्य रीतिसि विचारकर 
देख ले | दोनो मुझे शत्रु या मित्र कुछ भी न माने। चाहे जो कहनेवाला है, ऐसा समझकर ग्रन्थको 
पढ़ जायें। 

(ऐ) इतना ही सच्चा है अथवा इतनेमेसे ही प्रतिमाकी सिद्धि हो तो हम माने ऐसा आग्रह न 
रखियेगा । परन्तु वोरके उपदिष्ट शास्त्रोसे सिद्धि हो ऐसी इच्छा कीजियेगा । 

(ओ) इसीलिये पहुले इस बातको ध्यानमे लेना पडेगा कि वीरके उपदिष्ट शास्त्र कौनसे कह्टे जा 
सकते हैं, अथवा माने जा सकते हैं, इसलिये में पहले इस संबंधमे कहँगा । 

(ओ) मुझे सस्कृत, मागधी या किसी भाषाका अपनो योग्यताके अनुसार परिचय नही है, ऐसा 
मानकर मुझे अप्रामाणिक ठहरायेगे तो न्यायके प्रतिकूल जाना पडेगा । इसलिये मेरे कथनकी शास्त्र और 
आत्ममध्यस्थतासे जाँच कीजियेगा । 

(अं) यदि मेरे कोई विचार योग्य न लगे तो सहर्ष पूछियेगा, परतु उससे पहले उस विषयमे अपनी 
समझसे शंकायुक्त निर्णय न कर बैठियेगा । 

(अ ) संक्षपमें कहना यह है कि जेस कल्याण हो वैसे प्रवर्तन करनेके संबंधमे मेरा कहना अयोग्य 
लगता हो, तो उसके लिये यथार्थ विचार करके फिर जैसा हो वेसा मान्य करे । 

शास्त्र-सत्र कितने ? 

१ एक पक्ष यो कहता है कि आजकल पेंतालीस या उससे अधिक सूत्र है। और उनकी निर्युक्ति, 

भाष्य, चूणि, टोका इन सबको मानता चाहिये। दूसरा पक्ष कहता है कि बत्तीस ही सूत्र हैं, और वे 


२१ वां धर्षे १७७ 


बत्तीस ही भगवानके उपदिष्ट हैं, बाकी मिश्र हो गये है, और निर्युक्ति इत्यादि भी बेसे ही हैं, इसलिये 
बत्तीस मानना चाहिये । इस मान्यताके लिये पहले अपनी समझमे आये हुए विचार बताता हूँ। 


शी हे पक्षकी उत्पत्तिको आज लगभग चार सो वष हुए हैं। वे जो बत्तीस सूत्र मानते हैं वे निम्न- 
त हैं :-- 


११ अंग, १२ उपाग, ४ मूल, ४ छेद, १ आवदहयक 


३२ हर 4 >९ 
अंतिम अनुरोध 

अब इस विषयको सक्षेपमे पूर्ण किया है। केवल प्रतिमासे ही धर्म है, ऐसा कहनेके लिये अथवा 
प्रतिमापूजनकी ही सिद्धिके लिये मेंने इस लघु ग्रन्थमे कलम नहीं चलायी | प्रतिमाके विषयमे मुझे जो जो 
प्रमाण ज्ञात्त हुए थे उन्हे संक्षेपणे बतला दिया। शाम्वविन्क्षण और “यायसंपन्न पुरुषोंको उसमे 
ओऔचित्य अनौचित्य देखना है, और फिर जैसे मप्रभाण जे वेसे प्रवृत्ति करना या प्ररूपण करना यह उनके 
आत्मापर आधार रखता है| इस पुस्तकको मैं प्रसिद्ध न करता, क्योंकि जिए मनुष्यने एक बार प्रतिमा- 
पूजनका विरोध किया हो, बही मनुष्य जब उसका समथंनत करे तब बह प्रथम पक्षवालोके लिये बहुत 
खेद और कटाक्षका विषय हो जाता है। में मानता हूँ कि आप मी मेरे प्रति कुछ समय पहले ऐसी स्थितिमे 
आ गये थे। यदि उस समय इस पुस्तकको मैने प्रसिद्ध किया होता तो आपके अतःकरण अधिक दुःखी होते 
और दुखी करनेका निमित्त मै होता | इसलिये मैने वेसा नही किया । कुछ समय बीतनेपर मेरे अत - 
करणमे एक ऐसे विचारने जन्म लिया कि तेरे लिये उन लोगोको सक्लिष्ट बिचार आते रहेगे, तूने जिम 
प्रमाणोसे इसे माना है वे भो कंवल तेरे हृदयमे रह जायेंगे, इसलिये उन्हे सत्यतापूर्बंक अवश्य प्रसिद्ध 
किया जाये। इस विचारकों मैने अपना लिया। तब उसमेसे बहुत नि्ंल विचारकी प्रेरणा हुई; उसे 
सक्षेपमे बता देता हूँ | प्रतिमाको मानें इस आग्रहके लिये यह पुस्तक लिखनेका कोई हेतु नहीं है, तथा वे 

प्रतिमाको माने इससे मे कुछ धनवान होनेवाला नही हूँ, तत्सबंधी जो विचार मुझे आये थे 
( अपूर्ण प्राप्त ) 
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रेडे 


२२ वाँ वर्ष 


४१ भरुच, मार्गशीषं सुदी ३, गुरु, १९४५ 


पत्रसे समाचार मालूम हुए । अपराध नहीं, परंतु परतंत्रता है। निरंतर सत्पुरुषकी कृपादुष्टि चाहें 
भर शोकरहित रहें, यह मेरा परम अनुरोध है। उसे स्वीकार कीजियेगा। विशेष न लिखे तो भी इस 
आत्माको उसका ध्यान है | बडोंको प्रसन्‍न रखें | सच्चा धेये रखें । पूर्ण खुशीमें हूँ । 





! हरे भरुच, मार्गंशीषं सुदी १२, १०४५ 
चि० जूठाभाई, 
जहाँ पत्र देने जाते हैं, वहाँ निरन्तर कुशलता पूछते रहियेगा | प्रभुभक्तिमे तत्पर रहियेगा | नियम- 
का पालन कीजियेगा, और सब बडोंकी आज्ञाके अनुकूल रहियेगा, यह मेरा अनुरोध है । 
जगतमे नीरागत्व, विनय ओर सत्पुरुषकी आज्ञा न मिलनेसे सह आत्मा अनादिकालसे भटकता 
रहा; परन्तु निरुपायता हुई सो हुईं। अब हमें पुरुषा्थ करमा उचित है | जय हो ! 


यहाँ चारेक दिन ठहरना होगा । 
वि० रायचन्द 





४३ बंबई, मार्गशीर्ष बदी ७, मंगल, १९४५ 
जिनाय तमः 
सुन, 
आपका सूरतसे लिखा हुआ पत्र मुझे आज सवेरे ११ बजे मिला । उसका ब्योरा पढ़कर एक प्रकार- 
से शोच हुआ, क्योकि आपको निष्फल चक्कर काटना पडा | यद्यपि मैने यह बतलानेके लिये पहलेसे एक 
पत्र लिखा था कि मैं सूरतमे कम ठहरनेवाला हूँ, मैं मानता हैं कि वह पत्र आपको समय पर नही मिला 
होगा | अस्तु | अब हम थोडे समयमे बतनमे मिल सकेंगे | यहाँ में कुछ बहुत समय रुकनेवाला नही हूँ । 
आप धेय॑ रखें, और शोचका त्याग करें, ऐसी विनती है। मिलनेके बाद मैं यह चाहता हूँ कि आपको प्राप्त 
हुआ नाना प्रकारका खेद दूर हो ! ओर ऐसा होगा । आप उदास न हों। 


साथका चि० का विनतीपत्र मैंने पढ़ा था । उन्हे भी धीरज दे | दोनों भाई धमंमें प्रवृत्ति करे 


२२ वां बर्चे १७९, 


मेरे प्रति मोहदशा न रखे, मे तो एक अल्पशक्तिवाला पामर मनुष्य हूँ। सुष्ठिमें अनेक सत्पुरुष 
गुप्तरूपमें मौजूद हैं। प्रगटरूपमे भी मोजूद हैं। उनके गुणोका स्मरण करे | उनका पवित्र समागम करे 
और आत्मिक लाभसे मनुष्यभवको सार्थक करे यह मेरी निरन्तर प्रार्थना है। 
दोनों साथ मिलकर यह पत्र पढे | जल्दी होनेसे इतनेसे ही अटकता हूँ । 
हि० रायचन्दके प्रणाम विदित हो | 
४ बंबई, मार्गशीष वदी १२, शनि, १९४५ 
सुज्ञ, 
विशेष विदित हुआ होगा । 
में यहाँ समयानुसार आलन्दमे हूँ। आपका आत्मानन्द चाहता हूँ। चि० जूठाभाईका आरोग्य सुधरने- 
के लिये पूर्ण धीरज दीजियेगा | मैं मी अब यहाँ कुछ समय रहनेवाला हूँ । 
एक बड़ी विश्षप्ति है कि पत्रमे निरन्तर शोचसम्बन्धो न्यूनेता और पुरुषार्थंथी अधिकता प्राप्त हो, 
इस तरह पत्र लिखनेका परिश्रम लेते रहें | विशेष अब फिर । 
रायचंदके प्रणाम । 





४५ बंबई, मार्गशीष वदी ३०, १९४५ 
सुज्ञ, 
जूठाभाईकी स्थिति विदित हुई | मै निरुपाय हूँ। यदि न चले तो प्रशस्त राग रखें, परन्तु मुझे 
खुदको, आप सबको इस रास्तेके अधीन न करे | 


प्रणाम लिखूँ इसकी भी चिन्ता न करे | अभी प्रणाम करने लायक ही हूँ, करवानेके नही । 
वि० रायचंदके प्रणाम । 


४द्‌ मार्गशीषं, १९४५ 

आपका प्रशस्तभावभूषित पत्र मिला। संक्षेपमे उत्तर यह है कि जिस मार्गसे आत्मत प्राप्त हो 

उस मार्गको खोजे । मुझपर प्रशस्तभाव लाये ऐसा मै पात्र नही हूँ, फिर भी यदि आपको इस तरह शाति 
मिलती हो तो करें| 

दूसरा चित्रपट तेयार नही होनेसे जो है वह भेजता हूँ । मुझसे दूर रहनेमे आपके आरोग्यको हानि 


हो ऐसा नहीं होना चाहिये | सब कुछ आनन्दमय ही होगा । अभी इतना ही । 
रायचंदके प्रणाम | 





४७ थवाणिया बंदर, माघ सुदी १४, बुध, १९४५ 


सत्पुरुषोंको तमस्कार 


सुन, 
मेरी ओरसे एक पत्र पहुँचा होगा । ग 
आपके पत्रका मैंने मतन किया । आपकी वृत्तिमे हुआ परिवतंन मुझे आत्महितकारी लगता है। 


अनंतानुबधी क्रोध, अनंतानुबंधी मान, अनंतानुबंधी माया ओर अनंतानुबंधी लोभ ये चार तथा 
मिथ्यात्वमोहनीय, मिश्रमोहनीय और सम्यक्त्वमोहनीय ये तोन इस तरह इन सात प्रकृतियोका जब तक 
क्षयोपशम, उपशम या क्षय नही होता तब तक सम्यकदृष्टि होना सम्भव नहीं है। 35 सात प्रकृतियाँ ज्यों 
ष्यों मंद होती जाती हैं त्यों त्यो सम्यक्‍त्वका उदय होता है। इन प्रकृतियोंका प्रन्थिछेदन परम दुष्कर है। 


१८० ओमद शाजचन्तर 


जिसका यह ग्रन्थिछेदन हो गया उसे आत्मप्राप्ति होना सुलभ है। तत्वज्ञानियोने इसी ग्रन्थिमेदनका पुन" 
पुनः उपदेश किया है । जो आत्मा अप्रमत्ततासे उस ग्रन्थिभेदनकी ओर दृष्टि रखेगा वह आत्मा आत्मस्थको 
प्राप्त होगा यह नि.संदेह है । 

इस '"वस्तुसे आत्मा अनंत कालसे सबंथा बद्ध रहा है। इसपर दृष्टि होनेसे निजगृहपर उसकी 
यथाथं दृष्टि नहीं हुई है। सच्ची तो पात्रता है, परन्तु मैं इस कषायादिके उपशमनमे आपके लिये निमित्त- 
भूत हुआ ऐसा आप मानते हैं, इसलिये मुझे आनन्द माननेका यही कारण है कि निम्नथ शासनकी कृपा 
प्रसादीका लाभ लेनेका सुन्दर समय मुझे मिलेगा ऐसा संभव है । ज्ञानीदृष्ट सो सच्चा । 

जगतमे सत्परमात्माकी भक्ति, सदूगुरु, सत्सग, सत्शास्त्राध्ययन, सम्यर्दुष्टित्व और सतूयोग, ये 
कभी प्राप्त नही हुए । हुए होते तो ऐसी दशा नही होती । परन्तु 'जब जागे तभी सवेरा' यों सत्पुरुषोका 
बोध विनयपूर्वक ध्यानमे लेकर उस वस्तुके लिये प्रयत्न करना, यही अनत भवकी निष्फलताका एक भवमे 
दूर होना मेरी समझमे आता है । 

सद्गुरुके उपदेशके बिना और जीवकी सत्पात्रताके बिना ऐसा होना रुका हुआ है। उसकी प्राप्ति 
करके संसारतापसे अत्यन्त संतप्त आत्माको शीतल करना, यही कृतकृत्यता है । 

इस प्रयोजनमे आपका चित्त आकर्षित हुआ, यह भाग्यका सर्वोत्तम अंश है। आशीव॑चन है कि 
इसमे आप फलीभूत होवें। 

भिक्षासंबंधी प्रयत्त अभी स्थगित करे | जब तक संसारको जेसे भोगनेका निर्भित्त होगा वेसे भोगना 
पडेगा । इसके बिना छुटकारा भी नहीं है। अनायास योग्य स्थान मिल जाये तो ठीक, नही तो प्रयत्न करें । 
और भिक्षाटनके सम्बन्धमे योग्य समय पर पुनः पूछें। विद्यमानता होगी तो उत्तर दूँगा । 

“धर्म” यह वस्तु बहुत गुप्त रही है। यह बाह्य शोधनसे मिलनेवाली नही है | अपूर्व अन्तःणोधनसे 
यह प्राप्त होती है। यह अन्त:शोधन कोई एक महाभाग्य सदगुरुके अनुग्रहसे पाता है । 

आपके विचारोंको सुन्दर श्रेणिमे आये हुए देखकर मेरे अन्त:करणने जो भाव उत्पन्न किया है उसे 
यहाँ बतानेसे सकारण रुक जाता हूँ । 

चि० दयालभाईके पास जायें । वे कुछ कहे तो मुझे बतायें | 

लिखनेके सम्बन्धमे अभी मुझे कुछ कंटाला रहता है। इसलिये जितना सोचा था उसके आठवें 
भागका भी उत्तर नहीं लिख सकता । 

यह मेरी विनयपूर्वक अस्तिम शिक्षा ध्यानमें रखियेगा .-- 

एक भवके थोड़े सुखके लिये अनंत भवके अनंत दु.खको नही बढ़ानेका प्रयत्न सत्पुरुष करते हैं । 

स्थाद्गाद शेलीस यह बात भी मान्य है कि जो होनेवाला है वह बदलनेवाला नही है और जो बद- 
लनेवाला है वह होनेवाला नही है। तो फिर धमंप्रयत्नमे, आत्महितमे अन्य उपाधिके अधीन होकर प्रमाद 
क्यों करता ? ऐसा है फिर भी देश, काल, पात्र और भाव देखने चाहिये । 

सत्पुरुषोका योगबलरू जगतका कल्याण करे | 

ऐसी इच्छा करके वापसी डाकसे पत्र लिखनेकी विनती करके पत्रिका पूर्ण करता हूँ। 


मात्र 
रवजी आत्मज रायचंदके प्रणाम--नीराग श्रेणी समुच्चयसे । 











२२ याँ बर्व १८१ 


डेट ववाणिया, माघ, १९४५ 

जिज्ञासु, 

आपके प्रदनको उद्भधुत करके अपनी गोग्यताके अनुसार आपके प्रइनका उत्तर लिखता हूँ। 

प्रघन--व्य वहारशुद्धि केसे हो सकती है ? 

उत्तर--ब्यवहा रशुद्धिकी आवश्यकता आपके ध्यानमे होगी, फिर भी विषयके प्रारंभके लिये आवश्यक 
समझकर यह बतलाना याग्य है कि जो संसारप्रवृत्ति इस लोक ओर परलोकमे सुखका कारण हो उसका 
नाम व्यवहारशुद्धि है। सुखके सब अभिलाषी है, जब व्यवहारशुद्धिसे सुख मिलता है तब उसकी आवश्य- 
कता भी निःशक है। 

१. जिसे धर्मसंबंधी कुछ भी बोध हुआ है, और जिसे कमानेकी जरूरत नही है, उसे उपाधि करके 
कमानेका प्रयत्न नही करना चाहिये । 

२ जिसे धर्मसम्बन्धी बोध हुआ है, फर भी स्थिलिब्णा दु.ख हो तो उसे यथाशक्ति उपाधि करके 
कमानेका प्रयत्न करना चाहिये । 


( जिसकी अभिलाषा सवंसगपरित्याभी होनेकी है उसका इन नियमोंसे सम्बन्ध नही है। ) 

३ उपजीवन सुखसे चल सके ऐसा होन्ेपर भी जिसका मन लक्ष्मीके लिये बेचेन रहता हो वह 
पहले उसकी वृद्धि करनेका कारण अपने आपको पूछे। यदि उत्तरमे परोपकारके सिवाय कुछ भी प्रतिकूल 
बात आती हो, अथवा पारिणामिक लाभको हानि पहुँचनेके सिवाय कुछ भी आता हो तो मनको संतोषी 
बना ले, ऐसा होनेपर भा मन न मुड़ सकनेकी स्थितिमे हो तो अमुक मर्यादामे आ जाये। बह मर्यादा 
ऐसी होनी चाहिये कि जो सुखका कारण हो | 

४ परिणामत. आत्तंध्यान करनेकी जरूरत पढ़े, तो वेसा करके बेठ रहनेकी अपेक्षा कमाना 
अच्छा है। 

५ जिसका उपजोवन अच्छी तरह चलता है, उसे किसी भी प्रकारके अनाचारसे लक्ष्मी प्राप्त नहीं 
करनी चाहिये । जिससे मनको सुख नही होता उससे काया या वचनको भी सुख नहीं होता । अनाचारसे 
मन सुखी नही होता, यह स्वत अनुभवमे आने जैसा कथन है। 

६ लाचारीसे उपजीवनके लिये कुछ भी अल्प अनाचार ( असत्य ओर सहज माया ) का सेवन 
करना पड़े तो महाशोचसे सेवन करना, प्रायश्चित्त ध्यानमे रखना। सेवन करनेमे निम्नलिखित दोष नहीं 
आने चाहिये :-- 


१ किसीसे महान विश्वासघात ८ अन्यायी भाव कहना 

२ मित्रसे विश्वासघात ९, निर्दोषकों अल्प मायासे भी ठगना 

३. फिसीकी धरोहर हडप कर जाना १० न्यूनाधिक तोल देना 

४. व्यसनका सेवन करना ११ एकके बदले दूसरा अथवा मिश्रण करके देना 
५, मिथ्या दोषारोपण १२ कर्मादानी धंधा । 

६. झूठा दस्तावेज लिखना १३ रिइवत अथवा अदत्तादान 


४9. हिंसाबमे भुलाना 
“इन मार्गोसि कुछ नी कमाना नहीं। 
यह मानो उपजीवनके लिये सामान्य व्यवहारशुद्धि कह गया। [ अपूर्ण ] 





१८२ ओऔमद्‌ राजचन्त 


डए, ववाणिया, माघ वदी ७, शुक्र, १९५०५ 
सत्पुदवोंको नमस्कार 
कल सबेरे आपका पत्र मिला | किसी भी प्रकारसे खेद न कीजियेगा । ऐसा होनहार था सो ऐसा 
हुआ, यह कोई विशेष बात न थी । 
आत्माकी इस दशाकों यथासंभव रोककर योग्यताके अधीन होकर, उन सबके मनका समाधान 
करके इस सगतको चाहे और यह संगत या यह पुरुष उस परमात्मतत्त्वमे लीन रहे, यह आशीर्वाद देते 
ही रहे | तन, मन, वचन और आत्मस्थितिको सँभाले । धमंध्यान करनेके लिये अनुरोध है। 





यह पत्र जूठाभाईको तुरत दें । 
वि» रायचंदके प्रणाम विदित हो । 
५० ववाणिया, माघ वदी ७, शुक्र, १९४५ 
क* 
सत्पुरुषोंको तमस्कार 


आप मेरे वैराग्यसंबंधी आत्मवतंनके बारेमे पूछते हैं, इस प्रश्नका उत्तर किन शब्दोमे लिखूँ ? ओर 
उसके लिये आपको क्या प्रमाण दे सकूगा ? तो भी सक्षपमे यह कि ज्ञानीके भाने हुए (तत्त्व ?) को मान्य 
करें कि उदयमे आये हुए प्राचीन कर्मोको भोग लेना और नूतन कम न बँधने पार्यें इसमे अपना आत्महित 
है। इस श्रेणिमे वर्तन करनेकी मेरी प्रपूर्ण आकाक्षा है, परन्तु वह ज्ञानोगम्य है, इसलिये अभी उसका एक 
अंश भी बाहद्य-प्रवुत्ति नही हो सकती | 

आंतर-प्रवुत्ति चाहे जितनी नीरागश्रेणिकी ओर जाती हो परन्तु बाह्यके अधीन अभी बहुत बरतना 
पड़े यह स्पष्ट है। --बोलते, चलते, बेठते, उठते और कुछ भी काम करते हुए लोकिक श्रेणिका अनुसरण 
करके चलना पड़े | यदि ऐसा न हो सके तो लोग कुतक॑मे ही लग जायें, ऐसा मुझे संभव लगता है तो भी 
कुछ प्रवृत्ति रखो है । 

आप सबकी दृष्टिमे मेरी (वराग्यमयी। चर्या कुछ आपत्तिपूर्ण है, तथा किसीकी दृष्टिमे मेरी वह 
श्रेणि दांकापूर्ण भी हो सकती है, इसलिये आप इत्यादि वेराग्यम॑ जाते हुए मुझे रोकनेका प्रयत्न करें और 
शंकावाले उस वेराग्यसे उपेक्षित होकर माने नहीं, इससे खिन्न होकर ससारकी वृद्धि करनी पड़े, इसलिये 
मेरी मान्यता यही है कि प्रायः भूमितलपर सत्य अत.करणको प्रदर्शित करनेके स्थान बहुत ही कम संभवित 
है; जेसे हो वेसे आत्माको आत्मामे समाकर जोवनपर्यन्त समाधिभाव संयुक्त रहा जाये तो फिर संसारके 
उस खेदमे पड़ना ही न हो । अभी तो आप जैसा देखते हैँ वेसा हूँ । जो संसारी प्रवतंन होता है वह करता 
हूँ। धमं सम्बन्धी मेरी चर्या उस सर्वज्ञ परमात्माके ज्ञाममे दीखती हो वह्‌ ठीक; उसके बारेमे पुछना नहीं 
चाहिये था । पूछनेसे वह कही भी नही जा सकती | सहज उत्तर देना योग्य था, सो दिया है। क्‍या होता 
है और पात्रता कहां है, यह देखता हूँ । उदयमे आये हुए कम भोगता हूँ। यथार्थ स्थितिमें अभी एकाध 
अंश भी आया होऊँ यों कहनेमे तो आत्मप्रशंसाकी ही सभावना है । 

यथादाक्ति प्रभुभक्ति, सत्संग, सत्य व्यवहारके साथ धमं, अथं, काम और मोक्ष ये चार पुरुषार्थ 
प्राप्त करते रहे । प्रयथलसे जेसे आत्मा ऊध्वंगतिका परिणामी हो वेसे करे । 

प्रति समय क्षणिक जीवन व्यतीत होता जाता है, इसमे हम प्रमाद करते है यही महामोहनीयका 
बल है। वि० रायचंदके सत्पुदषोंको नमस्कारसहित प्रणाम । 





२२ वाँ वर्ष १८३ 


५१ ववाणिया बंदर, माष वदो ७, १९४५ 
नोरागी पुरुषोंको नमस्कार 
उदयमें आये हुए कर्मोंको मोगते हुए नये कम न बँधे इसके लिये आत्माकों सचेत रखना यह 
सत्पुरुषोंका महान बोध है । 
आत्माभिलाषी,-- 
यदि वहाँ आपको समय मिलता हो तो जिनभक्तिमें विशेष विशेष उत्साहकी वृद्धि करते रहियेगा, 
और एक घड़ो भी सत्संग या सत्कथाका संशोधन करने रहियेगा । 
(किसी समय) शुभाशुभ करके उदयके समय हषं-शोकमे न पडते हुए भोगनेसे ही छुटकारा है, 
और यह वस्तु मेरी नही है ऐसा मानकर समभावकी श्रेणिको बढातें रहियेगा । 
विशेष लिखनेसे अब रुक जाता हूँ । 
वि० रायचंदके सत्पुरुषॉंको नमस्कारसहित प्रणाम विदित हो । 





५२ ववाधिया बंदर, माघ वदी १०, सोम, १९४५ 
नोरागी पुरुषोंको नमस्कार 

आत्महिताभिलाषी आज्ञाकारी, 

आपका आत्मविचारपूर्ण पत्र कल प्रभातमे मिला । 

निम्रैथ भगवान प्रणोत पवित्र धमंके लिये जो जो उपमाएँ दे' वे सब न्यून ही हैं। आत्मा अनंत 
काल भटका, यह मात्र उसके निरुपम धर्मके अभावसे । जिसके एक रोममे किचित्‌ भी अज्ञान, मोह या 
असमाधि नही रही उस सत्पुरुषके वचन और बोधके लिये कुछ भी नही कहते हुए, उसीके बचनमे प्रशस्त- 
भावसे पुन पुत. प्रसक्‍त होना, यह भी अपना सर्वोत्तम श्रेय है । 

केमी इसको शेली ! जहाँ आत्माके विकारमय होनेका अनंताश भी नही रहा है। शुद्ध, स्फटिक, 
फेत ओर चंद्रसे भी उज्ज्वल शुक्लध्यानको श्रेणिसे प्रवाहरूपसे निकलते हुए उस निग्रैथके पवित्र वचनोंकी 
मुझे और आपको जतिकाल श्रद्धा रहे ! 

यही परमात्माके योगबलके आगे प्रयाचना ! 


दयालभाईने जो बताया उसके अनुसार आपने लिखा है, और मै मानता हूँ कि वेसा ही होगा । 
दयालभाई सहर्ष पत्र लिखे ऐसा उन्हें कहे और धमंध्यानकी ओर प्रवृत्ति हो, इस कतंव्यकी सूचना दे । 
“प्रवीणसागर” संबंधी कोई उत्तर नही है सो लिखे । 

यथासंभव आत्माकों पहचाननेकी ओर ध्यान दे यही प्रार्थना है। कविराज--आपके निःस्वार्थ 
प्रेमके लिये विशेष क्या लिखे ? में धनादिकसे तो आपका सहायक नहीं हो सकता, (और वेसा परमात्माका 
योगबल भी न करे ! ) परन्तु आत्मासे सहायक होऊँ और कल्याणके मार्गपर आपको छा सकूँ, तो सब 
जय मंगल ही है। इतना उन्हे पढ़वाएँ। इसमेसे आपके लिये भी कुछ मनन करने योग्य है। 

दयालभाईके पास जाते रहें। नौकरीके दौरान जब-जब समय मिले तब-तब उनके सत्संगर्मे रहें, 


ऐसा मेरा अनुरोध है। अभी इतना हो । 
वि० रायचन्दके प्रणाम सत्पुरुषोको नमस्कारसहित। 





हट शोमद्‌ राजजन्त 


५३ ववाणिया, फागुन सुदी ६, गुरु, १९४५ 
चि०, हे 
जो जो आपकी अभिलाषाएँ हैं उन्हें भलीभॉति नियममे लायें और फलीभूत हों ऐसा प्रयत्न कर | 
यह मेरो इच्छा है | शोच न करे । योग्य होकर रहेगा | 
सत्संग खोजें । सत्पुरुषकी भक्ति करें | 
वि० रायचन्दके प्रणाम । 





पड ववाणिया, फाल्गुन सुदी ९, रवि, १९४५ 
निग्रंथ महात्माओंको नमस्कार 

मोक्षके मार्ग दो नहीं हैं। जिन जिन पुरुषोंने मोक्षरप परमशान्तिको भूतकालमे पाया है, उन सब 
सत्पुरुषोंने एक ही मार्गसे पाया है, वर्तमानकालमे भी उसीसे पाते हैं, और भविष्यकालमे भी उसीसे 
पायेंगे। उस मार्गमे मतभेद नहीं है, असरलता नही है, उन्‍्मत्तता नहीं है, भेदाभेद नही हैं, मान्यामान्य 
नही है । वह सरल मार्ग है, वह समाधिमार्ग है, तथा वह स्थिर मार्ग है, और स्वाभाविक शान्तिस्वरूप 
है। सर्व कालमे उस मार्गका अस्तित्व है, जिस मार्गके ममंको पाये बिना कोई भूतकालमे मोक्षको भ्राप्त 
नही हुआ, वर्तमानकालमे प्राप्त नही होता और भविष्यकालमे प्राप्त नहीं होगा । 

श्री जिनने इस एक ही मार्गको बतानेके लिये सहस्नरशः क्रियाएँ कही हैं और सहस्नरश: उपदेश दिये 
हैं, और इस मार्गके लिये वे क्रियाएँ ओर उपदेश ग्रहण किये जायें तो सब सफल है। और इस मा्गंको 
मूलकर वे क्रियाएँ ओर उपदेश ग्रहण किये जायें नो सब निष्फल है । 

श्री महावीर जिस मार्गसे तरे उस मार्गेसे श्रीकृष्ण तरेंगे। जिस मार्गसे श्रीकृष्ण तरेंगे उस मारगंसे 
श्रो महावीर मरे है। यह मार्ग चाहे जिस स्थानमे, चाहे जिस कालमे, चाहे जिस श्रेणिमे, और चाहे 
जिस योगमे जब प्राप्त होगा, तब उस पवित्र और शाइवत सत्पदके अनन्त अतीन्द्रिय सुखका अनुभव 
होगा । यह मार्ग सवंत्र सम्भव है। योग्य सामग्री न प्राप्त करनेसे भव्य भी इस मार्गंको पानेसे रुके हुए हैं, 
तथा रुकेंगे और रुके थे । 

किसी भी धमंसम्बन्धी मतभेद रखना छोडकर एकाग्र भावसे सम्यक्योगसे जिस मार्गका शोधन 
करना है, वह यही है। मान्यामान्य, भेदामेद अथवा सत्यासत्यके लिये विचार करनेवालो या बोध देने- 
वालोंको मोक्षके लिये जितने भवोका विलम्ब होगा उतने समयका (गोणतासे) शोधक और उस मार्गके 
द्वारपर आ पहुँचे हुओको विलम्ब नहीं होगा । 

विशेष क्‍या कहना ? वह मार्ग आत्मामे रहा है। आत्मत्वप्राप्त पुरुष-निग्रेथ आत्मा--जब 
योग्यता समझकर उस आत्मत्वका अपंण करेगा--उदय करेगा--तभी वह प्राप्त होगा, तभो वह मार्ग 
मिलेगा, और तभी वे मतभेद आदि दूर होगे । 

मतभेद रखकर किसीने मोक्ष नही पाया है। विचारकर जिसने मतभेद दूर किया, वह अन्‍्तर्वृत्तिको 
पाकर क्रमशः शाइवत मोक्षको प्राप्त हुआ है, प्राप्त होता है और प्राप्त होगा । 

किसी भी अव्यवस्थित भावसे अक्षरलेख हुआ हो तो वह क्षम्य होवे | 





५५ बवाणिया, फाल्गुत सुदो ९, रवि, १९४५ 
नोशागो महात्माओंको नमस्कार 
कर्म जड़ वस्तु है। जिस जिस आत्माको इस जड़से जितना जितना आत्मबुद्धिसि समागम है, उतनी 
उतनी जड़ताकी अर्थात्‌ अबोधताकी उस उस क्ात्माको प्राप्ति होती है, ऐसा अनुभव होता है। आश्चर्य है 


२२ वाँ वर्ष श्८प्‌ 


कि स्वयं जड होते हुए भो चेतनकों अचेतन मनवा रहा है ! चेतन चेतनभावको भूलकर उसे स्वस्वरूप 
हो मानता है। जो पुरुष उस कमंसंयोग और उसके उदयसे उत्पन्न हुए पर्यायोको स्वस्वरूप नही मानते 
और पृ्व॑संयोग सत्तामें हैं, उन्हे अबध परिणामसे भोग रहे है, वे आत्मा स्वभावकी उत्तरोत्तर ऊध्वंश्रेणि 
पाकर शुद्ध चेतनभावको पायेंगे ऐसा कहना सप्रमाण है। क्योकि अतीत कालमे वेसा हुआ है, वरतंमान- 
कालमें बैसा होता है और अनागत कालमे वेसा ही होगा । 

कोई भो आत्मा उदयो कमंको भोगते हुए समत्वश्रेणिमे प्रवेश करके अबंध परिणामसे प्रवुत्ति करेगा 
तो वह अवश्य चेतनशुद्धि प्राप्त करेगा । 

आत्मा विनयी होकर, सरल और लघुत्वभावको पाकर सदैव सत्पुरुषके चरणकमलमे रहे तो जिन 
महात्माओको नमस्कार किया है उन महात्माओकोी जिस प्रकारकी ऋद्धि हैं उस प्रकारकी ऋद्धि संप्राप्त 
की जा सकतो है । 

अनन्तकालमें या तो सत्पात्रता नहीं हुई और था तो सत्पुरुष (जिसमे सद्गुरुत्व, सत्संग और 
सत्कथा निहित है) नहीं मिले, नहो तो निश्चय है कि मोक्ष हथेछीमे है, ईषत्प्राग्भारा अर्थात्‌ सिद्ध-पृथ्वीपर 
उसके बाद है। इसस स्वंशास्त्र भी सम्मत है, (मनन कोजियेगा) और यह कथन त्रिकाल सिद्ध है। 





५६ मोरबी, चेत्र सुदी ११, बुध, १५४५ 
चि०, 
आपके आारोग्यकी स्थिति मालूम हुईै। आप देहकी सँभाल रखें । देह हो तो धर्म हो सकता है। 
इसलिये वैसे साथनकी सँभाल रखनेके लिये भगवानका भी उपदेश है । 
वि० रायचन्दके प्रणाम | 





५७ मोरबी, चेत्र वदी ९, १९४५ 
चि०, 
कमंगति विचित्र है। निरन्तर मैत्री, प्रमोद, करुणा और उपेक्षा भावना रखियेगा | 
मेत्री अर्थात्‌ सबं जगतसे निर्वेरबुद्धि, प्रमोद अर्थात्‌ किसी भी आत्माके गुण देखकर ह्षित होना; 
करुणा अर्थात्‌ ससारतापसे दुखी आत्माके दू खसे अनुकम्पा आना; और उपेक्षा अर्थात्‌ निःस्पृदभावसे 
जगतके प्रतिबन्धको भूलकर आत्महितमे आना । ये भावनाएँ कल्याणमय और फात्रता देनेवाली हैं । 


कस हा 





५८ मोरबी, चेन्र वदी १०, १९४५ 
आप दोनोंके पत्र मिले | स्याद्वाद-दर्शनका स्वरूप जाननेके लिये आपकी परम अभिलाषासे मुझे 
सनन्‍्तोष हुआ है। परन्तु यह एक वचन अवश्य स्मरणमे रखे कि शास्त्रमे मार्ग कहा है, मम नही कहा। 
मम तो सत्युरुषके अन्तरात्मामे रहा है। इसके बारेमे मिलने पर विशेष चर्चा की जा सकेगी । 
धमंका रास्ता सरल, स्वच्छ और सहज है, परन्तु वह विरल आत्माओंको प्राप्त हुआ है, प्राप्त 
होता है और प्राप्त होगा । 
अपेक्षित काव्य मौका मिलने पर भेज दूँगा। दोहोके अर्थके लिये भी यही बात है। अभी तो ये 
चार भावनाएँ भाये-- 
मेंत्री ( सर्व जगतपर निर्वेरबुद्धि ); अनुकपा ( उनके दुःखपर करुणा ); प्रमोद (आत्मगुण देखकर 
आनंद); उपेक्षा (निःस्पृह बुद्धि) । इससे पात्रता आयेगी । 





र्‌४ 


१८६ श्रीसद्‌ राजचन्द्र 


५९, ववाणिया, वेशाख सुदी १, १९४५ 
आपकी देहसम्बन्धी शोचनीय स्थिति जानकर व्यवहारकी अपेक्षासे खेद होता है। मुक्षपर अतिशय 
भावना रखकर बरतनेकी आपकी इच्छाकों मै रोक नही सकता, परन्तु वेसी भावना भानेसे आपकी देहको 
यत्किचित्‌ हानि हो ऐसा न करें। मुझपर आपका राग रहता है, इस कारण आपपर राग रखनेकी मेरी 
इच्छा नहीं हैं, परन्तु आप एक धमंपात्र जीव हैं और मुझे धमंपात्रपर कुछ विशेष अनुराग उत्पन्न करनेकी 
परम इच्छा है, इस कारण किसी भी तरह आपके प्रति कुछ अंशमे भी चाह रहती है । 
निरन्तर समाधिभावमे रहे | यो समझे कि मैं आपके समीप ही बेठा हूँ। अब मानो देह दर्शनका 
ध्यान हटाकर आत्मदशंनमे स्थिर रहे । समीप ही हूँ, यो समझकर शोक कम करे । जरूर कम करें। 
आरोग्य बढ़ेगा; जिन्दगोकी सँभाल रखे; अभी देहत्यागका भय न समझे; ऐसा वक्त होगा तो और ज्ञानी- 
दृष्ट होगा तो जरूर पहलेसे कोई बता देगा अथवा कोई सहायक हो जायेगा । अभी तो बेसा नहीं है । 


प्रत्येक लघु कामके आरम्भमे भी उस पुरुषकों याद करें, समीप ही है। यदि ज्ञानीदृष्ट होगा तो 
कुछ समय वियोग रहकर संयोग होगा और सब अच्छा ही होगा । 


अभी दश्यवेकालिक शास्त्रका पुनः मनन करता हूँ । अपूर्व बात है । 


यदि पद्मयासन छगाकर अथवा स्थिर आसनसे बैठा जा सकता हो, लेटा जा सकता हो तो भी 
चलेगा; परन्तु स्थिरता चाहिये। देह चल विचल न होती हो, तो आँखें बन्द करके नाभिके भाग पर दृष्टि 
पहुँचाकर, फिर छातीके मध्य भागमे लाकर, ठेठ कपालके मध्य भागमे उस दृष्टिको लाकर सव॑ जगतका 
शन्याभासरूप चिन्तन करके, अपनी देहमे सर्वत्र एक तेज व्याप्त हुआ है ऐसी कल्पना करके जिस रूपसे 
पाश्वंनाथ आदि अहंतकी प्रतिमा स्थिर एवं धवल दिखायी देती है, ऐसा विचार छातीके मध्य भागमे 
करे । इनमेसे कुछ न हो सकता हो तो सवेरे चार या पाँच बजे जागकर मेरे दुपट्टे (मेने जो रेशमी 
किनारीका रखा था) को ओढकर मुंह ढँककर एकाग्रताका चिन्तन करना। हो सके तो अहंत्म्वरूपका 
चिन्तन करना, नही तो कुछ भी चिन्तन न करते हुए समाधि या बोधि इन शब्दोंका हो चिन्तन करना । 
अभी इतना ही। परम कल्याणकी एक श्रेणि होगी । कमसे कम बारह पल और उत्कृष्ट अन्तर्महतंकी 
स्थिति रखना । वि० रायचन्द 





६० वैशाख, १९४५ 


(१) 
संयत धर्म 

१ अयतनासे चलते हुए प्राणभूत-त्रसस्थावर जीवोकी हिसा होती है, जिससे वह पापकरम बाँधता 
है, उसका उसे कड़वा फल मिलता है । 

२. अयतनासे खड़े होते हुए प्राणभूत-त्रसस्थावर जोबोंकी हिसा होती है, जिससे वह पापकर्म 
बाँधता है; उसका उसे कड़वा फल मिलता है । 

४. अयतनासे सोते हुए प्राणभूत-त्रसस्थावर जीवोंकी हिसा होती है, जिससे वह॒॒पापकर्म बाँधता 
है; उसका उसे कड़वा फल मिलता है । 

५ अयतनासे भोजन करते हुए प्राणमूत-त्रसस्थावर जीवोकी हिंसा होती है, जिससे वह पापकर्म 
बाँधता है; उसका उसे कड़वा फल मिलता है । 

६. अयतनासे बोलते हुए प्राणभृत-त्रसस्थावर जीवोकी हिसा होती है जिससे वह पायकर्म बाँधता 
है, उसका उसे कड़वा फल मिलता है। 


श्र या यर्च १ ८७ 


७ क्रिस तरह चले ? किस तरह खडा रहे ? किस तरह बैठे ? किस तरह सोये ? किस तरह 
भोजन करे ? किस तरह बोले ? तो वह पापकमं न बाँघे । 

८. यतनासे चले, यतनासे खड़ा रहे, यतनासे बैठे, यतनासे सोये, यतनास भोजन करे, यतनासे 
बोले, तो वह पापकर्म नही बांधता । 

९ जो सब जीवोंको अपने आत्माके समान समझता है, जो सब जीवोकों मन, वचन, कायासे 
सम्यक्‌ प्रकारसे देखता है, जिसने आख्रवोके निरोधसे आत्माका दमन किया है, वह पापकर्म नहीं बॉघ” | 

१०. पहले ज्ञान और फिर दया' इस सिद्धातमे सब संयमी स्थित हैं अर्थात्‌ मानते हैं। अज्ञानी 
(सयममे) क्या करेगा यदि वह कल्याण या पापको नही जानता ? 

११ श्रवण कर कल्याणको जानना चाहिये, पापको जानना चाहिये; दोनोंकों श्रवण कर जाननेके 
बाद जो श्रेय हो उसका सम्यक्‌ प्रकारसे आचरण करना बाहिये। 

१२. जो जीव अर्थात्‌ अेतन्यके स्वरूतको नही जानःण, जो अजीव॑ अर्थात्‌ जड़के स्वरूपकों नही 
जानता, अथवा जो उन द्ोोनोके तत्त्वको नही जानता बह साधु संयमकी बात कहाँसे जानेगा ? 

१३ जो चेतन्यका स्वरूप जानता है, जो जड़का स्वरूप जानता है और जो दोनोंका स्वरूप जानता 
है, वही साध संयमका स्वरूप जानता है | 

१८, जब जीव और अजीब इन दोनोकों जानता है, तब सब जीवोंकी बहुत प्रकारसे गति-आगतिकों 
जानता है । 

१५ जब सब जीवोकी बहुविध गति-आगतिको जानता है, तभी पुण्य, पाप, बंध और मोक्षको 
जानता है । 

१६ जब पुण्य, पाप, बध और मोक्षको जानता है, तब मनुष्यसम्बन्धी और देवसम्बन्धी भोगोंकी 
इच्छासे निवृत्त होता है । 

१७. जब देव और मनुष्य सम्बन्धी भोगोसे निवृत्त होता है, तब सब प्रकारसे बाह्य और अभ्यंतर 
संयोगोंका त्याग कर सकता है । 

१८ जब बाह्य और अभ्यतर सयोगका त्याग करता है, तब द्रव्य और भावसे मुंडित होकर मुनिकी 
दीक्षा लेता है ! 

१९ जब मुडित होकर मुनिकी दीक्षा लेता है, तब उत्कृष्ट संवरकी प्राप्ति करता है और उत्तम 
धरंका अनुभव करता है | 

२०. जब उत्कृष्ट सवरकी प्राप्ति करता है और उत्तम धमंमय होता है तब कमंरूप रज, जो 
अवोधि-मिथ्याज्ञानजन्य कलृषरूपसे जीवको मलिन कर रही है, उसे दूर करता है। 

२१ जब अबोधि-मिथ्याज्ञानजन्य कछुषस उपाजित कम रजको दूर करता है, तब सर्वव्यापी केवल- 
ज्ञान और केवलदशंनको प्राप्त होता है । 

२२, जब स्ंव्यापी केवलज्ञान और केवलदर्शनको प्राप्त होता है, तब नीरागी होकर बहू केवली 
लोकालोकके स्वरूपको जानता है। 

२३. जब नीरागी होकर केवली लोकालोकके स्वरूपको जानता है तब मन, वचन और कायाके 
योगका निरोध कर छोलेशी अवस्थाको प्राप्त होता है । 

२४. जब योगका निरोधकर शैलेशी अवस्थाको प्राप्त होता है, तब सब कर्क्षय करके निरंजन 


र सिद्धि अर्थात्‌ सिद्धगतिको प्राप्त हो जाता है। 
कु है (दशवेकालिक, अध्ययन ४, गाथा १ से २४) 


१८८ भीसद्‌ राजचनद 


(२) 

१. उसमे "प्रथम स्थानमे महावीर देवने, सब जीवोके साथ संयमपूवक बरतता यही सुखद एवं 
उत्तम अहिंसा है, ऐसा उपदेश दिया है । 

२ संसारमे जितने त्रस और स्थावर प्राणी है, उन सबका साधु जाने-अनजाने स्वयं वध न करे 
और दूसरेसे वध न कराये । 

३ सब जीव जीना चाहते है, मरना नही चाहते । इसलिये निग्रंथ भयंकर प्राणीवधका त्याग करे । 

४ साधु क्रोध या भयसे अपने लिये तथा दूसरोके लिये प्राणियोको पीडाकारी असत्य स्वय न बोले 
और न दूसरेसे बुलवाये ।* 

५ सब सत्पुरुषोंने मृषवादका निषेध किया है। वह प्राणियोमे अविश्वास उत्पन्त करता है | इस- 
लिये साधु उसका त्याग करे । 

६ सचित्त या अचित्त पदार्थ--थोड़े या बहुत, यहाँ तक कि दंतशोधनके लिये एक तृण भी साधु 
बिना माँगे न ले ।* 

७ स्वय अयाचित वस्तु न ले, तथा दूसरेसे न लिवावे, और अन्य लेनेवालेका अनुमोदन न करे | 
जो संयत पुरुष है वे ऐसा करते है । 

८ महारोौद्र, प्रमादके रहनेका स्थान तथा चारित्रका नाश करनेवाला ऐसे अब्रह्मचयंका इस जगतमे 
मुनि सेवन न करे ।* 

९, अधमंका मूल, और महादोषोकी जन्मभूमि ऐसे मंथुनके आलाप-प्रलापका निग्नैथ त्याग करे । 

१० ज्ञातपुत्र महावीरके बचनोमे प्रीति रखनेवाले मुनि सेधा और समुद्री नमक, तेल, घी, गुड 
आदि खाद्य-पदार्थ अपने पास रातमे नही रखे |“ 

११ लोभसे तृणका भी स्पर्श न करे | जो ऐसे किसी पदार्थंकों रात्रिमे अपने पास रखना चाहे वह 
मुनि नही, किन्तु गृहस्थ है। 

१२ जो वस्त्र, पात्र, कम्बल तथा रजोहरण है, उन्हे भी संयमकी रक्षाके लिये ही साधु धारण करे, 
नही तो त्याग करे। 

१३ जो पदार्थ संयमकी रक्षाके लिये रखने पडते है उन्हें परिग्रह नहीं कहना, ऐसा छ कायके 
रक्षक ज्ञातपुत्नने कहा है, परन्तु मुर्च्छाको परिग्रह कहना ऐसा पूव॑महषियोने कहा है। 

१४. तत्त्वज्ञानको प्राप्त मनुष्य छः कायकी रक्षाके लिये मात्र उतना हो परिग्रह रखे, परन्तु ममत्व 
तो अपनी देहमे भी न रखे । ( यह देह मेरो नहां है इसो उपयोगम रहे । ) 

१५ आश्चर्य | निरंतर तपद्चर्या और जिसकी सबं सर्वज्ञोने प्रशंसा की है ऐसे संयमको अविरोधी 
एवं जीवननिर्वाहरूप एक बार भोजन लेना । 

१६ स्थूल और सूक्ष्म प्रकारके त्रस और स्थावर जीव रात्रिम दिखाई नहीं देते, इसलिये साधु उस 
समय आहार केसे करे ? 

१७. पानीसे भीगो हुई और बीज आदिसे युक्त पृथ्वीपर प्राणो बिखरे पड़े हो, वहाँ दिनमे भी चलने- 
का निषेध है, ता फिर रातको मुनि भिक्षाके लिये केसे जा सकता है 

१८. इन हिंसा आदि दोषोंको देखकर ज्ञातपुत्र भगवानने ऐसा कहा है कि निग्नैथ साधु रात्रिमे 
सभी प्रकारका आहार न करे | 
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१. अगरह संयमस्थानमें पहला सयमस्थान २. दूसरा सयमस्थान ३ तीसरा सयमस्थान ४, चौथा 
संगमस्थान ५. पाँचवां सयमस्थान ६, छठा संयमस्थान । 


२४ याँ वर्ष १८९ 


१९, सुसमाधिवाले साधु मन, वचन ओर कायासे स्वयं पृथ्वीकायकी हिंसा नहीं करते, दूसरोंसे 
नहीं करवाते और करनेवालोंका अनुमोदन नहीं करते ।* 

२०. पृथ्वीकाटकी हिसा करते हुए तदाश्चित चक्षुगोचर और अचः/ [गोचर विविध त्रस ओर स्थावर 
प्राणियोंकी हिसा होती है । 

२१ इसलिये दुर्गंतिको बढ़ानेवाले इस पृथ्वीकायके समारंभरूप दोषका जीवनपर्यन्त त्याग करे । 

२२ सुसमाधिवाले साधु मन, वचन और कायासे स्वयं जलकायकी हिसा नही करते, दूसरोसे नही 
करवाते और करनेवालोका अनुमोदन नही करते ।* 

२३ जलकायकी हिंसा करते हुए तदाश्चित चक्षुगोचर और अचक्षुगोच्र विविध त्रस एवं स्थावर 
प्राणियोकी हिसा होती है ।* 

२४ इसलिये जलकायका समारम्भ दुर्गतिको बढ़ानेवाछा दोष जानकर जीवनपयत उसका 
त्याग करे | 

४ २५ मुनि अग्नि जलानेकी इच्छा नही करते क्योंकि कह जीवधातके लिये सबसे भयंकर तीक्ष् 

हस्त्र है ।* 

२६ पूर्व, पश्चिम, दक्षिण और उत्तर इन चार दिशाओमे #६र२ चार विदिशञाओमे और ऊपर एव 
नीचेकी दो दिशाओमे रहे हुए जीवोकों यह अग्नि जलकर भस्प्र कर देती है। 

२७ यह अग्नि प्राणियोकी घातक है ऐसा निःसशय माने, और ऐसा है इसलिये साधु प्रकाश या 
तापनेके लिये अग्नि न जलाये | 


२८ इसलिये दुर्गंतिको बढ़ानेवाले हिसारूप दोषको जानकर साधु अग्निकायके समारंभका जीवन- 
पर्यत त्याग कर दे | 
(दशवेकालिक सुत्र, अध्ययन ६, गाथा ९ से ३६) 


६१ ववाणिया, वेशाख सुदी ६, सोम, १९४५ 
सत्पुरुषोको नमस्कार 


आपके दर्शन मुझे यहाँ लगभग सवा मास पहले हुए थे । धमं सम्बन्धी जो कुछ मौखिक चर्चा हुई 
थी वह आपको याद होगी, ऐसा समझकर उस चर्चा सम्बन्धी कुछ विशेष बतानेकी आज्ञा नही लेता। 
धमंसम्बन्धी माध्यस्थ, उच्च और अदंभी विचारोसे आप पर मेरी कुछ विशेष प्रशस्त अनुरक्तता हो 
जानेसे कभी कभी आध्यात्मिक शैली सम्बन्धी प्रश्न आपके समक्ष रखनेकी आज्ञा लेनेका आपको कष्ट 
देता हूँ, योग्य लगे तो आप अनुकूल होवे । 

मैं अर्थ या वयकी दृष्टिसे वृद्ध स्थितिवाला नहीं हूँ, तो भी कुछ ज्ञानवुद्धता प्राप्त करनेके लिये 
आप जैसोके सत्सगका, उनके विचारोका और सत्पुरुषकी चरणरजका सेवन करनेका अभिलाषी हूँ । मेरी 
यह बालवय विशेषतः इसी अभिलाषामे बीती है, इससे जो कुछ भी मेरी समझमे आया है, उसे दो शब्दोमे 
समयानुसार आप जैसोके समक्ष रखकर विशेष आत्महित कर सकूँ, यह प्रयाचना इस पत्रसे करता हूँ । 


१ सातवाँ संयमस्थान २, आठवाँ संयम-स्थान रे नौवों सयम-स्थान । 

#* शेष सयम-स्थान निम्नलिखित है-- 

१०. वायुकायकी हिंसा नही करना । ११. वनस्पतिकायकी हिंसा नही करना । १२. त्रसकायकी हिंसा नहीं 
करना । १३ अकल्पित बस्तुका त्याग । १४ गृहस्थके पात्रमे नही खाना । १५ गृहस्थकों धाब्यापर नहीं सोना। 
१६. गृहस्थके आसनपर नही बैठना । १७ स्‍्तान नही करना । १८. शुड्भार नहीं करना । 


१९० शीसद्‌ राजबसा 


इस कालमे आत्मा पुनर्जन्मका निदचय किससे, किस प्रकार और किस श्रेणिमे कर सकता है, इस 
सम्बन्धमे जो कुछ मेरी समझमे आया है, उसे यदि आपकी आज्ञा हो तो आपके समक्ष रखूँगा | 
वि० आपके माध्यस्थ विचारोका अभिलाषी 
रायचद रवजीभाईके पञ्चांगी प्रशस्त भावसे प्रणाम | 


धर ववाणिया, वेशाख सुदी १२, १९५४५ 
सत्पुरुषोको नमस्कार 
परमात्माका ध्यान करनेसे परमात्मा हुआ जाता है । परन्तु आत्मा उस ध्यानको सत्पुरुषके चरण- 
कमलकी विनयोपासनाके बिना प्राप्त नहां कर सकता, यह निग्रंथ भगवानका सर्वोत्कृष्ट वचनामृत है। 
मैने आपको चार भावनाओके बारेमे पहले कुछ सूचन किया था। उस सूचनको यहाँ विशेषतासे 
किचित्‌ लिखता हूँ । 
आत्माको अनन्त आतिमेसे स्वरूपमय पवित्र श्रेणिम छाना यह केसा निरुपम सुख है, यह कहनेसे 
कहा नही जाता, लिखनेसे लिखा नही जाता और मनसे विचारनेसे विचारा नही जाता । 
इस कालमे शक्लध्यानकी मुख्यताका अनुभव भारतमे असभव है। उस ध्यानकी परोक्ष कथारूप 
अमृतताका रस कुछ पुरुष प्राप्त कर सकते हैं, परतु मोक्षके मार्गंकी अनुकूछता प्रथम धर्मंध्यानके 
राजमार्गंसे है। 
इस कालमे रूपातीत तकके धर्मध्यानकी प्राप्ति कितने ही सत्पुरुषोको स्वभावसे, कितनोको 
सदगुरुू्प निरुपम निमित्तते और कितनोको सत्सग आदि अनेक साधनोसे हो सकती है, परन्तु वेसे पुरुष- 
निग्रंथभतके--लाखोमें भी विरले ही निकल सकते है। प्रायः वे सत्पुरुष त्यागी होकर एकात भूमिमे वास 
करते हैं, कितने ही बाह्य अत्यागके कारण संसारमे रहते हुए भी संसारीपन ही दिखाते हैं। पहले पुरुषका 
मुख्योत्कृष्ट और दूसरे पुरुषका गौणोत्कृष्ट ज्ञान प्राय गिना जा सकता है । 
चौथे गुणस्थानकमे आया हुआ पुरुष पात्रताको प्राप्त हुआ माना जा सकता है, वहाँ धर्मध्यानको 
गोणता है । पाँचवेमे मध्यम गौणता है। छठेमे मुख्यता तो है परन्तु बह मध्यम है। सातबेम॑ मुख्यता है । 
हम गृहवासमे सामान्य विधिसे उत्कृष्टत. पॉचवे गृणस्थानमे आ सकते है, इसके सिवाय भावकी अपेक्षा 
तो और ही है | 
इस धमंध्यानमे चार भावनाओंसे भूषित होना सभव है -- 
१ मेत्री--सर्व जगतके जीवोकी आर निर्वेरब॒द्धि । 
२, प्रमोद--अशमात्र भी किसीका गुण देखकर उल्लासपु्बंक रोमाचित होना | 
३ करुणा--जगतके जीवोके दुःख देखकर अनुकपित होना । 
४. माध्यस्थ या उपेक्षा--शुद्ध समदृष्टिके बलवीर्यके योग्य होना । 
इसके चार आलबन हैं। इसकी चार रूचि हैं। इसके चार पाये हैं। इस प्रकार धमंध्यान अनेक 
मेदोमे विभक्‍त है। 
जो पवन (इवास) का जय करता है, वह मनका जय करता है। जो मनका जय करता है वह 
आत्मलीनता प्राप्त करता है। यह जो कहा वह व्यवहार मात्र है। तिश्चयसे निशजय-अथंकी अपू्वे 
योजना तो सत्पुरुषके अन्तरम निहित है। 
इवासका जय करते हुए भी सत्पुरुषकी आज्ञासे पराइ्मुखता है, ता वह व्वासजय परिणामर्में 
संसारको हो बढ़ाता है। श्वासका जय वहाँ है कि जहाँ वासनाका जय है। उसके दो साधन हैं--सदगुरु 
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और सत्संग । उसकी दो श्रेणियाँ हैं--पयुंपासना और पात्रता | उसकी दों वर्धमानताएँ है--परिचय और 
पुष्यानुबंधी पुष्यता | सबका मूल आत्माकी सत्पात्रता है | 

अभी इस विषयके संबंधमे इतना ही लिखता हूँ। 

दयालभाईके लिये “प्रवीणमागर” भेज रहा हैँ । “प्रवीणमागर” को रामझकर पढ़ा जाये तो दक्षता 
देनेदाला ग्रन्थ है, नही तो अप्रणस्तछंदी ग्रन्थ है। 


द्दे ववाणिया, वैशाख वदी १३, १९४५ 
अतिम समागमके समय चित्तकी जो दज्ा थी, वह आपने लिखी, सो योग्य है। वह दशा ज्ञात थी, 
ज्ञात है ऐसा मालूम हो तो भी यथावसर आत्मार्थी जावकों वह दा उपयोगपूर्वक विदित करनी चाहिये; 
इससे जोवका विशेष उपकार होता है। 
जो प्रश्न लिखे है उनका समागमयोगमें समावान होनेकी वृत्ति रखना योग्य है, उससे विशोष उप- 
कार होगा । इस ओर विशेष समये अभी स्थिति हाना सभर्व नहीं है । 


द्् ववा०गया बंदर, ज्येष्ठ सुदी ४, रवि, १९४५ 
पक्षपातो न में वीरें, न ट्रेषः कपिलादिषु । 
युक्तिमहचनं यस्य, तस्थ कार्य: परिग्रहः ७ “श्री हरिभद्वाचार्य 


आपका वेशाख वर्दी ६ का धममंपत्र मिला। आपके विशेष अवकाशके लिये विचार करके उत्तर 
लिखनेमे मैने इतना विलब किया है; जो विलब क्षमापात्र है। 

उस पत्रमे आप लिखते है कि किसी भी मार्गसे आध्यात्मिक ज्ञानका संपादन करना चाहिये, यह 
ज्ञानियोका उपदेश है, यह वचन मुझे भी मान्प है । अत्येक दर्शनमे आत्माका ही उपदेश है; और मोक्षके लिये 
सबका प्रयत्न है, तो भी इतना तो आप भी मान्य कर सकेंगे कि जिस मार्गसे आत्मा आत्मत्व--स स्यग्जञान-- 
पथार्थदृष्टि--प्राप्त करे वह मार्ग सत्पुरुषकी आज्ञानुसार मान्य करना चाहिये। यहाँ किसी भी दर्शनके 
लिये कुछ कहना उचित नहीं है, फिर भी यो तो कहा जा सकता है कि जिस पुरुषका वचन पूर्वापर 
अखण्डित है उसका उपदिष्ट द्वंन पूर्वापर हितकारी है। आत्मा जहाँसे 'यथार्थदृष्टि' अथवा 'वस्तुधम प्राप्त 
करे वहाँसे सम्यग्ज्ञान संप्राप्त होता है यह सवंमान्य है । 

आत्मत्व प्राप्त करनेके लिये क्या हेय, क्या उपादेय और क्या ज्ञेय है, इस विषयमे प्रसंगोपात्त 
सत्युरुषकी आज्ञानुसार आपके समक्ष कुछ न कुछ रखता रहूँगा। यदि ज्ञेय, हेय और उपादेयरूपसे किसी 
पदार्थको, एक भी परमाणुकों नही जाना तो ग्हाँ आत्माकों भी नही जाना। महावीरके उपदिष्ट 'आचारांग' 
नामके एक सैद्धातिक शास्त्रमे ऐसा कहा हे कि--जें एग जाणइ से सब्ब॑ं जाणइ, जे सबब जाणइ से एगं 
जाणइ। अर्थात्‌ जिसने एकको जाना उसने सबको जाना और जिसने सबको जाना उसने एकको जाना | 
यह वचनामृत ऐसा उपदेश करता है कि कोई एक आत्मा जब जाननेका प्रयत्न करेगा, तब सबको 
जाननेका प्रयत्न होगा, और सबको जाननेका प्रयत्न एक आत्माको जाननेके लिये है; तो भी जिसने विचित्र 
जगतका स्वरूप नहीं जाना वह आत्माकों नही जानता । यह उपदेश अयथार्थ नही ठहरता । 

आत्मा किससे, क्‍यों और किस प्रकारसे बँधा हुआ है यह ज्ञान जिसे नहीं हुआ, उसे बह किससे, 
क्यो ओर किस प्रकारसे मुक्त हो, इसका ज्ञान भी नही हुआ; और न हुआ हो तो यह वचनामृत भी प्रमाण- 
भूत है। महावोरके उपदेशका मुख्य आधार उपर्युक्त वचनामृतसे शुरू होता है; और इसका स्वरूप उन्होंने 
सर्वोत्तत बताया है। इसके लिये आपकी अनुकूलता होगी तो आभे कहूँगा । 
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यहाँ आपको एक यह भी विज्ञापना करना योग्य है कि महावीर या किसी भी दूसरे उपदेशकके 
पक्षपातके लिये मेरा कोई भी कथन अथवा मानना नहीं है, परंतु आत्मत्व प्राप्त करनेके लिये जिसका 
उपदेश अनुकू ल है, उसके लिये पक्षपात ( ! ), दृष्टिराग, प्रशस्त राग या मान्यता है, और उसके आधारपर 
मेरी प्रवृत्ति है, इसलिये यदि मेरा कोई भी कथन आत्मत्वको बाधा करनेवाला हो, तो उसे बताकर 
उपकार करते रहे | प्रत्यक्ष सत्सगकी तो बलिहारी है; और वह पुण्यानुबधी पुण्यका फल है; फिर भी जब 
तक ज्ञानीदृष्टानुसार परोक्ष सत्संग मिलता रहेगा तब तक भी मेरे भाग्यका उदय ही है । 

२ निग्रैथशासन ज्ञानवुद्धको सर्वोत्तम वृद्ध मानता है। जातिवंद्धता, पर्यायवृद्धता ऐसे वृद्धताके 
अनेक भेद है, परतु ज्ञानवद्धताके बिना ये सारी वुद्धताएँ नामतृद्धताएँ है, अथवा शून्यवृद्धताएँ है । 

३ पुन्ज॑न्मतंबधी मेरे विचार प्रदर्शित करनेके लिये आपने सूचित किया था उसके लिये यहाँ 
प्रसगोचित सक्षेपमात्र बताता हूँ :-- 

(अ) कुछ निर्णयोंके आधारपर मै यह मानने लगा हूँ कि इस कालमे भी कोई कोई महात्मा गत- 
भवको जातिस्मरणज्ञानसे जान सकते है, जो जानना कल्पित नही परन्तु सम्यक्‌ होता है । उत्कृष्ट सवेग, 
ज्ञानवोग और सत्सगसे भी यह ज्ञान प्राप्त होता है अर्थात्‌ पूव॑भव प्रत्यक्ष अनुभवरूप हो जाता है। 


जब तक पूर्वभव अनुभवगम्य न हो तब तक आत्मा भविष्यकालका धर्मप्रयत्न शंकासहित किया 
करता है, और जकासह्वित प्रयत्न योग्य सिद्धि नही देता । 


(आ) 'पुनर्जन्म है,” इतना परोक्ष या प्रत्यक्षसे निशकत्व जिस पुरुषको प्राप्त नही हुआ, उस 
पुरुषको आत्मज्ञान प्राप्त हुआ हो ऐसा गास्त्रशैली नहो कहतो । पुनर्जन्मके संबधमे श्रुतज्ञानसे प्राप्त हुआ जो 
आशय मुझे अनुभवगम्य हुआ है उसे यहाँ थोडासा बतलाये देता हूँ 


(१) 'चेतन्य' और “जड़” इन दोनोकों पहचाननेके लिये इन दोनोंके बीच जो भिन्न धर्म है उनका 
पहले ज्ञान होना चाहिये, और उन भिन्न धर्मोमे भी जिस मुख्य भिन्न धर्मकों पहचानना है वह यह है कि 
चेतन्य में “उययोग' (अर्थात्‌ जिससे किसो भी वस्तुका बोध होता है वह गुण) रहता है, और 'जड'मे बह 
नहीं है। यहाँ कदाचित्‌ कोई यह निर्णय करना चाहे कि 'जड!'मे शब्द, स्पशं, रूप, रस और गंध ये गुण 
रहते है और चेतन्यमे वे नही है, परन्तु यह भिन्नता आकाणकी अपेक्षा लेनेसे समझमे नहीं आ सकती, 
क्योंकि निरजनता, निराकारता, अरूपिता इत्यादि कितने ही गुण आत्माकी भाँति आकाझमे भी रहते हैं 
तो फिर आकाञको आत्माके सदृज् गिना जा सकता है क्योंकि दोनोमे भिन्न धर्म न रहे । परन्तु भिन्न धर्म 
आत्माका पूर्वोक्त उपयोग! नामका गुण है जो जड़-चेतन्यकी भिन्नता सूचित करता है और फिर जड़ 
चेतन्यका स्वरूप समझना सुगम हो जाता है । 

(२) जीवका मुख्य गृण या लक्षण 'उपयोग' (किसी भी वस्तुसबंधी संवेदन, बोध, ज्ञान) है। जिसमे 
अशुद्ध और अपूर्ण उपयोग रहता है वह व्यवह्ारनयकी अपेक्षा जीव है। निः*चयनयसे आत्मा स्वस्वरूपसे 
परमात्मा ही है, परंनु जत्र तक आत्माने स्वस्वरूपकों यथार्थ नहीं समझा तब तक वह हछश्चस्थ जीव है 
अर्थात्‌ वह परमात्मदशामे नही आया । जिसे शुद्ध और सपूर्ण यथार्थ उपयोग रहता है उसे परमात्मदशाकों 
प्राप्त हुआ आत्मा माना जाता है। अशुद्ध उपयोगी होनेसे ही आत्मा कल्पितज्ञान (अज्ञान) को सम्यग्ज्ञान 
मान रहा है और सम्यग्जञानके बिना पुनजंन्मका निश्चय किसी अंशमे भी यथार्थ नहीं होता । अशुद्ध उप- 
योग होनेका कुछ भी निमित्त होना चाहिये । वह निमित्त अनुपूर्वीसि चछे आते हुए बाह्मभावसे गृहीत कर्म- 
पुदूगल हैं। (उस कमंका यथार्थ स्वरूप सूक्ष्मतासे समझने योग्य है, क्योंकि आत्माकी ऐसी दक्षा किसी भी 
नि्ित्तते ही होनी चाहिये; ओर जब तक वह॒ निमित्त जिस प्रकारसे है उस प्रकारस समझमें न आये तब 
तक जिस मार्गसे जाना है उस मार्गकी निकटता नहीं होती )) जिसका परिणाम विपर्यय हो उसका प्रारंभ 
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अशुद्ध उपयोगके बिना नही होता, और अशुद्ध उपयोग भूतकालकी किसी भो संलूग्नताके बिना नही होता । 
वर्तमान कालमेसे हम एक-एक पलको निकालते जायें और देखते जायें, तो प्रत्येक पल भिन्‍न-भिन्‍न स्वरूप- 
से बीता हुआ मालूम होगा । (उसके भिन्‍न-भिन्‍न होनेका कोई कारण तो होमा ही ।) एक मनुष्यने ऐसा 
दृढ़ संकल्प किया कि यावज्जीवन स्त्रीका चितन भी मुझे करना नही है, फिर भी पॉच पल न बीत पाये 
कि उसका चितन हो गया तो फिर उसका कारण होना चाहिये । मुझे जो शास्त्रसंबंधी अल्प बोध हुआ है 
उससे यह कह सकता हूँ कि वह पूर्वकर्मका किसी भी अशमें उदय होना चाहिये। केसे कमंका ? तो द६ 
सकगा कि मोहनीयकमका । उसकी किस प्रकृतिका ? तो कह सकगा कि पुरुषवेदका । (पुरुषवेदकी पद्रह 
प्रकृतियाँ है ।) पुरुषवेदका उदय दृढ संकल्पसे रोकनेपर भी हुआ, उसका कारण अब कहा जा सकेगा कि 
वह कोई भूतकालका होना चाहिये, और अनुपूर्वोीसि उसके स्वरूपका विचार करनेसे पुनजन्म सिद्ध होगा। 
यहाँ इस बातको बहुत दुष्टातोसे कहनेकी मेरी इच्छा थी, परन्तु निर्धारितसे अधिक कहा गया है, और 
आत्माकों जो बोध हुआ उसे मन ग्रथार्थ नही जान सबतता और प्रनके बोधको वचन यथाथे नही कह सकते | 
वचनका कथनबोब भी कछम नही लिख सकती, ऐसा होनेते और इस विषयके सबंधमे कुछ पारिभाषिक 
शब्दोके उपयोगकी आवश्यकता हॉनेसे अभी इस विषयकों अपृर्ण छोड़ देता हूँ। यह अनुमानप्रमाण कह 
गया प्रत्यक्ष प्रमाणमयधी ज्ञानीदृष्ट होगा, तो उसे फिर, अथवा प्रत्यक्ष समागम-होगा तब कुछ बता सकगा। 
आपके उपयोगमे रम रहा है, फिर भी यहाँ दो-एक वचन प्रसन्नतार्थ लिखता हूँ -- 

१ सबकी अपेक्षा आलमज्ञान श्रेष्ठ है। 
घमंविषय, गति, आगति निशचयसे हैं । 
ज्यों ज्यों उपयोगकी शुद्धता होतो जाती है, त्यो-त्यों आत्मज्ञान प्राप्त होता जाता है। 
४ इसके लिये निविकार दृष्टिकी आवश्यकता है। 
५ 'पुन्जन्म है', यह योगस, शास्त्रसे ओर सहजरूपसे अनेक सत्पुरुषोंको सिद्ध हुआ है । 

इस कालम इस विपग्रमे अनेक पुरुषोको निःशकता नहीं होती इसके कारण-मात्र सात्त्विकताकी 
न्यूनता, त्रिविधतापवी मुच्छंना, 'भीगोकुलचरित्र'मे आपकी बतायी हुई निर्जंनावस्थाकी कमी, सत्संगका 
अभाव, स्वमान और अयथार्थ दृष्टि है। 

आपकी अनुकूलता होगी तो इस विषप्रम॑ विशेष फिर बताऊंगा। इससे मुझे आत्मोज्ज्वलताका 
परम लाभ है। इसलिये आपको अनुकुल होगा ही । अवकाश हो तो दो चार बार इस पत्रका मनन होनेसे 
मेरा कहा हुआ अल्प आशय आपको बहुत दृष्टिगोचर होगा । शैलीके कारण विस्तारसे कुछ लिखा है, फिर 
भी जेसा चाहिये वेसा नही समझाया गया ऐसा मेरा मानना है । परन्तु मे समझता हूँ कि धीरे-धीरे आपके 
समक्ष सरलरूपमे रख सकंगा । 

मर शर्य >< >८ 

बुद्ध भगवानका जोवनचरित्र मेरे पास नहीं आया। अनुकूलता हो तो भिजवानेकी सूचना करे । 
सत्पुरुषोंके चरित्र दर्पणरूप है । बुद्ध और जैनके उपदेशमे महान अतर है । 

सब दोषोकी क्षमा चाहकर यह पत्र पूरा (अपूर्ण स्थितिमे) करता हूँ । आपकी आज्ञा होगी तो ऐसा 
वक्त निकाला जा सकेगा कि जिससे आत्मत्व दृढ़ हो । 

असुगमतासे लेख दूषित हुआ है, परन्तु कितनी ही निरुपायता थी। नही तो सरलताका उप- 'ग 
करनेसे आत्मत्वकी प्रफुल्लितता विशेष हो सकती है । 


त्र्णछ >शं 


वि० धर्मजीवनके इच्छुक 
रायचद रवजीभाईके विनय भावसे प्रश॒स्त्‌ प्रणाम । 


२५ 


१९४ श्रीमद्‌ राजचन्र 


६५ मोरबी, ज्येष्ठ सुदी १०, सोम, १९४५ 

आपका अतिशय आग्रह है और न हो तो भी एक धममनिष्ठ आत्माको यदि मुश्नसे कुछ शांति होती 

हो तो एक पुण्य समझकर आना चाहिये । और ज्ञानीदृष्ट होगा तो में जरूर कुछ ही दिनोमे आता हूँ। 
विशेष समागममे । 


६६ अहमदाबाद, ज्येष्ठ वदी १२, मंगल, १९४५ 
मैंने आपको ववाणियाबंदरसे पुनज॑न्मसंबंधी परोक्षज्ञानकी अपेक्षासे दो-एक विचार लिखे थे; और 
इस विषयमे अवकाश पाकर कुछ बतानेके बाद प्रत्यक्ष अनुभवगम्य ज्ञाससे इस विषयका जो कुछ निरचय 
मेरी समझमे आया है उसे बतानेकी इच्छा री है ! 
वह पत्र आपको ज्येष्ठ सुदी पंचमीको मिल गया होगा। अवकाश्ष प्राप्तकर कुछ उत्तर देना ठीक 
लगे तो उत्तर, नही तो पहुँच मात्र लिखकर प्रशम दीजियेगा, यह विज्ञापना है। 
निग्न॑थ द्वारा उपदिष्ट शास्त्रोकी शोधके लिये सातेक दिनोसे मेरा यहाँ आना हुआ है। 
धर्मोपजीवनके इच्छुक 
रायचन्द रवजीभाईके यथाविधि प्रणाम | 


६७. वढवाणकेम्प, आषाढ सुदी ८, शनि, १८४५ 
आत्माका कल्याण खोजनेके लिये आपको जो अभिलाषाएँ दिखायो देती है, वे मुझे प्रसन्‍न करती है । 
धर्म प्रशस्त ध्यान करनेके लिये विज्ञापन करके अब यह पत्र पूरा करता हूँ। 

रायचन्द 


६८ बजाणा-काठियावाड, आषाढ सुदी १५, शुक्त, १९४५ 
आपका आपषाढ सुदी ७ का लिखा हुआ पत्र मुझे वढ्वाणकेम्पमे धिक्ा | उसके बाद मेरा यहाँ 
आना हुआ, इसलिये पहुँच लिखनेमे विलम्ब हुआ । पुनज-मसबधी मेरे विचार आपको अनुकूल होनेमे मुझे 
इस त्रिषयमे आपकी सहायता मिली । आपने 'अतःकरणीय--आत्मभावजन्य जो अभिलाषा प्रदर्शित की है 
उसे सत्पुरुष निरतर रखते आये है, उन्होने मन, वचन, काया और आत्मासे वैसी दश्ञा प्राप्त की है, और 
उस दश्ाके प्रकागसे दिव्यताको प्राप्त आत्माने वाणी द्वारा सर्वोत्तम आध्यात्मिक वचनामृत प्रदर्शित किये 
हैं; जिनका आप जैसे सत्पात्र मनुष्य निरतर सेवन करते है, और यही अनन्तभवके आत्मिक दु खको दूर 
करनेका परमौषध है | 
सभी दर्शन पा।/रणामिक्रभावसे मुक्तिका उपदेश करते है, यह नि सशभय है, परन्तु यथाथंदृष्टि हुए 
बिना सब दर्शानोका तात्पय॑ज्ञान हृदयगत नहीं होता | जिसके होनेके लिये सत्पुरुषोकी प्रशम्त भक्ति, उनके 
पादपंकज ओर उपदेशका अवलंबन और निविकार ज्ञानयोग आदि जो साधन हैं, वे शुद्ध उपयोगसे मान्य 
होने चाहिये | 
पुनर्जन्मका प्रत्यक्ष निश्चय तथा अन्य आध्यात्मिक विचार अब फिर प्रसंगानुकूल प्रदर्शित करनेकी 
आज्ञा लेता हूँ | 
बुद्ध भगवानका चरित्र मनन करने योग्य है, यह मानो निष्पक्षपाती कथन है । 
कितने ही आध्यात्मिक तत्त्वोसे भरपुर वचनामृत अब लिख सकगा | 
धर्मोपजीवनके इच्छुक 
रायचन्दके विनययृक्त प्रणाम । 
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६९ बवाणिया, आषाढ़ वदी १२, बंध, १९.४५ 

महासतीजी 'मोक्षमाला' का श्रवण करतो हैं, यह बहत सुखद ओर लाभदायक है। उनसे मेरी 

ओरसे विनती कीजियेगा कि इस पुस्तकका यथार्थ श्रवण करे और मनन करे । इसमे जिनेश्वरके सुन्दर 

मार्गसे बाहरका एक भी विशेष वचन रखनेका प्रयत्न नही किया है। लेसा अनुभवमे भाया और कालमेद 

देखा वैसे मध्यस्थतासे यह पुस्तक लिखी है। मै मानता हूँ कि महासतीजी इस प्रुस्तकका एकाग्रभावसे 
श्रवण करके आत्मश्रेयमे वृद्धि करेंगी । 


७० भरुच, श्रावण सुदी १, रवि, १९४५ 

आपके आत्मबोधके कारण प्रसन्नता होती है। यहाँ आत्मचर्चा श्रेष्ठ चलती है । सत्संगकी बल- 
बत्तरता है। वि० रायचन्दके प्रणाम । 
७१ भरुन, श्रावण सुदी रे, बुध, १९४५ 


बजाणा नामके गाँवसे मेरा लिखा हुआ एक विनयपत्र आपको प्राप्त हुआ होगा | 

में अपनी निवासभूमिसे छगभग दो माससे रुत्याग और सत्सगकी वृद्धिकि लिये प्रवासरूपसे कितने 
ही स्थानोम विहार कर रहा हूं । प्रायः एक सप्ताहूम आपके दश्शंभ और ममागमके लिये मेरा वहाँ आगमन 
होना सभव है । 

सब शास्त्रोके बोधका, क्ियाका, जञानका, यागका और भक्तिका प्रयोजन स्वस्वरूपप्राप्तिके लिये है, 
और ये सम्यकश्रेणिया आत्मंगत हो ता एसा हाना प्रत्यक्ष समव है, परन्तु इन वस्तुओको प्राप्त करनेके 
लिये सर्वंसग्परित्यागकी आवश्यकता है। निर्जनावस्था-योगभूमिम वास-से सहज समाधिकी प्राप्ति नही 
है, वह तो संसगपरित्यागमे नियमसे रहती है | देश (भाग) सगपरित्यागमे उसको भजना सभव है। जब 
तक पृवंकमके बलसे गृहवास भोगना बाकी है, तब तक धर्म, अथे और कामको उल्लासित उदासीनभावसे 
संवन करना योग्य है। बाह्यभावसे गृहस्थश्रेण होनेपर भी अतरग नि्गथश्रेणि चाहिये, और जहाँ ऐसा 
हुआ है वहाँ सब सिद्धि है। 

मेरी आत्माभिछाषा बहुत माससे उस श्रेणिमे रहा करती है। धर्मोपजीवनकी पूर्ण अभिलाषा कई 
एक व्यवहारोपाधियोके कारण पूरी नही हो मकती, परन्तु आत्माको सत्यदक्ी सिद्धि प्रत्यक्ष होनी है, यह 
बात तो मान्य हो हे, और इसमे कुछ वय-वेषकी विज्येष अपेक्षा नहीं है। निग्र त्थके उपदेशको अचलभावसे 
और विद्दोषतः मान्य करते हुए अन्य दर्शनके उपदेशमे मध्यस्थता प्रिय है । 

चाहे जिस मार्गस और चाहे जिस दर्शनसे कल्याण हाता हो तो उसमे फिर मत-मतातरकी कोई 
अपेक्षा खोजनी योग्य नही है। जिस अलुप्रेक्षासे, जिस दर्शनस या जिस ज्ञानसे आत्मत्व प्राप्त हो, वह 
अनुप्रेक्षा, वह दर्शन या वह ज्ञान सर्वोपरि है, और जितने आत्मा तरे, बर्तमानमे तरते है और भविष्यमे 
तरेगे वे सब इस एक ही भावकों पाकर | हम इसे सर्व भावसे प्राप्त करे यह मिले हुए अनुत्तर जन्मका 
साफल्य है । 

कितने ही ज्ञानविचारोको लिखते हुए उदासीन भावकी वृद्धि हो जानेसे इच्छित लिखा नही जा 
सक्रता और न ही उसे आप जेसोकों त्रताया जा सकता है । यह किसी  ” का कारण | 

नाना प्रकारके विचार चाहे जिस रूपमे अनुक्रमविहीन आपके पास रखे, तो उन्हें योग्यतापूर्व॑क 
आत्मगत करते हुए दोषके लिये--भविष्यके लिये भी--क्षमाभाव ही रखें। 

इस बार रूघ॒त्व भावसे एक प्रव्न करनेकी आज्ञा लेता हूँ। आपके ध्यानमे होगा कि प्रत्येक पदार्थ- 
की प्रज्ञापनीयता चार प्रकारसे है--द्रव्य (उसके वस्तुस्वभाव) से, क्षेत्र (कुछ भी उसका व्याप्त होना-- 


१९६ श्रोमद्‌ राजचरं 


उपचार या अनुपचारसे ) से, काऊसे और भाव (उसके गुणादिक्र भाव) से । अब हम आत्माकी व्याख्या भी 
इसके बिना नही कर सकते । आप यदि इस प्रज्ञापनीयतासे आत्माकी व्याख्या अवकाशानुकूल बतलायें 
तो संतोषका कारण होगी । इसमेसे एक अद्भुत व्याख्या निकल सकती है, परंतु आपके विचार पहलेसे कुछ 
सहायक हो सकेंगे ऐसा मानकर यह*प्रयाचना की है। धर्मोपजीवन प्राप्त करनेमे आपकी सहायताकी प्राय 
आवश्यकता पडेगी, ऐसा लगता है, परन्तु सामान्यत. वृत्ति-भाव सबंधी आपके विचार जान लेनेके बाद उस 
बातको जन्म देना, ऐसी इच्छा है। शास्त्र परोक्षमार्ग है, और" प्रत्यक्षमार्ग है। इस बार इतना ही 
लिखकर इस पत्रको विनय-भावसे पूरा करता हूँ । 
यह भूमिका एक श्रेष्ठ योगभूमिका है। यहाँ मुझे एक सन्मुनि इत्यादिका प्रसग रहता है। 
वि० आ० रायचद रवजीभाईके प्रणाम । 


७२ भरुच, श्रावण सुदी १०, १९४५ 
बाह्यमावसे जगतमे रहे औ” अंतरगमे एकात शीतलीभूत--निर्लेप रहे, यही मान्यता और 
उपदेश है ! 


७३ बबई, श्रावण वदी ७, शनि, १९४५ 
आपके आरोग्यकी खबर अभी नही मिली है। उसे अवश्य लिखें, और शरीरकी स्थितिके लिये 
यथासंभव शोकरहित होकर प्रवृत्ति करें | 


४ ववाणिया, भादो सुदी २, १९४५ 
सुज्ञ चि०, 
संवत्सरी संबंधी हुए अपने दोषोकी शुद्ध बुद्धिसि क्षमा-याचना करता हूँ । आपके सारे कुटुम्बसे 
अविनय आदिके लिये क्षमा चाहता हूँ। 
परतंत्रताके लिये खेद है। परन्तु अभी तो निरुपायता है । 


पत्रका उत्तर लिखनेमे सावधानों रखियेगा । महासतीजीको अभिवंदन कीजियेगा | 
राज्य० के य० आ० 


७५ बंबई, भादों वदी ४, शुक्र, १९४५ 

मुझ पर शुद्ध राग समभावसे रखें। विशेषता न करें | धरंध्यान और व्यवहार दोनोकी रक्षा 

करें। लोभी गुर, गुरु-शिष्य दोनोके लिये अधोगतिका कारण है। मे एक ससारी हूं । मुझे अल्प ज्ञान है । 
आपको शुद्ध गुरुकी जरूरत है ! 


७६ माहमयी, आमोज बदी १०, दनि, १९४५ 
दूसरा कुछ मत खोज, मात्र एक सत्पुरुषकों खोजकर उसके चरणकमलमे सवंभाव अपंण करके 
प्रवृत्ति करता रह | फिर यदि मोक्ष न मिले तो मुझसे लेना । 
सत्युरुष वही है कि जो रात दिन आत्माके उपयोगमे है, जिसका कथन शास्त्रमे नहीं मिलता 
सुननेमे नही आता, फिर भी अनुभवमे आ सकता है, अंतरग स्पहारहित जिसका ग॒प्त आचरण है; बाकी 
तो कुछ कहा नही जा सकता ओर ऐसा किये बिना तेरा कभी छुटकारा होनेवाला नही है, इस अनुभव- 
प्रवचनको प्रामाणिक मान । 


२३२ याँ वर्ष १९७ 


एक सत्पुरुषको प्रसन्‍न करनेमे, उसकी सर्व इच्छाओकी प्रशंसा करनेमे, उसे ही सत्य माननेमे पूरी 
जिन्दगी बीत गई तो अधिकसे अधिक पद्रह भवमे तू अवश्य मोक्षमे जायेगा । 


वि० रायचंदके प्रणाम 


७७ बि० सं० १९४५ 
*सुखकी सहेली है, अकेली उदासोनता” ॥ 
अध्यात्सनो जननी तले उदासीनता ७ 
लघु बयथी अद्भुत थयो, तत्त्वज्ञाननो बोध । 
एज सूचवे एम के, गति आगति कां शोध ? ११४७ 
जें सस्कार थवों घटे, अति अभ्यासे काएै। 
विना परिश्रम ते थयो, भवशंका शी सत्यांय ? ॥ २३ 
जेस जेस सति अल्पता, अने सोह उद्योत। 
तेस तेम भवद्ांकना, अपातन्न अन्तर ज्योत्त ॥ ३ ७ 
करो कल्पना वृढ़ करे, नाना नास्ति बिचार। 
पण अस्ति ते सूचवे, ए ज खरो निर्धार 0४४७ 
आ भव वण भव छे नही, ए ज तर्क अनुक्ब्ठ । 
विचारतां पासों गया, आत्मधर्सनू मृव्ठ ७५४७ [ अंगत ] 


७८ वि० स० १९४५ 
सत्रीके संबंधमे मेरे विचार 
(१) 
अति अति स्वस्थ विचारणासे ऐसा सिद्ध हुआ है कि शुद्ध ज्ञानके आश्रयमे निराबाध सुख रहा है; 
और वही परम समाधि रही है। 











#भावार्थ--अकेली उदासीनता सुखको सहेली है । य? उदासीनता अध्यात्मको जननो है । 

छोटी उमरम ही तत्त्वज्ञानका अद्भुत बोध हुआ । यही सूचित करता हैं कि अब गमन-आगमन अर्थात्‌ 
जन्म-सरणकी खोज किसलिये ” वंयाक्तक दृष्टिस इस पद्यका अथ यह ह--छोटी उमरमे ही तत्त्वज्ञानका बोध हो 
जानेसे यह फलित हांता हूँ कि पुनर्जन्म है' इसलिये तुझ जन्म-मरणका खोज करनका जरूरत नही हूं ॥१॥ 

जो शान-सस्कार अत्यत अम्यासस हाने योग्य है, वह परिश्रमके बिना ही। सहज हो गया, तो फिर अब 
पुनभंबकी शका कैसी ” ॥२।॥। 

ज्यों ज्यो बुद्धि-ज्ञान कम होता जाता हू, और मोह बढ़ता जाता हू, त्यो त्यो अपात्र जीवोके अतरमे अज्ञानकी 
अधिकता होनेसे , पुनर्भव सबधी शका प्रबल होती जाती है ॥३॥ 

कोई कल्पना करके नाना प्रकारके नास्तिक विचारो--आत्मा नही है, मोक्ष नही है इत्यादि--को दुढ़ करता 
है, परन्तु बे विविध 'नास्ति' विचार ही 'अस्ति' का सूचन करते है, क्योकि 'नास्तिः--न + आस्तमे ही “अस्ति'का 
सूचन निहित है । और यही निर्णय वास्तविक हू ॥४॥ 

यही एक बड़ा अनुकूल तक है कि यह भव दूसरे भवके बिना नही हो सकता | यह न्याययुक्‍त तर्क तत्त्वप्राप्तिके 
छिये अनुकूल याग्य साधन हैं । इस तरह उत्तरोत्तर विचार करते-करते विचारशील जीव आत्मघर्मका मूल प्राप्त 
करके कृतार्थ हो गये है ॥५॥ । निजो | 


१९८ शी मद्‌ राजथन्द 


स्त्री संसारका सर्वोत्तम सुख है, यह मात्र आवरणिक दृष्टिसे कल्पित किया गया है परंतु वह वेसा 
है ही नही । स्त्रीसे सयोगसुख भोगनेका जो अंग है वह विवेक-दृष्टिसे देखनेपर वमन करने योग्य भूमिके 
भी योग्य नही ठहरता । जिन-जिन पदार्थोपर जुग॒प्सा आती है, वे सभी पदार्थ तो उसके शरीरमे रहे हुए है; 
और उनकी वह जन्मभूमि है । फिर यह सुख क्षणिक, खेदमय और खुजलीके दर्द जेसा ही है । उस समयका 
दृष्य हृदयमे चित्रित होकर हँसाता है कि यह कैसा मुलावा है ? सक्षेपमे यह कहना है कि उसमे कुछ भी 
सुख नही है, और यदि सुख हो तो उसका अपरिच्छेद रूपसे वर्णन कर देखें तो यही मालूम होगा कि 
मात्र मोहदशाके कारण वैसी मान्यता हुई है। यहाँ मै स्त्रीके अवयव आदि भागोका विवेक करने नहीं 
बेठा हूँ, परन्तु उस ओर आत्मा पुन जाकर्षित हो न हो, यह विवेक आया है, उसका सहज सूचन किया 
है। स्त्रीमे दोष नही है, परन्तु आत्मामे दोष है. और इस दोषके चले जानेसे आत्मा जो देखता है वह 
अद्भुत आनन्दमय ही है; इसलिये इस दोषसें रहित होनेकी ही परम अभिलाषा है । 

यदि शुद्ध उपयोगको प्राप्ति हो गई तो फिर बह प्रति समय पूर्वोपाजित मोहनीयकों भस्मीभूत कर 
सकेगा । यह अनुभवगम्य प्रवचन है । 

परन्तु पूर्वोषाजित कर्म अभो तक मुझे उदयमे है, तब तक मेरी किस प्रकारसे शान्ति हो ? इसका 
विचार करते हुए मुझे निम्न प्रकारसे समाधान हुआ :-- 

स्त्रीको सदाचारी ज्ञान देता । उसे एक सत्सगी मानना । उसके साथ धमंबहनका सम्बन्ध रखना | 
अन्त:करणसे किसी भी प्रकारसे मॉ-बहत और उसमे अन्तर नही समझना । उसके शारीरिक भागका 
किसी भी तरह मोहकमके वश्ञ होकर उपभोग किया जाता है, वहाँ योगकी ही स्मृति रखकर, 'यह है तो 
मैं केसे सुखका अनुभव करता हूँ !' इसे भूल जाना । (तात्पयं--वह मानना असत्‌ है।) मित्र परस्पर जेसे 
साधारण वस्तुका उपभोग करते है वेसे उस वस्तु (वि) का सखेद उपभोग करके पूर्वंबधनसे छूट जाना । 
उसके साथ यथासम्भव निविकारी बात करना । कायासे विकारचेष्टाका अनुभव करते हुए भी उपयोग 
लक्ष्य पर ही रखना । 

उससे कोई सन्‍्तानोत्पत्ति हो तो वह एक साधारण वस्तु है, ऐसा समझकर ममत्व नही करना । 
परन्तु ऐसा चिंतन करना कि जिस द्वारसे लघुशका की जाती है उस द्वारसे उत्पन्न हुआ पदार्थ (यह 
जीव) पुन उसमे क्यो भूल जाता है--महान अँधेरी कोठरीसे परेशान होकर आनेके बाद भी फिर वही 
मिन्नता करने जाता है। यह केसी विचित्रता है! चाहना यह कि दोनोंके संयोगसे कुछ हर्षशोक या बाल- 
बच्चेरूप फलकी उत्पत्ति न हो। मुझे इस चित्रको याद भी न करने दें। नही तो एक मात्र सुन्दर 
मुखमंडल और सुंदर वर्ण (जड पदार्थका। आत्माकों कितना बॉध कर संपत्तिहीन करता है, उसे यह 
आत्मा किसी भी प्रकारसे न भुला दे | 

(२) 

सत्रीके सबधमे किसी भो प्रकारसे रागद्वेष रखनेकी मेरी अश मात्र इच्छा नहीं है, परंतु पूर्वोपार्जन- 

के कारण इच्छाके प्रवर्तनमे अटका हूँ । 


९ वि० स॑० १९४५ 
जगतमे भिन्‍न भिन्‍न मत और दर्शन देखनेमे आते हैं यह दृष्टिमेद है । 
अभिन्न भिन्‍न मत देखीए, भेद दृष्टिनो एहु। 
एक तत्त्थता सृत्ठमां, व्याप्यः मानो तेह ॥१॥ 
अभावार्थ--यह दृष्टिका भेद है कि भिन्‍न भिन्‍न मत दिखायी देते हैं। वे सब मत मानो एक ही तत्त्वके 
मूलमें व्याप्त हैं ॥१।। 


२२ वाँ वर्ष १९९, 


तेह तत्त्वकूप वब॒क्षनुं, आत्मधर्म छे सुद् । 
स्वभावनी सिद्धि करें, धर्म ते ज॑ अनुकूल ॥२॥ 
प्रथम आत्मसिद्धि थवा, करोए ज्ञान विचार । 
अनुभवी गुरुने सेबोए, बुधजननो निर्धार ॥रे॥ 
क्षण क्षण जे अस्थिरता, अने विभाविक मोह। 
ते जेनासांथी गया, ते अनुभवी गुरु जोय ४४७ 
बाह्य तेम अभ्यन्तरे, ग्रंथ ग्रंथ नहि. होथ। 
परम पुरुष तेने कहो, सरत्ठ वृष्टियो जे पष्या 
बाह्य परिग्रह ग्रंष्ठि छे, अभ्यंतर मिष्यात्व। 
स्वभावथो प्रतिकद्तत,-- ॥द्षका 
८० वि० सं० १९४५ 
जिसकी मनोवृत्ति निराबाधरूपसे बढ़ा करती है, जिसके सकल्पर्नवकल्प मंद हो गये है, जिसमे 
पाँच विषयोसे विरक्त बृद्धिके अंकुर फूट निकले है, जिसने क्लेशके कारण निर्मल कर दिये है, जो 
अनेकातदृष्टियुक्त एकातदृष्टिका सेवन किया करता है, और जिसकी मात्र एक शुद्ध वृत्ति ही है, वह 
अतापी युरुष जयवत रहे । 
हमे वेसा बननेका प्रयत्न करना चाहिये। 





८१ वि० सं० १९४५ 
अहो हो ! कर्ंकी कैसी विचित्र बधस्थिति है ? जिसकी स्वप्नमे भी इच्छा नहीं होती, जिसके 
लिये परम शोक होता है, उसी अगंभी रदणासे प्रवुत्त होना पडता है । 
वे जिन--वर्धभान आदि सत्पुरुष कैसे महान मनोजयी थे ! उन्हे मौन रहना--अमौन रहना दोनो 
ही सुलभ थे, उन्हे सं अनुकूल प्रतिकूल दिन समान थे उन्हे लाभ हानि समान थी, और उनका क्रम 
मात्र आत्मसमताके लिये था | यह कैसा आश्चरयंकारक है कि एक कल्पनाका जय एक कल्पमे होना दृष्कर 
है, ऐसी अनत कल्पनाओकों उन्होने कल्पके अनतबे भागमे शात्त कर दिया ! 


८२ वि. सं १०४५ 

दु खी मनुष्योंका प्रदर्शन करनेमे आये तो जरूर उनका सिरताज में बन सकूँ | मेरे इन वचनोंको 

पढ़कर कोई विचारमे पड़कर, भिन्न-भिन्न कल्पनाएं करेगा अथवा इसे मेरा भ्रम मान बेठेगा, परंतु इसका 
समाधान यही सक्षेपमे किये देता हूँ । आप मुझे स्त्री सबधी दु ख न समझे, लक्ष्मी संबधी दु:ख न समझे, 


उस तत््वरूप वुक्षका मूल आत्मघर्म है । जो धर्म स्वभावकी सिद्धि करता हैं, वही घ॒र्म उपादेय है ॥२॥ 

आत्मसिद्धिके लिये पहले तो ज्ञानका विचार करे, ओर फिर श्ञानकी प्राप्तिके लिये अनुभवी गुरुकी सेवा 
करें, ऐसा झञासियोंका निश्चय है ॥३॥ 

जिसके आत्मामेसे क्षण-क्षणकी अस्थिरता और वैभाविक मोह दूर हो गये हैं, वही अनुभवी गुरु है ॥।४॥ 

जिक्षकी बाह्य एवं अभ्यतर परिस्रहकी ग्रथियाँ छिन्‍न हो चुकी है और जो सरल दुष्टिसे देखते है, उसे परम 
पुरुष माने ।।५॥। 

परिग्रह बाह्य प्रंथि है और मिथ्यात्व अम्यंतर ग्रंथि है | स्वभावसे प्रतिकूलता,--॥६॥ 


२०० श्रीमद्‌ राजचन्द 


पुत्र संबंधी दु ख न समझे, कीति सबंधी दु.ख न समझे, भय सबधी दु ख न समझे, काया संबधी दुख न 
समझे अथवा सबसे दु ख न समझे | मुझे दु ख अन्य प्रकारका है। वह दु ख वातका नही है, कफका नहीं 
है या पित्तका नही है, वह शरीरका नही है, वचनका नही है या मनका नही है। समझें तो सभीका है 
और न समझे तो एकका भी नही है। परतु मेरी विज्ञापना उसे न समझनेके लिये है, क्योकि इसमे कोई 
और मम निहित है । आप जरूर मानिये कि मै बिना किसो पागलपनके यह कलम चला रहा हूँ। मै 
राजचंद्र नामसे पहचाना जानेवाला, ववाणिया नामके छोटे गॉवका, लक्ष्मोमे साधारण परतु आय॑ गिने 
जाते दशाश्रीमाली- वैश्यका पुत्र माना जाता हूँ | मैने इस देहमे मुख्य दो भव किये है, अमुख्यका हिसाब 
नहीं है । बचपनकी छोटी समझमे कौन जाने कहांसे बडी-बडी कल्पनाएँ आया करती थी । सुखकी अभि- 
लाषा भी कम न थी और सुखमे भो महालय , बागबगीचे, और लाडीवाडीके कुछ सुख माने थे । बड़ी 
कल्पना इसकी थी कि यह सब क्या है। इस कल्पनाका एक बार ऐसा परिणाम देखा कि--पुनजंन्म भी 
नही है, पाप भी नही है, पृष्य भो नही है, सुखसे रहना और ससार भोगना, यही कृतकृत्यता है। परिणाम- 
स्वरूप दूसरी झझटमे न पडते हुए धर्मकी वासनाएं निकाल डाली | किसी धमंके लिये न्यूनाधिक भाव 
या श्रद्धाभाव नही रहा । कुछ समय बीतनेके बाद इसमेसे कुछ और ही हुआ । जिसके होनेकी मैने कोई 
कल्पना नही की थी तथा उसके लिये मेरा ऐसा कोई प्रयत्न न था कि जो मेरे ख्यालमे हो, फिर भी 
अचानक परिवर्तन हो गया, कोई और अनुभव हुआ, और यह अनुभव ऐसा था कि जो प्राय. न तो 
शास्त्रमे लिवा है और न जडवादियोकी कल्पनामे भी है। वह क्रमसे बढ़ा, बढकर अब एक 'तू ही', तू 
ही' का जाप करता है। अब यहाँ समाधान हो जायेगा । भूतकालमे न भोगे हुए अथवा भविष्य कालके 
भय आदिके दु खोमेसे कोई दु ख नही है । ऐसा अवद्य समझमे आयेगा । स्त्रीके सिवाय दूसरा कोई पदार्थ 
खास करके मुझे नही रोक सकता । दूसरा कोई भी संसारी साधन मेरी प्रीतिका विषय नही बना, और 
किसी भयने बहुलतासे मुझे आक्रात नहीं किया। स्त्रीके संबंधमे मेरी अभिलाषा कुछ और है तथा वत॑न 
कुछ और है। एक पक्षने उसका कुछ काल तक सेवन करना सम्मत किया है। तथापि उसमे सामान्य 
प्रीति-अप्रीत है । परतु दु ख यह है कि अभिलाषा नहीं होने पर भी पूव॑कमं क्यों घेरते है ? इतनेसे पूरा 
नही होता, परन्तु उसके कारण अरुचिकर पदार्थोकों देखना सूँघना और छूुना पडता है, और इसी 
कारणसे प्रायः उपाधिमे रहना पडता है | 

महारभ, महा परिग्रह, क्रोध, मान, माया, लोभ या ऐसा तेसा जगतमे कुछ भी नही है, ऐसा 
विस्मरणध्यान करनेसे परमानद रहता है। उसे उपयुक्त कारणोसे देखना पडता है यह महाखेद है । 
अतरग चर्या भी कही प्रगट नही की जा सकती, ऐसे पात्र मेरे लिये दुलंभ हो गये है, यही महा दु खको 
बात है। 
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यहाँ कुणलता है। आपकी कुशलता चाहता हूँ। आज आपका जिज्ञासु पत्र मिला । उस जिज्ञासु 
पत्रके उत्तरमे जो पत्र भेजना चाहिये वह पत्र यह है -- 
इस पत्रमे गृहाश्रमसबधी अपने कुछ विचार आपके सामने रखता हूँ। इन्हे रखनेका हेतु मात्र 
इतना ही है कि किसी भी प्रकारके उत्तम क्रममे आपके जीवनका झुकाव हो, और उस क्रमका जबसे 
आरंभ होना चाहिये वह काल अभी आपके पास आया है, इसलिये उस क्रमको बतानेका उचित समय है, 
ओर बताये हुए क्रमके विचार अति सास्कारिक होनेसे पत्र द्वारा प्रगट हुए हैं। आपको और किसी भी 
आत्मोन्नति या प्रशस्त क्रमके इच्छुकको वे अवदय अधिक उपयोगी सिद्ध होंगे, ऐसी मेरी मान्यता है । 


र२ वां बर्ष २०१ 


तस्वज्ञानकी गहरी गुफाका दहन करने जायें तो वहाँ नेपथ्यमेसे ऐसी ध्वनि हौ निकलेगी कि आप 
कौन हैं ? कहांसि आये है ? क्यों आये है ? आपके पास यह सब क्या है ? आपको अपनी प्रतीति है ? आप 
विनाशी, अविनाशी अथवा कोई त्रिराशी है ? ऐसे अनेक प्रश्न उस ध्वनिसे हृदपमें प्रवेश करेंगे । और 
इन प्रधनोंसे जब आत्मा घिर गया तब फिर दूसरे विचारोके लिये बहुत ही थोडा अवकाश रहेगा | यद्यपि 
इन विचारोसे ही अतमे सिद्धि है, इन्ही विचारोके विवेकसे जिस अव्याबाध सुखकी इच्छा है, उसकी 
प्राप्ति होती है, इन्ही विचारोंके मननसे अन॑तकालको उलझन दूर होनेवा ली है, तथ।पि ये सबके लिये 
नही है । वास्तविक दृष्टिसे देखनेपर उसे अंत तक पानेवाले पात्रोंकी न्यूनता बहुत है, काल बदल गया है 
इस वस्तुका अधीरता अथवा अशौचतासे अत लेने जानेपर जहर निकलता है; और भाग्यहीन अपात्र दोनों 
लोकोंसे भ्रष्ट होता है। इसलिये अमुक सन्‍्तोंको अववादरूप मानकर बाकीको उस क्रममें आनेके लिये 
उस गुफाका दर्शन करनेके लिये बहुत समय तक अभ्यासकी जरूरत है। कदाचित्‌ उस गफाके दर्शन 
करनेकी उसकी इच्छा न हो तो भी अपने इस भवके सुखके लिये भी जन्म और मरणके बीचके भागकों 
किसी तरह बितानेके लिये भी इस अम्यासकी अवद्य जरूरत है। यह कथन अनुभवसिद्ध है, बहुतोंको 
यह अनुभवमे आया है। बहुतसे आय॑ पुरुष इसके लिये विचार कर गये हैं, उन्होंने इसपर अधिकाधिक 
मनन किया है| जिन्होने आत्माकी शोध करके, उसके अपार मागकी बहुतोंको भ्राप्ति करानेके लिये, 
अनेक क्रम बाँधे है, वे महात्मा जयवान हो | और उन्हे त्रिकाल नमस्कार हो ! 

हम थोडी देरके लिये तत्त्वज्ञानकी गुफाका विस्मरण करके आरयों द्वारा उपदिष्ट अनेक क्रमोपर 
आनेके लिये परायण है, उस समयमे यह बता देता योग्य ही है कि जिसे पूर्ण आह्वादकर माना है और 
जिसे परमसुखकर, हितकर और हृदयमय माना है, वह वेसा है, अनुभवगम्य है, वह तो उसी गुफाका 
निवास है, और निरन्तर उसीकी अभिलाषा है। अभी कुछ उस अभिलाषाके पूर्ण होनेके चिह्न नही है; 
तो भी क्रमसे, इसमे इस लेखकका भी जय होगा ऐसी उसकी [अवश्य शुभाकांक्षा है, और यह अनुभवगम्य 
भी है। अभीसे ही यदि योग्य रीतिसे उस क्रमकी प्राप्ति हो जाये, तो इस पत्रके लिखने जितनी देर 
करनेकी इच्छा नहीं है, परन्तु कालकी कठिनता है, भाग्यको मदता है, सन्‍्तोको कृपादृष्टि दृष्टिगोचर नहीं 
है, सत्संगकी कमी है, वहाँ, कुछ ही-- 

तो भी उस क्रमका बीजारोपण हृदयसे अवश्य हो गया हे, और यही सुखकर हुआ है । सृष्टिके 
राजसे जिस सुखके मिलनेकी आशा न थी, तथा किसी भी तरह चाहे जैसे ओषधसे, साधनसे, स्त्रीसे 
पुत्रसे, मित्र से या दूसरे +नेक उपचारसे जो अतःशाति होनेबाली न थी, वह हुई है। निरतरकी--भविष्य 
कालकी--भीति चलो गई है और एक साधारण उपजीवनमे प्रवृत्ति करता हुआ ऐसा आपका यह 
मित्र इसीको लेकर जीता है, नही तो जीनेमे अवश्य शका ही थी; विशेष क्या कहना ? यह अ्रम नही है, 
बहम नहीं है, अवश्य सत्य ही है। त्रिकालमे इस एक ही परम प्रिय और जीवनवस्तुको प्राप्ति, उसका 
बीजारोपण क्यों और केसे हुआ इस व्याख्याका प्रसंग यहाँ नही है, परन्तु अवश्य यही मुझे त्रिकाल मान्म 
हो । इतना ही कहनेका प्रसंग है । क्योंकि लेखन समय बहुत थोड़ा है । 

इस प्रियजीवनको सभी पा जाये, सभी इसके योग्य हो, सभीको यह प्रिय लगे, सभीको इसमे रुचि 
हो, ऐसा भूतकालमे हुआ नही है, व्तमानकालमे होनेबाला नही है, और भविष्यकालमे भी होना असम्भव 
है; और इसी कारणसे इस जगतकी विचित्नता त्रिकाल है। 

मनुष्यके सिवाय दुवरे प्राणीकी जाति देखते हैं तो उसमें तो इस वस्तुका विवेक मालूम नही होता 
अब जो मनुष्य रहे, उन सब मनुष्योमे भी वेसा नहीं देख सकेगे । [अपूर्ण] 
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भाई, इतना तो तेरे लिये अवश्य करने योग्य है :-- 

१. देहमे विचार करनेवाला बेठा है वह देहसे भिन्‍न है? वह सुखी है या दुःखी है ? यह याद 
कर ले। 

२. दुःख लगेगा ही, ओर दु.खके कारण भी तुझे दृष्टिगोचर होगे, फिर भी कदाचित्‌ न हो त 
मेरे० किसी भागकों पढ जा, इससे सिद्ध होगा । उसे दुर करनेका जो उपाय है वह इतना ही कि उससे 
बाद्याभ्यन्तररहित होना । 

३. रहित हुआ जाता है, और ही दशाका अनुभव होता है, यह प्रतिशञापूवंक कहता हूं । 

४, उस साधनके लिये सर्व॑संगपरित्यागी होनेकी आवश्यकता है | निम्न॑न्थ सद्गुरुके चरणमे जाकर 
पड़ना योग्य है। 

५. जेसे भावसे पड़ा जाये वेसे भावसे सवैकाल रहनेका विचार पहले कर ले । यदि तुझे पूरब कर्म 
बलवान लगते हों तो अत्यागी, देशत्यागी रहकर भी उस वस्तुको मत 'भुलाना । 

६. प्रथम चाहे जेसे करके तू अपने जीवनको जान | जानना किसलिये ? भविष्यसमाधि होनेके 
लिये | अब अप्रमादी होना । 

७ इस आयुका मानसिक आत्मोपयोग तो निर्वेदमें रख । 

८ जीवन बहुत छोटा है, उपाधि बहुत है, और उसका त्याग नहीं हो सकता है, तो नीचेकी बातें 
पुनः पुनः ध्यानमे रख-- 

१ उस वस्तुकी अभिलाषा रखना । 

२. ससारको बंधन मानना । 

३. पूरक नही है ऐसा मानकर प्रत्येक धर्मका सेवन किये जाना। फिर भी यदि पूवंकर्म॑ 
दुःख दे तो शोक नही करना । 

४. देहकी जितनी चिन्ता रखता है उतनी नहीं परन्तु उससे अनन्तगुनी चिता आत्माकी 
रख, क्योंकि अनन्त भवोंको एक भवमे दूर करना है| 

५ न चले तो प्रतिथ्रोती हो जा । 

६. जिसमेंसे जितना हो उतना कर । 

७. पारिणामिक विचारवाला हो जा । 

८ अनुत्तरवासी होकर रह । 

९, अंतिमको किसी भी समय न चूकियेगा | यही अनुरोध और यही धर्म । 





२३ था वर्ष र०्रे 


८५ बम्बई, वि० सं० १९४६ 

समझकर अल्पभाषी होनेवालेको पश्चात्ताप करनेका अवधर कम हो सम्भव है। 

हे नाथ ! सातवे तमतमप्रभा नरकको वेदना मिली होतो तो शायद मान्य करता, परंतु जगतकी 
मोहिनी मान्य नहो होती | 

पूर्वंके अशुभकर्मके उदय आनेपर बेदन करते हुए शोक करते है तो अब यह भी ध्यान रखें कि नये 
कर्मोंको बाँधते हुए परिणाममे वेसे ही तो नही बेधते ? 

आत्माको पहचानना हो तो आत्माका परिचयी होना और परवस्तुका त्यागी होना । 

जो जितना अपना पौद्गलिक बड़प्पन चाहते है वे उतने ही हलके होने संभव है । 

प्रशस्त पुरुषकी भक्ति करे, उसका स्मरण करे, गुणचितन करें | 





८९ सं० १९४६ 
नि स्पृह महात्माओंकोी अभेदभावसे नमस्कार 
*'जीवको परिभ्रमण करते हुए अनंतकाल हुआ, फिर भी उसकी निवृत्ति क्यों नही होती, और वह 
क्या करनेसे हो ” इस वाक्यमे अनेक अर्थ समाये हुए है। उनका विचार किये बिना या दृढ़ विश्वाससे 
व्यथित हुए बिना मार्गके अशका अल्प भान नही होता । दूसरे सब विकल्प दूर करके इस एक ऊपर लिखे 
हुए सत्पुरुषोंक वचनामृतका वारं॑वार विचार कर लें। 
>मंसारमे रहना और मोक्ष होना कहना यहू होना असुलभ है। 
मेत्री--सब जीवोके प्रति हितचिन्तन | 
प्रमोद--गुणी जीवके प्रति उल्लासपरिणाम । 
करुणा--कोई भी जीव जन्म-मरणसे मुक्त हो ऐसा प्रयत्न करना । 
मध्यस्थता--निगुंणी जीवके प्रति मध्यस्थता | 





८७ बंबई, कातिक सुदी ७, गुरु, १९५४६ 
'अष्टक' और 'योगबिदु' नामकी दो पुस्तकें आपकी दुष्टिसे निकल जानेके लिये मे इसके साथ भेज 
रहा हूँ। 'योगबिदृ' का दूसरा पन्ना ढूंढनेपर मिल नही सका; तो भी बाकीका भाग समझा जा सकता है 
इस लये यह पुस्तक भेज रहा हूँ। 'योगदृष्टिसमुच्चय' बादमे भेजूँंगा । परमतत्त्वकों सामान्य ज्ञानमे प्रस्तुत 
करनेकी हरिभद्राचार्यकी चमत्कृति स्तुत्य है। किसी स्थलमे खडन-मंडनका भाग सापेक्ष होगा, उस ओर 
आपकी दृष्टि नही होनेसे मुझे आनन्द है । ५ 
अथसे इति तक अवलोकन करनेका समय निकालनेसे मेरे पर एक कृपा होगी । (जेनदर्शन ही मोक्ष- 
का अखण्ड उपदेश करनेवाला और वास्तविक तत्त्वमे श्रद्धा रखनेवाला दर्शन है। फिर भी कोई 'नास्तिक' 
के उपनामसे उसका पहले खण्डन कर गये हैं, यह यथार्थ नही हुभा, यह बात इस पुस्तकके पढ़नेसे प्राय 
आपकी दृष्टिमे आ जायेगी ।) 
मैं आपको जैनसम्बन्धों कुछ भी अपना आग्रह नही बताता | और आत्मा जिस रूपमे हो उस रूपमें 
चाहे जिससे हो जाये इसके सिवाय दूसरी कोई मेरी अंतरंग अभिलाषा नही है, ऐसा कुछ कारणसे कहकर, 


१, देखें आक १९५। २, देखें माक १५३ में भी यह वाफ्य हूँ । 


२०४ क्रीमव्‌ राजखन्त 


जैन भी एक पवित्र दर्शन है ऐसा कहनेकी आज्ञा लेता हूँ। यह मात्र यों समझकर कहता हूँ कि जो वस्तु 
जिस रूपमे स्वानुभवमें आयी हो उसे उस रूपमे कहना चाहिये । 
सभी सत्पुरुष मात्र एक ही मार्गसे तरे है, और वह मार्ग वास्तविक आत्मज्ञान और उसकी अनु- 
चारिणी देहस्थितिपर्यत सत्किया या रागद्वेष और मोहसे रहित दशा होनेसे वह तत्त्व उन्हें प्राप्त हुआ हो 
ऐसा मेरा निजी मत है। 
आत्मा ऐसा लिखनेके लिये अभिलाषी था, इसलिये लिखा है। इसकी न्यूनाधिकता क्षमापात्र है। 
वि० रायचंदके विनयपूवेक प्रणाम । 





८८ बबई, कातिक, १९४६ 


(१) 
यह पूरा कागज है, यह 'सर्वव्यापक चेतन है। उसके कितने भागमे माया समझनी ? जहाँ जहाँ 
बह माया हो वहाँ-वहाँ चेतनको बंध समझना या नहीं ”? उसमे भिन्‍न-भिन्‍न जीव किस तरह मानने ? 
और उन ज॑,वोको बंध किस तरह मानना ? और उस बधकी निवृत्ति किस तरह माननी ? उस बंधकी 
निवृत्ति होनेपर चेतनका कौनसा भाग मायारहित हुआ माना जाये ? जिस जिस भागमेसे पूब॑मे मुक्त हुए हो 
उस उस भागको निरावरण समझना अथवा किस तरह ? और एक जगह निरावरणता, तथा दूसरी जगह 
आवरण, तोसरी जगह निरावरण ऐसा हो सकता है या नहीं ? इसका चित्र बनाकर विचार करें | 


स्वव्यापक आत्मा :-- 


घटाकाश, जीव, बोध; घटव्यय, 





इस तरह तो यह घटित नही होता । 


१. मानों कि' अध्याहार । 


२३ या यर् २०५ 


(२) 

प्रकाशस्वरूप धाम 

उसमें अनंत अप्रकाश भासमान अंतःकरण | 

इससे क्या होता है ? 

जहाँ जहाँ वे अंतःकरण व्याप्त हो वहाँ वहाँ माया भासमान हो, आत्मा असंग होनेपर भी समवान 
मारूम हो, अकर्ता होनेपर भी कर्ता मालूम हो, इत्यादि विपरीतताएं होती है । 

इससे क्‍या होता है ? 

आत्माको बंधकी कल्पना होतो है उसका क्या करना ? 

अंतःकरणका सम्बन्ध दूर करनेके छिये उससे अपनी भिन्‍नता समझनी । 

भिन्‍नता समझनेसे क्‍या होता है ? 

आत्मा स्वस्वरूपमे अवस्थित रहता है । 

एकदेश निरावरण होता है या स्वदेश निरावरण होता है ? 





<९, बंबई, कार्तिक सुदी १५,१९४६ 


समुच्ययव यचर्या 

सम्बत्‌ १९२४ की कातिक सुदी १५, रविवारकों मेरा जन्म होनेसे आज मुझे सामान्य गणनासे 
बाईस वर्ष पूरे हुए | बाईस वर्षकी अल्प वयमे मैंने अनेक रग आत्माके सम्बन्धमे, मनके सम्बन्धमे, वचनके 
सम्बन्धमे, तनके सम्बन्धमे ओर धनके सम्बन्धमे देखे हैं। नाना प्रकारकी सृष्टिरचना, नाना प्रकारकी 
सासारिक तरंगें, अनंत दु.खमूल, इन सबका अनेक प्रकारसे मुझे अनुभव हुआ है। समर्थ तत्त्वज्ञानियोंने 
और समथ्े नास्तिकोंने जो जो विचार किये हैं उस प्रकारके अनेक विचार इस अल्प बयमे मैने किये है । 
महान चक्रवर्ती द्वारा किये गये तृष्णाके विचार और एक निःस्पृही महात्मा द्वारा किये गये नि स्पृहताके 
विचार मैंने किये है। अमरत्वकी सिद्धि और क्षणिकत्वकी सिद्धिका खूब विचार किया है। अल्प वयमें 
महान विचार कर डालें हैं। महान विचित्रताकी प्राप्ति हुई है । यह सब बहुत गम्भीर भावसे आज मैं दृष्टि 
डालकर देखता हूँ तो पहलेकी मेरी उग्रतो हुई विचारश्रेणि, आत्मदशा और आजकी, दोनोमे आकाश- 
पातालका अंतर है; उसका सिरा और इसका सिरा किसा कालमे मानो मिलाया मिले वेसा नही है । परन्तु 
आप सोचेंगे कि इतनी सारी बिचित्रताका किसी स्थलपर कुछ लेखन--चित्रण किया है या नही ? तो इस 
विषयमे इतना ही कह सकगा कि लेखन--चित्रण सब स्मृतिके चित्रपट पर है। किन्तु पत्र-लेखनीका 
समागम करके जगतमे दर्शानिका प्रयत्न नहीं किया है। यद्यपि मैं ऐसा समझ सकता हूँ कि वह वयचर्या 
जनसमूहके लिये बहुत उपयोगी, पुनः पुन मतन करने योग्य तथा परिणाममे उनकी ओरसे मुझे श्रेयकी 
प्राप्ति हो वेसी है; परन्तु मेरी स्मुतिने वह परिश्रम उठानेकी मुझे स्पष्ट ना कही थो, इसलिये निरुपायतासे 
क्षमा माँग लेता हूँ । पारिणामिक विचारसे उस स्मृतिको इच्छाको दबाकर उसी स्मृतिको समझाकर, वह 
वयचर्या धीरे धीरे संभव हुआ तो अवध्य धवलू-पत्रपर रखूंगा, तो भी समुच्चयवयचर्याको याद कर 
जाता हूँ :--- 

सास बर्च तक बालवयकी खेलकूदका अत्यंत सेवन किया था! उस समयकी मुझे इतनी तो याद 
आती है कि विचित्र कल्पना--कल्पनाका स्वरूप या हेतु समझे बिला--मेरे आत्मामे हुआ करती थी | 
खेशकूदमें भी विजय पासेकी और राजेश्वर जेसी उच्च पदवी प्राप्त करनेकी परम अभिलाषा थी। वस्त्र 
पहननेकी, स्वच्छ रखनेकी, खासे-पीनेकी, सोमे-मेठनेकी, सारी विदेही दशा थी; फिर भी अत:करण कोमल 


२०६ शक्षीमद शाजचन्द्र 


था। वह दशा आज भी बहुत याद आती है । आजका विवेकी ज्ञान उस वयमे होता तो मुझे मोक्षके लिये 
विशेष अभिलाषा न रहती । ऐसी निरपराध दशा होनेसे पुन पुनः बह याद आती है। 

सात वर्षसे ग्यारह वर्ष तकका समय शिक्षा लेनेमे बीता । आज मेरी स्मृतिको जितनी ख्याति प्राप्त 
है, उतनी ख्याति प्राप्त होनेसे वह किचित्‌ अपराधी हुई है, परन्तु उस समय निरपराध स्मृति होनेसे एक 
ही बार पाठका अवलोकन करना पड़ता था, फिर भी ख्यातिका हेतु न था, अत उपाधि बहुत कम थी । 
स्मृति ऐसी बलवत्तर थी कि वैसी स्मृति बहुत हो थोडे मनुष्योमे इस कालमे, इस क्षेत्रमे होगी । पढ़ने- 
में प्रमादों बहुत था। बातोमे कुशल, खेलकूदमे रुचिवान और आनंदी था। जिस समय शिक्षक पाठ पढ़ाता, 
मात्र उसी समय पढ़कर उसका भावार्थ कह देता । इस ओरकी निर्श्वितता थी। उस समय मुझे प्रीति-- 
सरल वात्सल्यता--बहुत थी, सबसे ऐक्य चाहता, सबमे अ्ातृभाव हो तभी सुख, इसका मुझे स्वाभाविक 
ज्ञान था | लोगोमे किसी भी प्रकारसे जुदाईके अकुर देखता कि मेरा अतःकरण रो पड़ता | उस समय 
कल्पित बातें करनेकी मुझे बहुत आदत थी। आठवें बष॑मे मेने कविता की थी, जो बादमे जाँचनेपर 
समाप थी | 


अभ्यास इतनी त्वरासे कर सका था कि जिस व्यक्तिने मुझे प्रथम पुस्तकका बोध देना आरम्भ 
किया था उसोको गुजराती शिक्षण भछी भांति प्राप्त कर उसो पुस्तकका पुन. मैने बोध किया था। तब 
कितने ही काव्यग्रन्थ मेने पढे थे । तथा अनेक प्रकारके इधर-उधरके छोटे-मोटे बोधग्रन्थ मैने देखे थे; जो 
प्राय. अभी तक स्मृतिमे विद्यमान है। तब तक मुझसे स्वाभाविकरूपसे भद्विकताका ही सेवन हुआ था । 
मे मनुष्यजातिका बहुत विश्वासी था | स्वाभाविक सृष्टिरचनापर मुझे बहुत प्रीति थी । 


मेरे पितामह कृष्णकी भक्ति करते थे । उनसे उस वयमे क्रृष्णकीत॑नके पद मैने सने थे; तथा भिन्न- 
भिन्न अवतारोंके सम्बन्धमे चमत्कार सुने थे, जिससे मुझे भक्तिके साथ-साथ उन अवतारोमे प्रीति हो गयी 
थी, और रामदासजी नामके साधुके पास मैंने बाललीलामे कंठी बँधवाई थी । नित्य कृष्णके दर्शन करने 
जाता; समय समयपर कथाएँ सुनता, बार-बार अवतारों सम्बन्धी चमत्कारोमे में मुग्ध होता और उन्हे 
परमात्मा मानता, जिससे उनके रहनेका स्थान देखनेकी परम अभिलाषा थी। उनके सम्प्रदायके महत 
होवें, जगह-जगहपर चमत्कारसे हरिकथा करते होवें और त्यागो होवें तो कितना आनन्द आये ? यही 
कल्पना हुआ करती, तथा कोई बेभवोीं भूमिका देखता कि समर्थ वेभवशाली होनेकी इच्छा होती | 'प्रवोण- 
सागर' नामका ग्रन्थ उस अरसेमे मैने पढ़ा था, उसे अधिक समझा नही था; फिर भी स्त्रीसम्बन्धी नाना 
प्रकारके सुखोमे लीन होवे और निरुपाधिरूपसे कथाकथन श्रवण करते होवें तो कैसी आनंददायक दशा, यह 
मेरी तृष्णा थी। गुजराती भाषाकी वाचनमालामे जगतकर्त्तासम्बन्धी कितने ही स्थलोमे उपदेश किया है 
वह मुझे दृढ़ हो गया था, जिससे जेन लोगोके प्रति मुझे बहुत जुगुप्सा आती थी; बिना बनाये कोई पदार्थ 
नहीं बन सकता, इसलिये जैन लोग मूख॑ है, उन्हे कुछ मालूम नहीं है। तथा उस समय प्रतिमाके अश्रद्धालु 
लोगोकी क्रियाएँ मेरे देखनेमे आती थी, जिससे वे क्रियाएँ मलिन लगनेसे मैं उनसे डरता था अर्थात्‌ वे मुझे 
प्रिनथी। 

जन्मभूमिमे जितने वणिक रहते हैं, उन सबकी कुलश्रद्धा भिन्न भिन्‍न होनेपर भी कुछ प्रतिमाके 
अश्रद्धालु जेसी ही थी, इससे मुझे उन छोगोका हो ससगग था । लोग मुझे पहलेसे ही समर्थ शक्तिशाली और 
गाँवका नामाकित विद्यार्थी मानते थे, इसलिये मे अपनी प्रशसाके कारण जानबूझकर वैसे मडलमे बेठकर 
अपनी चपलशक्ति दशनेका प्रयत्न करता | कंठीके लिये बारबार वे मेरी हास्यपूवंक टीका करते, फिर भी 
में उससे वाद करता ओर उन्हे समझानेका प्रयत्न करता। परन्तु धीरे-धीरे मुझे उनके प्रतिक्रमणसूत्र 
इत्यादि पुस्तकें पढ़नेके लिये मिली; उनमे बहुत विनयपूवंक जगतके सब जीवोसे मित्रता चाही है अतः मेरी 
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प्रीति इसमें भी हुई और उसमें भी रही । धीरे-घीरे यह प्रसंग बढ़ा। फिर भी स्वच्छ रहनेके तथा दूसरे 
आचारविचार मुझे वेष्णवोंके प्रिय थे और जगरतकर्त्ताको श्रद्धा थी। उस अरसेमे कंठी टूट गई, इसलिये उसे 
फिरसे मैंने नही बाँधा । उस समय बाँधने, न बॉधनेका कोई कारण मैंने ढूँडढा न था | यह मेरी तेरह वर्षकी 
वयचर्या है। फिर मैं अपने पिताकी दृकानपर बेठता और अपने अक्षरोंकी छठाके कारण कच्छदरबारके 
उतारेपर मुझे लिखनेके लिये बुलाते तब मै वहाँ जाता । दूकानपर मेंने नाना प्रकारकी छीलालहर की है, 
अनेक पुस्तकें पढ़ी हैं; राम इत्यादिके चरित्रोपर कविताएँ रची हैं, सासारिक तृष्णाएँ की है; फिर भी किसी 
को मैंने न्‍्यूनाधिक दाम नही कहा या किसीको न्यून-अधिक तोल कर नही दिया, यह मुझें निश्चित याद है। 


९० बंबई, कातिक, १९४६ 
दो भेंदोमे विभक्त धरमंको तीर्थंकरने दो प्रकारका कहा है-- 
१. सर्वंसंगपरित्यागी । 
२ देशपरित्यागी । 
सब परित्यागी :-- 
भाव और द्रव्य । 
उसका अधिकारी । 
पात्र, क्षेत्र, काल, भाव ! 
पात्र - 
वैराग्य आदि लक्षण, त्यागकका कारण और पारिणामिक भावकी ओर देखना । 
क्षेत्र-- 
उस पुरुषकी जन्मभूमि, त्यागभूमि ये दो । 
काल-- 
अधिकारीकी वबय, मुख्य वर्तमान काल । 





भाव-- 
विनय आदि, उसकी योग्यता, शक्ति । 
गुरु उसे प्रथम क्‍या उपदेश करे ? 
'दशवेकालिक ', “आचाराग' इत्यादि सम्बन्धी विचार, 
उसके नवदीक्षित होनेक कारण उसे स्वतंत्र विहार करने देनेकी आज्ञा इत्यादि । 
नित्यचर्या । 
वर्ष कल्प । 


अतिम अवस्था । 
( तत्सम्बन्धी परम आवद्यकता है। ) 


देशत्यागी :-- 
आवश्यक क्रिया । 
नित्य कल्प | 
भक्ति | 
अणुब्रत । 
दान-शीरू-तप-भावका स्वरूप । 
ज्ञानके लिये उसका अधिकार । 
( तत्सबंधी परम आवध्यकता है। ) 
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ज्ञानका उद्धार :-- 
श्रुत ज्ञानका उदय करना चाहिये । 
योगसम्बन्धी ग्रन्थ । 
त्यागसम्बन्धी ग्रन्थ । 
प्रक्रिपासम्बन्धों ग्रन्थ । 
अध्यात्मसम्बन्धी ग्रन्थ । 
धर्मसम्बन्धी ग्रन्थ । 
उपदेद ग्रन्थ । 
आख्यान ग्रन्थ । 
द्रव्यानुय्रोगी ग्रन्थ । 
( इत्यादि विभाग करने चाहिये । ) 
उसका क्रम और उदय करना चाहिये । 


निग्रैथधमं । 
आचारय॑ । गच्छ । 
उपाध्याय । प्रवचन । 
मनि | द्रव्यलिंगी । 
गृहस्थ । / अन्य दर्शन सम्बन्ध । 
( इन सबकी योजना करनी चाहिये । ) 
मतमतांतर | मार्गकी दोली । 
उसका स्वरूप । जीवनका बिताना | 
उसको समझाना । उद्योत । 


( यह विचारणा । ) 


९१ बंबई , कातिक, १९४६ 
वह पवित्र दर्शन होनेके बाद चाहे जैसा वतन हो, परन्तु उसे तीव्र बंधन नही है, अनन्त ससार नही 
है, सोलह भव नही है, अभ्यतर दुःख नही है. शंकाका निमित्त नही है, अंतरग मोहिनी नही है सत्‌ सत्‌ 
निरुपम, सर्वोत्तम, शुक्ल, शीतल, अमृतमय दर्शनज्ञान, सम्यक्‌ ज्योतिर्मय, चिरकाल आनन्दकी प्राप्ति, 
अद्भुत सत्स्वरूपदर्शिताकी बलिहारी है ! 
जहाँ मतभेद नही है, जहाँ शंका, कंखा, वितिगिच्छा, मूढदृष्टि इनमेंसे कुछ भी नही है । जो है उसे 
कलम लिख नही सकती, वचन कह नही सकता, और मन जिसका मनन नहीं कर सकता । 


है बह । 


०२ बंबई, कासिक, १९४६ 
सब दर्शनोसे उच्च गति है। परतु ज्ञानियोंने मोक्षका मार्ग उन डब्दोंमे स्पष्ट नहीं बताया है, 
गौणतासे रखा है। उत्त गोणताका सर्वोत्तम तत्त्व यह मालूम होता है :-- 
निश्चय, _ि््रैथ ज्ञानी गुरुकी प्राप्ति, उसकी आज्ञाका आराधन, खब्ेब उसके पास रहना, अथवा 
सत्संगकी प्राप्तिमे रहना, आत्मदर्शिता तब प्राप्त होगी । 
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९३ बंबई,, कातिक, १९४६ 
नवपदके ध्यानियोंकी वृद्धि करनेकी मेरी अभिलाषा है । 
ण्ड बंबई, मगसिर सुदी ९, रवि, १९४६ 


सुज्ञश्री, 

आपने मेरे विषयमे जो जा प्रशंसा प्रदर्शित की है, उस सबपर मैंने बहुत मनन किया है। वेसे गुण 
प्रकाशित हों ऐसी प्रवृत्ति करनेकी अभिलाषा है। परंतु वेसे गुण कुछ मुझमे प्रकाशित हुए हों, ऐसा मुझे 
नही लगता । मात्र रुचि उत्पन्न हुई है, ऐसा मानें तो माना ना सकता है। हम यथासंभव एक ही पदके 
इच्छुक होकर प्रयत्नशोल होते है, वह यह कि “बँधे हुओको छुडाना ।” यह बधन जिससे छूटे उससे छोड़ 








लेना, यह सर्वमान्य है | वि० रायचंदके प्रणाम । 
९५ बंबई, पौष, १९४६ 
इस प्रकारसे तेरा समागम मुझे किसलिये हुआ ? कहा तेरा गुप्त रहना हुआ था ? 
सर्वंगुणांश सम्यकत्य है । 
९६ बंबई, पौष सुदो ३, बुध, १९४६ 


कोई ऐसा योजक पुरुष (होना चाहे तो ) धर्म, अर्थ, कामकी एकत्रता प्रायः एक पद्धति-- 
एक समुदायमे, कितने ही उत्कृष्ट साधनोसे, साधारण श्रेणिमे लानेका प्रयत्न करे, और बह प्रयत्न 
अनासक्त भावसे-- 

१ धमंका प्रथम साधन | 

२ फिर अर्थका साधन | 

रे कामका साधन । 

४. मोक्षका साधन । 





९०७ बंबई, पौष सुदी ३, १९४६ 
सत्पुरुषोंने धर्म, अथ, काम ओर मोक्ष इन चार पुरुषाथथोंको प्राप्त करनेका उपदेश दिया है। ये 
चार पुरुषार्थ नीचेके दो प्रकारसे समझमे आये है-- 
१. वस्तुके स्वभावकों धर्म कहा गया है। 
२ जडचेतन्यसम्बन्धी विचारोंको अर्थ कहा है। 
हे. चित्तनिरोधको काम कहा है। 
४. सब बंधनसे मुक्त होना मोक्ष है। 
इस प्रकार स्व॑संगपरित्यागीकी अपेक्षासे घटित हो सकता है । सामान्यतः निम्न प्रकारसे है :-- 
धमं--जो संसारमे अधोगतिमें गिरनेसे रोककर धारण कर रखता है वह धर्म है। 
अर्थ--वैभव, लक्ष्मी, उपजीवनमे सासारिक साधन | ह 
काम--नियमित॑ंरूपसे स्त्री-सहवास करना काम है। 
मोक्ष--सब बन्धनोंसे मुक्ति मोक्ष है। 
'धर्' को पहले रखनेका हेतु इतना ही है कि “अर्थ” और 'काम' ऐसे होने चाहिये कि जिनका मूल 
'धर्म' हो | 
२७ 
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इसीलिये 'अर्थ' और 'काम' बादमे रखे गये हैं । 

गृहस्थाश्रमी सवंधा धरंसाधन करना चाहे तो वेसा नही हो सकता, सर्व॑संगप रित्याग ही चाहिये । 
गृहस्थके लिये भिक्षा आदि कृत्य योग्य नही है । े 

और गृहस्थाश्रम यंदि-- [ अपूण ] 


९८ बंबई, पौष वदी ९, मंगल, १९४६ 
आपका पन्न आज मिला, सभाचार विदित हुए। 
किसी प्रकारसे उसमे ज्ञोक करने जैसा कुछ नही है। आप शरीरसे सुखी हो ऐसा चाहता हूँ। 
आपका आत्मा सखझ्भ़ावको प्राप्त हो यही प्रार्थना हे । 
मेरा आरोग्य अच्छा हे । मुझे समाधिभाव प्रशस्त रहता है। इसके लिये भी निश्चित रहियेगा । 
एक वोतरागदेवमे वृत्ति रखकर प्रवृत्ति करते रहियेगा ! 
आपका शुभचितक रायचंद्र । 


९९, बबई, पौष, १९४६ 
आय ग्रन्थकर्ताओ द्वारा उपदिष्ट चार आश्रम जिस कालमे देशकी विभूषाके रूपके प्रचलित थे उस 
कालको वन्य है ' 
चार आश्रमोका अनुक्रम यह है-- पहला ब्रह्म चर्याश्रम, दूसरा गृहस्थाश्रम, तीसरा वानप्रस्थाश्रम 
ओर चोथा सस्यासाश्रम | परतु आइचयंके साथ यह कहना पड़ता है कि यदि जीवनका ऐसा अनुक्रम हो 
तो वे भोगनेमे आवे। कुल मिलाकर सौ वर्षकी आयुवाला व्यक्ति वैसे ही ढंगसे चछता आये तो वह 
आश्रमोका उपभोग कर सकता है। प्राचोनकालमे अकालिक मौते कम होती होगी ऐसा इस आश्रम- 
व्यवस्थासे प्रतोत होता है । 


१०० बंबई, पोष, १९४६ 

प्राचीनकालमे आयंभूमिमे चार आश्रम प्रचलित थे, अर्थात्‌ आश्रमधमं मुख्यत चलता था । परर्माषि 
नाभिपुत्रने भारतमे निग्रंथधमंकों जन्म देनेसे पहुले उस कालके लोगोको व्यवहारधमंक्रा उपदेश इसी 
आशयमसे किया था । उन लोगोका व्यवहार कल्पवुक्षसे मगोवाछित पदार्थ मिलनेसे चलता था, जो अब 
क्षीण होता जाता था। उनमे भद्रता आर व्यवहारकी भा अनज्ञानता होनेसे, कल्पवृक्षकी सम्पूर्ण क्षीणताके 
समय वे बहुत दु.ख पायेगे, ऐसा अपूर्वज्ञानी ऋषभदेवजोने दे वा | प्रभुने अपनी परम करुणादृष्टिसे उनके 
व्यवहारको क्रममालिका बना दी । 

जब भगवान तीर्थंकररूपमे विहार करते थे, तब उनके पुत्र भरतने व्यवहारशुद्धि होनेके लिये, उनके 
उपदेशका अनुसरण कर, तत्कालीन विद्वानोसे चार वेदोकी योजना करायी और उसमे चार आश्रमधर्म और 
चार वर्णका नातिरीतिका समावेश किया | भगवानने परम करुणासे जिन छोगोको भविध्यमे धर्मंप्राप्ति होनेके 
ल्यि व्यवहारशिक्षा और व्यवहारधमं बताया था, उन्हे भरतजीके इस कायंसे परम सुगमता हो गयी । 

इसपरसे चार वेद, चार आश्रम, चार वर्ण ओर चार पुरुषार्थंके सम्बन्धमे यहाँ कुछ विचार करनेकी 
इच्छा है, उसमे भी मुख्यत. चार आश्रम और चार पुरुषाथंके सम्बन्धमे विचार करेंगे, और अतमें हेयो- 
पादेयके विचारसे द्रव्य, क्षेत्र, काल और भावको देखेंगे | 


चार बेद, जिनमे आयंगृहधर्ंका मुख्य उपदेश था, वे इस प्रकार थे । 





२३ वाँ यर्षे श्११े 


१०१ बंबई, पौष, १९४६ 
जो मनुष्य धरम, अथ, काम और मोक्ष इन चार पुरुषार्थोकी प्राप्ति कर सकना चाहते हो, उनके 
विचारमे सहायक होना' इस वाक्यमे इस पत्रको जन्म देनेका सब प्रकारका प्रयोजन बता दिया है। उसे 
कुछ प्रेरणा देना योग्य है | 
इस जगतमे विचित्र प्रकारके देहधारी है, और प्रत्यक्ष या परोक्ष प्रमाणसे यो सिद्ध हो सका है, कि 
उनमे मनुष्यरूपमे प्रवतंमान देहधारी आत्मा इन चारो वर्गोको सिद्ध कर सकनेके लिये विशेष योग्य है । 
मनुष्यजातिमे जितने आत्मा हैं उतने सब कही एकसी वृत्तिके, एकसे विचारके या समान जिज्ञासा और 
इच्छावाले नही हैं, ऐसा हम प्रत्यक्ष देख सकते है | प्रत्येकको सुक्ष्मदृष्टिसे देखते हुए वृत्ति, विचार ओर 
इच्छाकी इतनी अधिक विचित्रता लगती है कि आश्चय होता है | इस आइ्चरयंका बहुत प्रकारसे अवलोकन 
करनेसे यह फलित होता है कि स्व प्राणियोकी अपवादके बिना सुख प्राप्त करनेकी जो इच्छा है वह 
अधिकाश मनुष्यदेहमे सिद्ध हो सकती है, ऐसा होनेपर भी वे सुखके बदले दुःख ले लेते है; यह मात्र मोह- 
दृष्टिस हुआ है। 


१०२ 
3७ ध्यान 

दुरत तथा सारवजित इस अनादि ससारमे गुणसहित मनुष्यजन्म जीवको दुष्प्राप्य अर्थात्‌ 
दुलंभ है। 

हे आत्मन्‌ ! तुने यदि यह मनुष्यजन्म काकतालछीय न्यायसे प्राप्त किया है, तो तुझे अपनेमे अपना 
निःचय करके अपना कतंव्य सफल करना चाहिये। इस मनुष्य जन्मके सिवाय अन्य किसी भी जन्‍्ममे 
अपने स्वरूपका निश्चय नही हांता । इसीलिये यह उपदेश है । 

अनेक विद्वानोने पुरुषार्थ करनेको इस मनुष्यजन्मका फल कहा है। यह पुरुषार्थ धर्म आदि के भेदसे 
चार प्रकारका है। प्राचीन महियोने धरम, अर्थ, काम और गोक्ष यो चार प्रकारका पुरुषार्थ कहा है। इन 
पुरुषार्थोमे पहले तीन पुरुषाथं नाशसहित और ससाररोगसे दूषित है ऐसा जानकर तत्त्वज्ञ ज्ञानीपुस्ष अंतके 
परमपुरुषार्थ अर्थात्‌ माक्षका साधन करनेमे हो यत्न करते है । कारण कि मोक्ष नाशरहित अविनाश्षी है | 


प्रकृति, प्रदेश, स्थिति और अनुभागरूप समस्त कर्मोके सम्बन्धके सवंधा नाशरूप लक्षणवाला तथा 
जो ससारका प्रतिपक्षो है वह मोक्ष है। यह व्यातरेक प्रधानतासे मोक्षका स्वरूप है। दर्शन और वीर्यादि 
गुणसहित तथा ससा रके क्‍्लेशोस रहित चिदानदमयी आत्यतिक अवस्थाको साक्षात्‌ मोक्ष कहा है। यह 
अन्वय प्रधानतासे मोक्षका स्वरूप कहा है । 

जिसमे अतं.द्विय, इंद्रियोंस अतिक्रांत, विषयोसे अतीत, उपमारहित और स्वाभाविक विच्छेद रहित 
पारमारथिक सुख हो उसे मोक्ष कहा जाता है। जिसमे यह आत्मा निर्मल, शरीररहित, क्षोभरहित, शात- 
स्वरूप, निष्पन्न ( सिद्धर्प ), अत्यंत अविनाशी सुखरूप, क्ृतकृत्य तथा समीचीन सम्यगज्ञान स्वरूप हो 
जाता है उस पदको मोक्ष कहते है | 

धीर बीर पुरुष इस अनन्त प्रभाववाले मोक्षरूप कार्यके निमित्त समस्त प्रकारके भ्रमोंको छोड़कर, 
कमंबधके नाश करनेके कारणरूप तपकों अंगीकार करते हैं। 

श्री जिन सम्यकदर्शन, ज्ञान और चारित्रको मुक्तिका कारण कहते है। अतएव जो मृक्तिकी दच्छा 
करते हैं वे सम्यकदर्शन, ज्ञान और चारित्रकों ही मोक्षका साधन कहते है। 


२१२ श्रीमद्‌ राजचन्त 


मोक्षके साधन जो सम्यकदर्शन आदि है उनमे ध्यान” गर्भित है। इसलिये ध्यानका उपदेश अब 
प्रकट करते हुए कहते है--'हे आत्मन्‌ ! तू ससारदु खके विनाशके लिये ज्ञानहूपी सुधारसकों पी और 
संसारसमुद्रको पार करनेके लिये ध्यानरूप जहाजका अवलबन कर। [ अपूण ] 


१०३ बंबई, माघ, १९४६ 

कुटुम्बर्पी काजलकी कोठरीमे रहनेसे संसार बढता है। चाहे जितना उसका सुधार करें; तो भी 

एकान्तवाससे जितना ससार क्षय होनेवाला है उसका सौवाँ हिस्सा भी उस काजलगृहमे रहनेसे नही 

होनेवाला है। वह कषायका निमित्त है, मोहके रहनेका अनादिकालीन पव॑त है | वह प्रत्येक अंतर गुफामे 

जाज्वल्यमान है । सुधार करते हुए कदाचित्‌ श्राद्धोत्पत्ति' होना सभव है, इसलिये वहाँ अल्पभाषी होना, 

अल्पहासी होना, अल्प परिचयी होना, अल्पसत्कारी होना, अल्पभावना बताना, अल्प सहचारी होना, 
अल्पगुरु होना, परिणामका विचार करना, यही श्रेयस्कर है| 


१०४ बबई, माघ वदी २, शुक्र, १९४५ 

आपका पत्र कल मिला | खम्भातवाले भाई मेरे पास आते है। मै उनकी यथाशक्ति उपासना 
करता हूँ | वे किसी तरह मताग्रही हो ऐसा अभी तक उन्होने मुझे नही दिखलाया है। जीव धर्म जिज्ञासु 
मालूम होते है | सत्य केवलीगम्य । 

आपका आरोग्य चाहता हूँ । आपकी जिज्ञासाके लिये मे निरुपाय हूँ । व्यवहारक्रमको तोडकर मैं 
कुछ भी नही लिख सकता यह आपको अनुभव है, तो अब क्यो पुछवाते हो ? 

आपको आत्मचर्या शुद्ध रहे ऐसी प्रवृत्ति करे । 

जिनेन्द्रके कहे हुए पदार्थ यथार्थ ही है। अभी यही विज्ञापन । 


१०५ बंबई, फागुन सुदी ६, १९४६ 
महावीरके थोधका पात्र कौन ? 

१, सत्पुरुषके चरणोका इच्छुक, 

२ सेव सुक्ष्म बोधका अभिलाषी, 

३ गुणपर प्रशस्त भाव रखनेवाला, 

४ ब्रह्मब्रतमे प्रीतिमान, 

५ जब स्वदोष देखे तब उसे दूर करनेका उपयोग रखनेवाला, 

६ एक पल भी उपयोगपूर्वक बितानेवाला, 

७. एकातवासकी प्रशसा करनेवाला, 

८. तीर्थादि प्रवासका उमंगी, 

९ आहार, विहार और निहारका नियम रखनेवाला, 

१० अपनी गुरुताको छिपानेवाला, 


ऐसा कोई भी पुरुष महावीरके बोधका पात्र है, सम्यग्दशाका पात्र है। पहले जेसा एक भी 


नही है। 





१. “ब्राद्ध अर्थात्‌ श्रावक घर्म और उत्पत्ति! अर्थात्‌ प्रगटता । 


२३ वां बर्च र१ई 


१०६ बंबई, फागुन सुदी ८, १९४६ 

सुज्ञ भाईश्री, 

आपके दोनो पन्न मिले थे। आपने पत्नके लिये तृषा प्रदर्शित की उसे समय निकालकर लिख सकूंगा । 

व्यवहारोपाधि चल रही है । रचनाको विचित्रता सम्यग्ज्ञानका उपदेश करनेवाली हे । 

जतिभोवन यहाँसे सोमवा रको रवाना होनेवाले थे। आपको मिलने आ सके होंगे । आप, वे और 
दुसरे आपके मडलके साथी धर्मकी इच्छा रखते है। यह यदि सबकी अतरात्माकी इच्छा होगी तो परम 
कल्याणरूप है। मुझे आपकी धर्म-अभिलाषाका औचित्य देखकर संतोष होता है। 

जनसमहकी अपेक्षासे यह बहुत ही निकृष्ट काल है। अधिक क्या कहना ? 

एक अंतरात्मा ज्ञानी साक्षी है। वि० रायचदके प्रणाम--आपको और उन्हे । 


१०७ बबई, फागुन वदो १, १५४६ 
१. लोक पुरुषसंस्थाने कह्नो, एनो भेद तमे कई लह्यो ? 
एनु कारण समज्या काई, के समजाव्यानों चतुराई ? ७१७ 
शरोर परथी ए उपदेश, ज्ञान दर्शने के उद्देश। 
जेस जणावों सुणीए तेम, का तो लईए बईए क्षेम ॥२॥ 


२. शु करवायो पोते सुखी ? शु करवाथी पोते दु.खो ? 
पोते शु ? क्‍्याथो छे आप ? एनो भागो शोप्र जवाप 0१७ 


हे. ज्या दांका त्यां गण संताप, ज्ञान तहा दंका नहि स्थाप। 
प्रभुभक्ति त्यां उत्तम ज्ञान, प्रभु मेव्ठववा ग्रुरु भगवान ७४६१॥ 
गुरु ओव्डखबा घट वेराग्य, ते ऊअपजबा पूथित भाग्य । 
लेम नहीं तो कई सत्संग, तेम नहीं तो कई दुःखरंग ॥शा 








लोकका स्वरूप बताया हैं । क्या आपने इसके रहस्यको समझा हैँ ” इसके कारणको आपने समझा हैँ ? अथवा तो 
उपमा द्वारा उसे समझानेकी चतु राई दिखाई है क्या ” ॥१॥ “पिंडे सो ब्रह्मांड' की उवित यहाँ लागू होती है । पुरुष 
भर्थात्‌ मनुष्य दारीरपरसे लोकस्वरू पका बोध कराना है कि पुरुष अर्थात्‌ आत्मा, जिसमे आत्माके ज्ञान-दर्शन गुण 
आत्माकार है, जिनमे लोकस्वरूप प्रतिभासित होता है, इसलिये अध्यात्मर्दाष्ट्से लोककों पुरुषाकार कहा है ? इस 
तरह दोनों प्रकारसे जो प्रघन होता है उसका समाधान आपको कुछ समझ्मे आता है ? इस विषयमे विचार करनेसे 
आपने जो समझा हो वह कह्ढे तो सने और हमने जो कुछ समझा है उसे हम कहे ! इस तरह परस्पर ।बचार-विनिमयसे 
आत्मकल्याण एवं सुललशातिका आदानप्रदान करें ॥२॥ 

२ भावषाधं--क्‍या करनेसे हम सुखी है ? क्या करनेस हम दु खी है ? हम कौन हैं ? हम कहसे आये है ? 
इत्यादि प्रशन अतरमे खडे होते है । इनके यथार्थ उत्तर शोष्न मांगे ॥१॥। 

३. भावाथं--जहां शका है वहाँ सताप समझे, ओर जहाँ ज्ञान है वहाँ शका नहीं रहती । जहाँ प्रभुभगिति 
है वहाँ उत्तम ज्ञान है। प्रभुप्राप्तिके लिये गुर मगवानकी शरण ल ।।१॥ गुरुको पहचाननेके लिये हृदयमे वेराग्यकी 
आवक्ष्यकता हैं, ओर इस वेराग्यकी उत्पत्तिके लिये पूवके पुण्यरूप भाग्यकी आवश्यकता हैँ । यदि भाग्योदय नही है 
तो कुछ सल्संगकी अपेक्षा हैं । यदि सत्संग नही है तो कुछ दु खरग देखनेपर यह आता हे ॥२॥ 


रश४ श्रीमद्‌ राजचन 


४. हे गायों ते सघढे एक, सकत्ू वहने ए ज विदेक | 
समजाव्यानी हैलो करो, स्थाधह्ठाद समजण पण खरी॥शा। 
मूव्ठ स्थिति जो पूछो भने, तो सोंपी दउ योगी कने। 
प्रथम अंत ने मध्ये एक, लोकरूप अलोके देख ॥२१॥ 
जीवाजीव स्थितिने जोई, टलव्यो जओोरतो शंका खोई। 
एम ज स्थिति त्यां नही उपाय, “उपाय का नहीं ?” शंका जाय ॥३॥ 
ए आइचय जाणे ते जाण, जाणे ज्यारे प्रगटे भाण। 
समजे बंघमुक्तियुत जीव, नोरखोी टाठ्ठे शोक सदीब ॥४॥। 
बंधयुक्त जीव कर्म सहित, पुद्गल रखना कर्म खच्नोत । 
पुदृगलज्ञान प्रथम ले जाण, नर देहे पछी पामे ध्यान ॥५७ 
जो के पुदूगलनो ए देह, तो पण :पेर स्थिति त्या छेह। 
समजण बोजी पछी कहोश, ज्यारे चित्ते स्थिर थईद ॥६॥ 


५, जहां राग अने वब्ही हंंष, तहां सबंदा मानो क्लेदश । 
उदासीनतानो ज्यां वास, सकल दुःखनों छे त्यां नाश ॥१॥ 
सर्व कालनु छे त्यां ज्ञान, देह छतां त्या छे निर्बाण। 
भव छेवटनो छे ए दक्ा, राम धाम शावोीने बस्या ॥२॥ 


४. भावार्थ--सब धर्मोमे एक परम तत्त्वका ही गुणगान है, और सब दर्शनोने भिन्न-भिन्न शैलीसे उसी परम 
तत्त्वका विवेचन किया है । परन्तु स्पाद्वाद शैली सम्पूर्ण एव यथार्थ है ॥१॥ यदि आप मुझे मूल स्थिति अर्थात्‌ लोक- 
स्वरूप अथवा आत्मस्वरूपके बा रेमे पूछते है तो में आपसे कहता हृ कि आत्मज्ञानी योगी अथवा सयोगी केवलीने 
जो लोकस्वरूप बताया हैं वही यथार्थ एवं मान्य करने योग्य हैं । अलोकाकाशमे जीत्र, पुदूगल आदि छः द्रव्यसमूहरूप 
लोक पुरुषाकारसे स्थित है और जो आदि, मध्य और अन्तमे अर्थात्‌ तीन कालमे इसी रूपसे रहनेबाला हैं ॥२॥ 
उसमें जीवाजीबकी स्थितिको देखकर तत्मबधी जिज्ञासा शात हुई, व्याकुलता (* - गई और शका दूर हो गई । 
लोककी यही स्थिति है, उसे किसी भी उपायसे अन्यथा करनेके किये कोर्ट भी समर्थ नहीं है। उसे अन्यथा करनेका 
उपाय क्यो नहीं ? इत्यादि शकाओका समाधान हो गया ॥-।। जो इस आहइचरयंकारी स्वरूपको जानता हैँ वह शानी 
है। और जब केवलज्ञानख्पी भानु (सूर्य) का उदय हो तभी इस लछोकका स्वरूप जाना जा सकता हैँ । फिर बह 
समझ जासा है कि जीव बध और मक्तिसे युक्‍त हैं। ससारकी ऐसी स्थिति दखकर हप॑-शोक सदाके छिये दूरकर 
वह बीतराग सदैव समता सुखमे निमग्न हो जाता है !४)। ससारी जीव बधयुबत हैं और वह बघ पुद्गल वर्गणारूप 
कर्मोंसे हुआ है । अनत शक्तिशाली जीवको पुदूगल परमाणुओकी कमंरूप रचनासे बधनतकी अवस्थाको प्राप्त होकर 
ससारमे अनत दु ख़द परि'्रमण करना पडता हैँ । इसलिये पहले बह पुद्गलस्वरूपकों जाने और अनुक्रमसे धर्मध्यान 
एव शुक्लध्यानमे एकाग्र होकर परम पुरुषार्थ मोक्षमे प्रवृत्ति करे! नरदेहमे ही ऐसा पुरुषार्थ हो. सकता है ॥५॥॥ 
देह यद्यपि पुदंगलका ही है, तो भी भेदज्ञानको प्राप्त होकर आत्मज्ञानी ध्यानमे एकाग्र होकर अपूर्व आनंदको प्राप्त 
होता हैं। जब घित्त सकल्प-विकल्पसे रहित होकर स्थिर होगा तब फिर दूसरा बोध दूँगा ॥६।॥। 

५ भाषा्ं--जहाँ राग और द्वेष होते है वहाँ यदा कलेदा ही बना रहता है। जब जीव ससारसे उदासीन 
एवं विरक्त हो जाता है तभी सर्व दू खोका अन्त आता है ॥१।। उस दक्षामे जीव त्रिकालज्ञानी होता है और देह होते 
हुए भी देहातीत जीवन्मृक्तदशाका अनुमव होता हैं। चरमशरीरी जीव ही ऐसी दछ्षाको प्राप्त करता हैं और वह 
जञात्मस्वरूपसे रमण करता हुआ सदाक्षे लिये परमपद मोक्षमें स्थित हो जाता है ॥२॥। 


२६४ वाँ यर्ष २५१५ 
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हे जीव ! तू भ्रममे मत पड, तुझे हितकी बात कहता हूँ । 

अंतरमे सुख है, बाहर खोजनेसे नही मिलेगा । 

अंतरका सुख अतरकी समभश्नेणीमे है, उसमे स्थिति होनेके लिये बाह्य पदार्थोका विस्मरण कर, 
आदचये भूल | 

समश्रेणी रहना बहुत दुलंभ है, निमित्ताधीन वृत्ति पुन पुन चलित हो जायेगी, चलित न होनेके 
लिये अचल गंभीर उपयोग रख । 

यह क्रम यथायोग्यरूपसे चलता आया तो तू जीवनका त्याग करता रहेगा, हताश नही होगा, 
निर्भय होगा । 

अममे मत पड, तुझे हितकी बात कहता हैँ । 

यह मेरा है, ऐसे भावकी व्याख्या प्रायः न कर । 

यह उसका है ऐसा न मान बेठ । 

इसके लिये ऐसा करना है यह भविष्यनिर्णय न कर रख । 

इसके लिये ऐसा न हुआ होता तो सुख होता ऐसा स्मरण न कर । 

इतना इस प्रकारसे हो तो अच्छा, ऐसा आग्रह न कर रख | 

इसने मेरे प्रति अनुचित किया, ऐसा स्मरण करना न सीख । 

इसने मेरे प्रति उचित किया ऐसा स्मरण न रख | 

यह मुझे अशुभ निमित्त है ऐसा विकल्प न कर | 

यह मुझ शुभ निमित्त है ऐसी दृढ़ता न मान बेठ । 

यह न होता तो मैं नही बंधता ऐसी अचल व्याख्या न कर | 

पूवंकर्म बलवान है, इसलिये ये सब प्रसंग मिल गये ऐसा एकातिक ग्रहण न कर | 

पुरुषार्थंभी जय नही हुई ऐसी निराशाका स्मरण न कर। 

दूसरेके दोषसे तुझे बंधन है ऐसा न मान | 

अपने निमित्तसे भी दूसरेको दोष करते हुए रोक । 

तेरे दोषसे तुझे बंधन है यह संतकी पहली थिक्षा है। 

तेरा दोष इतना ही कि अन्यकोी अपना मानना, और अपने आपको भूल जाना । 


इन सबमे तेरा मनोभाव नही है इसलिये भिन्‍न भिन्‍न स्थलोमे तूने सुखकी कल्पना की है। है मूढ़ ! 
ऐसा न कर-- 

यह तूने अपनेको हित्तकी बात कही । 

अतरमे सुख है । 

जगतमे ऐसी कोई पुस्तक या लेख या कोई ऐसा अपरिचित साक्षी तुझे यो नहीं कह सकता कि 
यह सुखका मार्ग है, अथवा आप ऐसा वर्तन करें अथवा सबको एक ही क्रमसे विचार आये; इसीसे सूचित 
होता है कि यहाँ कुछ प्रबल विचारधारा रही है । 

एक भोगी होनेका उपदेश करता है । 

एक योगी होनेका उपदेश करता है । 

इन दोनोंमेसे किसे मान्य करेंगे ? 

दोनो किसलिये उपदेश करते है ? 
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दोनों किसको उपदेश करते है ? 

किसको प्रेरणासे करते है ? 

किसीको किसीका और किसीको किसीका उपदेश क्यों लगता है ? 
इसके कारण क्या है ? 

इसका साक्षी कौन है ? 

आप क्या चाहते है ? 

वह कहाँसे मिलेगा ? अथवा किसमे है ? 

उसे कौन प्राप्त करेगा ? 

कहाँ होकर लायेंगे ? 

लाना कौन सिखायेगा ? 

अथवा सीखे हुए है ? 

सीखे है तो कहाँसे सीखे है ? 

अपुनवृत्तिरूपसे सीखे है ? 

नही तो शिक्षण मिथ्या ठहरेगा ! 

जीवन क्या है ? 

जोव क्या है ? 

आप क्या हैं ? 

आपकी इच्छानुसार क्यो नही होता ? 

उसे केसे कर सकेगे ? 

बाधता प्रिय है या निराबाधता प्रिय है ? 

वह कहाँ कहाँ और किस किस प्रकारसे है ? 

इसका निर्णय करे । 

अंतरमे सुख है । 

बाहरमे नही है । 

सत्य कहता हूँ । 

है जीव | भूल मत, तुझे सत्य कहता हूँ । 

सुख अन्तरमे है, वह बाहर खोजनेसे नही मिलेगा | 

अतरका सुख अतरकी स्थितिमे है; स्थिति होनेके लिये बाह्य पदार्थोका आश्चय॑ भूल । 
स्थिति रहनी बहुत विकट है; निर्ित्ताधीन वृत्ति पुन पुनः चलित हो जाती है। इसका दृढ़ उपयोग 


रखना चाहिये। 


इस क्रमको यथायोग्य निभाता चलेगा तो तू हताश नही होगा, निर्भय होगा । 
है जीव | तू भूल मत। समय-समयपर उपयोग चूककर किसीका रजित करनेमे, किसीसे रजित 


होनेमे अथवा मनकी निर्बंछताके कारण तू दूसरेके पास मद हो जाता है, यह भूल होती है। इसे न कर । 





१०९ 
आत्मा नाममात्र है या वस्तुस्वरूप है ? 
यदि वस्तुस्वरूप है तो किसी भी लक्षणादिसे बहु जाना जा सकने योग्य है या नहीं ? 
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यदि वह लक्षणादिसे किसो भो प्रकारसे जाना जा सकने योग्य नहीं है ऐसा माने तो जगतमें 
उपदेश्मार्गंकी प्रवृत्ति कैसे हो सकती है ” अमुकके बचनसे अमुकको बोध होता है इसका हेतु क्या है? 

अमुकके वचनसे अमुकको बोध होता है, यह सारी बात कल्पित है, ऐसा मानें तो प्रत्यक्ष वस्तुका 
बाध होता है क्योंकि बह प्रवृत्ति प्रत्यक्ष दिखायी देती है। केवल वंध्यापुत्रवत्‌ नही है । 

किसो भी आत्मवेत्तासे किसी भी प्रकारसे आत्मस्वरूपका वचन द्वारा उपदेश-- 


[ अपूर्ण ] 
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आत्मा चक्षुगोचर हो सकता है या नही ? अर्थात्‌ आत्मा किसी भी तरह आँखसे देखा जा सकता 
है या नही ? 

आत्मा स्वब्यापक है या नही ? 

मैं या आप सर्वव्यापक हैं या नही ? 

आत्माका देहातरमे जाना होता है या नही ? अर्थात्‌ आत्मा एक गतिमेसे दूसरी गतिमे जाता है 
या नहीं ? जा सकने योग्य है या नही ? 

आत्माका लक्षण क्या है ? 

किसी भी प्रकारसे आत्मा ध्यानमे आ सकता है या नहीं ? 

सबसे अधिक प्रामाणिक शास्त्र कौनसे है ? 
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परम सत्य है । 


परम सत्य है | | निकाल ऐसा हो है । 


परम सत्य है | 

व्यवहारके प्रसगको सावधानीसे मंद उपयोगसे ओर समताभावसे निभाते आना | 

दूसरे तेरा क्यो नही मानते ऐसा प्रइन तेरे अन्तरमे न उठे । 

दूसरे तेरा मानते हैं यह बहुत योग्य है, ऐसा स्मरण तुझे न हो | 

तू सब प्रकारसे स्वतः प्रवृत्ति कर | 

जीवन-अजीवनपर समवृत्ति हो । 

जीवन हो तो इसी वृत्तिसे पूर्ण हो । 

जब तक गृह॒वास प्रारब्धमे हो तब तक व्यवहार प्रसगमे भी सत्य सो सत्य ही हो। 

गृहवासमे उसमे हो ध्यान हो । 

गृहवासमे प्रसगमे आनेवालोको उचित वृत्ति रखना सिखा, सबको समान ही मान । 

तब तकका तेरा समय बहुत हो उचित बीते । 

अमुक व्यवहार-प्रसगका काल | 

उसके सिवाय तत्सम्बन्धी कार्यकाल । 

पुबंकृत कर्मोदयकाल । 

निद्राकाल | 

यदि तेरी स्वतंत्रता और तेरे क्रसे तेरा उपजीवन- व्यवहारसम्बन्धी सन्तोषयुक्त हो तो उचित 
प्रकारसे अपने व्यवहा रको चलाना । 

२८ 


२१८ श्रीमद्‌ शाजलन्त 


उसको इससे दूसरे चाहे जिस कारणसे सन्‍्तोषयुक्त वृत्ति न रहती हो तो तृ उसके कहे अनुसार 
प्रवृत्ति करके उस प्रसगको पूरा करना, अर्थात्‌ ध्रसगकी पूर्णाहुति तक ऐसा करनेमे त्‌ विषम नही होना । 

तैरे क्रमसे वे सन्तुष्ट रहे तो ओऔदासीन्यवृत्ति द्वारा निराग्रहभावसे उनका भला हो बेसा करनेकी 
सावधानी तू रखना । 





श्श्र बबई, चेत्र, १९४६ 
मोहाच्छादित दशासे विवेक न हो यह सत्य है, नही तो वस्तुत" यह विवेक यथाथ है । 
बहुत ही सूक्ष्म अवलोकन रखे | 
१. सत्यको तो सत्य ही रहने देना । 

२ कर सके उतना कहे, अशक्यता न छिपाएँ | 
३. एकनिष्ठ रहे | 

चाहे जिस किसी प्रशस्त कार्यमे एकनिष्ठट रहे । 
वीतरागने सत्य कहा है । 

अरे आत्मन्‌ ! अन्त स्थित दशा ले। 

यह दुख किसे कहना ? और केसे दूर करना ? 
आप अपना वेरी, यह कंसी सच्ची बात है ! 


११३ बबई, वेशाख वदी १२, १९४६ 





सुज्ञ भाईश्री, 

आज आपका एक पत्र मिला। यहाँ समय अनुकूल है। वहॉकों समयकुशलता चाहता हूँ। आपको 
जो पत्र भेजनेकी मेरी इच्छा थो, उस अधिक विस्ता रसे लिखनेकी आवश्यकता होनेसे और वेसा करनेसे 
उसकी उपयोगिता भी अधिक सिद्ध होनेसे, वैसा करनेकी इच्छा थी, और अब भी है। तथापि कार्यो- 
पाधिकी ऐसी प्रबलता है कि इतना शान्त अवकाश मिल नही सकता, मिल नहीं सका और अभी कुछ 
समय तक मिलना भी सम्भव नहीं है । आपको इस समय यह पत्र मिला होता तो अधिक उपयोगी होता, 
तो भी इसके बाद भी इसको उपयोगिता तो आप भी अधिक ही मान सकेगे । आपकी जिज्ञासाकों कुछ 
शान्‍्त करनेके लिये उस पत्रका सक्षिप्त वणन दिया है। 

में इस जन्ममे आपसे पहले लगभग दो वर्षसे कुछ अधिक समयसे मृहाश्रमी हुआ हूँ, यह आपको 
विदित है। जिसके कारण गृहाश्रमी कहां जा सकता है, उस वस्तुका और मेरा इस अरसेमे कुछ अधिक 
परिचय नही हुआ है, फिर भी इससे मे उसका कायिक, वाचिक और मानसिक झुकाव बहुत करके समझ सका 
हूँ, और इस कारणसे उसका ओर मेरा सम्बन्ध असन्तोषपात्र नही हुआ है, ऐसा बतलानेका हेतु यह है कि 
गृहाश्नमका वर्णन अल्प मात्र भी देते हुए तत्सम्बन्धी अनुभव अधिक उपयोगी होता है, मुझे कुछ सास्का- 
रिक अनुभव स्फुरित हो आनेसे ऐसा कह सकता हूँ कि मेरा यृहाश्रम अभी तक जैसे असन्तोषपात्र नहीं है, 
वेसे उचित सनन्‍्तोषपात्र भी नहीं है। वह मात्र मध्यम है, ओर उसके मध्यम होनेमे भी मेरी कितनी ही 
उदासीनवृत्तिकी सहायता है । 

तत्त्वज्ञानकी गुप्त गुफाका दर्शन व रने पर गृहाश्नमसे विरक्त होना अधिकतर सूझता है, और अवष्य 
ही उस तत्त्वज्ञानका विवेक भी इसे उदित हुआ था; कालको बलवत्तर अनिष्टताके कारण, उसे यथायोग्य 
समाधिसंगकी अप्राप्तिकि कारण उस विवेककों महाखेदके साथ गौण करना पढ़ा; और सचमुच ! यदि 
वेसा न हो सका होता तो उसके (इस पत्रलेखकक्रे) जीवनका अन्त अन्त भा जाता | 


३३ वां बर्थ ३१९, 


जिस विवेककों महाखेदके साथ गोण करना पड़ा है, उस विवेकमे ही चित्तवृत्ति प्रसन्‍न रह जाती 
है, उसकी बाह्य प्रधानता नही रखो जा सकती, इसके लिये अकथ्य खेद होता है | तथापि जहाँ निरुपायता 
है, वहाँ सहनशीलता सुखदायक है, ऐसी मान्यता होनेसे मौन रखा है। 

कभी-कभी सगी और प्रसगी तुच्छ निरमित्त हो पड़त है, उस समय उस विवेकपर किसी तरहका 
आवरण आ जाता है तब आत्मा बहुत हो दुविधामे पड़ जाता है। जोवनरहित होनेकी, देहत्याग करनेकी 
दु खस्थितिकी अपेक्षा उस समय भयकर स्थिति हो जाती है; परन्तु ऐसा अधिक समय तक नहो रहता; 
और ऐसा जब रहेगा तब अवध्य ही देह त्याग कखेंगा। परन्तु असमाधिसे प्रवृत्ति नही करूँगा ऐसी अब 
तककी प्रतिज्ञा स्थिर बनी हुई है । 





११४ मोरबी, आषाढ़ सुदी ४, गुरु, १९४६ 
मोरबीका निवास व्यवहारनयसे भी अस्थिर होनेसे उत्तर भेजा नही जा सकता था| 
आपके प्रशस्त भावके लिये आनन्द होता है। उत्तरोत्तर यह भाव आपके लिये सत्फलदायक हो | 
उत्तम नियमानुसार और धर्मध्यानप्रशस्त व्यवहार करे, यह मेरों वारवार मुख्य विज्ञप्ति है। शुद्ध- 
भावकी श्रेणीको विस्मृत नही करते, यह एक आनन्दकथा है। 





११५ बंबई, आषाढ़ सुदी ५, रवि, १९४६ 

धर्मेच्छुक भाई श्री, 

आपके दोनो पत्र मिले। पढ़कर सनन्‍्तोष हुआ | 

उपाधिकी प्रबलता विशेष रहतो है । जीवन कालमे ऐसा कोई योग आना निर्मित हो, तो मौनमाव- 
उदासोनभावसे प्रवृत्ति कर लेना ही श्रेयस्कर है। 

भगवत्तीजीके पाठके सम्बन्धमे सक्षिप्त स्पष्टीकरण नीचे दिया है :-- 

सुहजोगं पड़ुण्च अगारंभो, असुहजोगं पड़ुच्चं आयारंभो, परारंभो, तदुभयारंभो । 

शुभ योगकी अपेक्षासे अनारंभी, अशुभयोगकी अपेक्षासे आत्मा रभी, परारभी, तदुभयारभो (आत्मा- 
रभी ओर परारभी ) । 

यहाँ शुभका अर्थ पारिणामिक शुभ लेना चाहिये, यह मेरी दृष्टि है। पारिणामिक अर्थात्‌ जो परि- 
णाममें शुभ अथवा जैसा था वैसा रहना है। 

यहाँ योगका अर्थ मन, वचन और काया है । 

शास्त्रकारका यह व्याख्यान करनेका मुख्य हेतु यथार्थ दिखानेका ओर शुभयोगमे प्रवृत्ति करानेका 
है । पाठमे बोध बहुत सुंदर है। 

आप मेरा मिलाप चाहते है; परन्तु यह कोई अनुचित काल उदयमे आया है। इसलिये आपके 
लिये मिलापमे भी मे श्रेयस्कर सिद्ध हो सकूँ ऐसी आशा थोड़ी ही है। 

जिन्होने यथार्थ उपदेश किया है, ऐसे वोतरागके उपदेशमे परायण रहे, यह मेरा विनयपू्वंक आप 
दोनो भाइयोसे और दूसरोसे अनुरोध है । 

मोहाधीन ऐसा मेरा आत्मा बाह्योपाधिसे कितने प्रकारसे घिरा हुआ है, यह आप जानते हैं, इसलिये 
अधिक क्या लिखूँ ? 

अभो तो आप अपनेसे ही धर्मशिक्षा लें। योग्य पात्र बनें। मे भी योग्य पात्र बनूं। अधिक फिर 
देखेंगे । वि० रायचन्दके प्रणाम । 





२२० ओमसद्‌ राजन 
११६१ बंबई, वेशाख सुदी ३, १९४६ 
इस उपाधिमे पडनेके बाद यदि मेरा लिगदेहजन्यज्ञान-दर्शन वैसा ही रहा हो,--यथार्थ हो रहा हो 
तो जूठाभाई आषाढ सुदी ९ गुरुकी रातको समाधिपूर्वक इस क्षणिक जीवनका त्याग कर जायेंगे, ऐसा वह 
ज्ञान सूचित करता है । 





११७ बबई, आषाढ सुदी १०, १९४६ 
लिंगदेहजन्यज्ञाममे उपाधिके कारण यत्किचित्‌ परिवर्तन मालूम हुआ | पवित्रात्मा जूठाभाईके 
उपर्यक्त तिथिको परन्तु दिनमे स्वगंवासी होनेकी आज खबर मिली | 
इस पावन आत्माके गुणोका क्या स्मरण करें ? जहां विस्मृतिको अवकाश नही वहाँ स्मृति हुई मानी 
ही केसे जाये ? 
इसका लौकिक नाम ही देहधारीरूपसे सत्य था, यह आत्मदशाके रूपमे सच्चा वैराग्य था। 


जिसकी मिथ्यावासना बहुत क्षीण हो गई थी, जो वीतरागका परमरागी था, संसारसे परम जुगुप्सित 
था, जिसके अतरमे भक्तिका प्राधान्य सदेव प्रकाशित था, सम्यकभावसे वेदनीय कर्म वेदन करनेकी जिसको 
अद्भुत समता थी, मोहनौय कमंका प्राबल्य जिसके अंतरमे बहुत शून्य हो गया था, जिसमे ममुक्षुता उत्तम 
प्रकारसे दीपित हो उठी थी, ऐसा यह जूठाभाईका पविन्रात्मा आज जगतके इस भागका त्याग करके चला 
गया | इन सहचारियोंसे मुक्त हो गया | धम्मंके पूर्णाह्लादमे आयुष्य अचानक पूर्ण किया। 

अरेरे | इस कालमे ऐसे धर्मात्माका अल्प जीवन हो यह कुछ अधिक आश्चयंकारक नही है। ऐसे 
पवित्रात्माकी इस कालमे कहाँसे स्थिति हो ? दूसरे साथियोके ऐसे भाग्य कहाँसे हों कि ऐसे पत्रित्रात्माके 
दर्शंनका लाभ उन्हें अधिक काल तक मिले ? मोक्षमागंको देनेवाला सम्यकत्व जिसके अतरमे प्रकाशित 
हुआ था, ऐसे पविन्नात्मा जूठाभाईको नमस्कार हो ! नमस्कार हो ! 





११८ बंबई, आषाढ़ सुदी १५, बुध, १९४६ 

धर्मेच्छुक भाइयो, 

चि० सत्यपरायणके स्वगंवाससूचक शब्द भयंकर हें | परन्तु ऐसे रत्नोका दीघ॑ जोवन कालको नही 
पुसाता । धर्मेच्छुकके ऐसे अनन्य सहायकको रहने देना मायादेवीको योग्य नही लगा । 

इस आत्माके इस जीवनके रहस्यमय विश्रामको कालको प्रबल दृष्टिने खीच लिया । ज्ञानवृष्टिसे 
शोकका अवकाश नहीं माना जाता, तथापि उसके उत्तमोत्तम गुण वेसा करनेकी आज्ञा करते है, बहुत 
स्मरण होता है, ज्यादा नही लिख सकता। 

सत्यपरायणके स्मरणाथ यदि हो सका तो एक शिक्षाग्रन्थ लिखनेका विचार करता हूँ। 

“न छिज्जह । यह पाठ पूरा लिखेंगे तो ठीक होगा। मेरी समझके अनुसार इस स्थलपर आत्माका 
शब्दवर्णन है 'छेदा नही जाता, भेदा नही जाता”, इत्यादि । 

“आहार, विहार और निहारका नियमित” इस वाक्यका संक्षेपार्थ इस प्रकार है-- 

जिसमे योगदशा आतो है, उसमें द्रव्य आहार, विहार और निहार (शरीरके मलकी त्याग क्रिया) 
यह नियमित अर्थात्‌ जैसी चाहिये वेसी, आत्माको निर्बाधक क्रियासे यह प्रवृत्ति करनेवाला । 


ली >> तन जलन नल तन नननन सकती भत+त+-सनन-+>न- 


१. यह लेख श्रीमद्की दैनिक नोधका है । २. श्री आाचाराग, अध्य० ३, उद्देशक रे, देखें क्षाक २९६ 


२३ वां व शेर 


धर्ममें प्रसक्त रहे यही वारंवार अनुरोध है। सत्यपरायणके मार्गका सेवन करेंगे तो जरूर सुखी होंगे 
और धार पायेंगे, ऐसा में मानता हूँ । 

इस भवकी और परभवकी निरुपाधिता जिस रास्तेसे को जा सके उस रास्तेसे कोजियेगा, ऐसी 
बिनती है। उपाधिग्रस्त रायचंदके यथायोग्य 





ह ११९ बंबई, आषाढ वदी ७, मंगल, १९४६ 
निरतर निरभंयतासे रहित इस अ्रातिरूप ससारमे वीतरागत्व ही अभ्यास करने योग्य है; निरंतर 
निर्भयतासे चिचरना हो श्रेयस्कर है, तथापि कालकी और कमंकी विचित्रतासे पराधीनतासे यह" “* 
करते है । 
दोनो पत्र मिले । संतोष हुआ । आचाराग सृत्रका पाठ देखा । यथाशरक्ति विचारकर अन्य प्रसगपर 
अथ॑ लिखंगा। 
धर्मेच्छुक जिभोवनदासके प्रश्नका उत्तर भी प्रसगपर दे सकूगा । 
जिसका अपार माहात्म्य है, ऐसी तीर्थकरदेवकी वाणोकी भक्ति करें । 
वि० रायचंद 





१२० बंबई, आषाढ़ वदी ३०, १९४६ 
आपकी 'योग्रवासिष्ठ' पुस्तक इसके साथ भेजता हूँ। उपाधिका ताप शमन करनेके लिये यह 
शीतल चदन है, इसके पढ़नेमे आधि-व्याधिका आगमन सम्भव नहीं है। इसके लिये आपका उपकार 
मानता हूँ । 
आपके पास कभी कभी आनेमे भी एक मात्र इसी विषयकी अभिलाषा है। बहुत वर्षोंसे आपके 
अन्त:करणमे रही हुई ब्रह्मविद्याका आपके ही मुखसे श्रवण हो तो एक प्रकारकी शाति मिले। किसी भी 
रास्तेसे कल्पित वासना»का नाश होकर यथायोग्य स्थितिकी प्राप्तिके सिवाय अन्य इच्छा नही है, 
परन्तु व्यवहारके सम्बन्धमे कितनी ही उपाधियों रहती हैं, इसलिये सत्समागमका यथेष्ट अवकाश नही 
मिलता, तथा आपको भो कुछ कारणोसे उतना समय देना अदक्य समझ्षता हूँ, और इसी कारणसे अन्त,- 
करणकी अन्तिम वृत्ति पुन पुनः आपको बता नहीं सकता; तथा तत्सम्बन्धी अधिक बातचीत नही हो 
सकती । यह एक पुण्यकी न्यूनता है, अधिक क्‍या ? 


आपके सम्बन्धसे किसी तरह व्यावहारिक लाभ लेनेकी इच्छा स्वप्नमे भी नहीं की है, तथा आप 
जैसे दुसरोसे भी इसकी इच्छा नही रखी है। एक जन्म ओर वह भी थोड़े ही कालका, प्रारब्धानुसार बिता 
लेना, उसमे दीनता उचित नही है, यह निश्चय प्रिय है। सहज भावसे व्यवहार करनेकी अभ्यासप्रणालिका 
कुछ (थोड़ेसे) वर्षोसि आरभ की है; ओर इससे निवृत्तिकी वृद्धि है। यह बात यहाँ बतानेका हेतु इतना ही 
है कि आप अश्ंकित होगे, तथापि पूर्वापरसे भी अशंकित रहनेके लिये जिस हेतुसे आपकी ओर मेरा देखना 
है, उसे बताया है; और यह अद्यंकितता संसारसे ओदासीन्य भावको प्राप्त दशाके लिये सहायक होगी, 
ऐसा माना होनेसे (बताया है) | 

'वोगवासिष्ठ' के सम्बन्धमे आपको कुछ बताना चाहता हूँ (प्रसंग मिलनेपर) | 

जैनधर्मके आग्रहसे ही मोक्ष है; ऐसा मानना आत्मा बहुत समयसे भूल चुका है। मुक्तभावमें (!) 
मोक्ष है ऐसी धारणा है, इसलिये बातचीतके समय आप कुछ अधिक कहते हुए न रुके ऐसी विज्ञप्ति है। 
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१२१ बबई, आषाद, १९४६ 

जिस पुस्तकके पढनेसे उदासीनता, वेराग्य या चित्तकी स्वस्थता होती हो ऐसी कोई भी पुस्तक 
पढ़ना । जिससे योग्यता प्राप्त हो ऐसी पुस्तक पढ़नेका विशेष परिचय रखना | 

धमंकथा लिखनेके विषयमे लिखा, तो वह धार्मिक कथा मुख्यत तो सत्संगमे ही निहित है । दुषम- 
कालरूप इस कालमे सत्सगका माहात्म्य भो जीवके ध्यानमे नही आता | 

कल्याणके मार्गके साधन कौनसे है उनका ज्ञान बहुत बहुत सी क्रियादि करनेवाले जीवको भी हो 
ऐसा मालूम नही होता । 

त्याग करने योग्य स्वच्छद आदि जो कारण है उनमे तो जीव रुचिपूब॑क प्रवुत्त हो रहे है । जिनका 
आराधन करना योग्य है ऐसे आत्मस्वरूप सत्युरुषोमे जीवको या तो विभुखता और या तो अविश्वास रहता 
है, ओर ऐसे असत्सगियोंके सहवासमे किन्ही किन्ही मुमुक्षुओंको भी रहना पड़ता है। उन दु.खियोमे आप 
और मुनि आदि भी किसी न किसी अशमे गिनने योग्य हे । असत्सग और स्वेच्छाचार न हो अथवा उनका 
अनुसरण न हो ऐसे प्रवर्तनसे अंतवृ त्ति रखनेका विचार बनाये ही रखना यह सुशम साधन है । 





श्र्र बबई, आषाढ़, १९४६ 

पूव॑ंकमंका उदय बहुत विचित्र है। अब जब जागे तभी सवेरा' । 

तीब्भरससे और मंदरससे कमंका बंध होता है। उसमे मुख्य हेतु रागद्वेष है। इससे परिणाममे 
अधिक पछताना पड़ता है। 

शुद्धयोगमे रहा हुआ आत्मा अनारंभी है और अशुद्धयोगमे रहा हुआ आत्मा आरंभी है| यह वाक्य 
वीरकी भगवतोका है । मनन कीजियेगा । 

परस्पर ऐसा होनेसे, धर्मं-विस्मृत आत्माको स्मृतिमे योगषद याद आता है। बहुल कमंके योगसे 
पचमकालमे उत्पन्न हुए, परतु कुछ शुभके उदयसे जो योग मिला है, वेसा बहुत ही थोड़े आत्माओंको 
मर्मंबोध मिलता हे, ओर वह रुचिकर होना बहुत दुघंट है। वह सत्पुरुषोंकी कृपादृष्टिमे निहित है| अल्प- 
कर्ंका योग होगा तो बनेगा। नि सशय जिस पुरुषका योग मिला उस पुरुषकों शुभोदय हो तो अवध्य 
बनेगा; फिर न बने तो बहुल कमंका दोष ! 





श्ररे बंबई, आषाढ, १९४६ 
धमंध्यान लक्ष्याथंसे हो यही आत्महितका रास्ता है। चित्तके संकल्प-विकल्पसे रहित होना यह 
महावोरका मार्ग है। अलिप्तभावमे रहना, यह विवेकीका कतंब्य है । 





श्र वबवाणिया बंदर, १९४६ 
जंणजंणं विसं इच्छट तं ण॑ तं णं दिसं अप्पडियवृधे । 
जिस जिस दिशाकी ओर जाना चाहे वह वह दिशा जिसके लिये अप्रतिबद्ध अर्थात्‌ खुली है। 
( रोक नहीं सकती । ) 
जब तक ऐसी दशाका अभ्यास न हो तब तक यथार्थ त्यागकी उत्पत्ति होना केसे सम्भव है ? 
पोदगलिक रचनासे आत्माको स्तम्भित करना उचित नहीं हैं । 
वि० रागचंदके यथायोग्य । 





२३ था बय र१्रे 


श्र५ ववाणिया, श्रावण वदी १३, बुध, १९४६ 
धर्मेच्छूक भाईश्री, 
आज मतांतरसे उत्पन्त हुआ पहला पर्यूषण आरम्भ हुआ | अगले मासमें दूसरा पर्यषण आरंभ 
होगा । सम्यकदृष्टिसे मतातर दूर करके देखनेसे यही मतातर दुगुने लाभका कारण है, क्योंकि दुगुना धर्म 
सम्पादन किया जा सकेगा । 
चित्त गुफाके योग्य हो गया है । कम॑रचना विचित्र है। 
वि० रायचंदके यथायोग्य । 





१२६ ववाणिया, प्रथम भादों सुदी ३२, सोम, १९५४६ 
आपके दर्शनका लाभ लिये लगभग एक माससे कुछ अधिक समय हुआ। बंबई छोडे एक पक्ष हुआ । 
बंबईका एक वर्षका निवास उपाधिग्रस्त रहा । समाधिरूप तो एक आपका समागम था, उसका यधथेष्ट 
लाभ प्राप्त न हुआ । 
ज्ञानियों द्वारा कल्पित सचमुच यह कलिकाल ही है । जनसमुदायकी वृत्तियाँ विषय-कषाय आदिसे 
विषमताको प्राप्त हुई हैं। इसकी बलवत्तरता प्रत्यक्ष है। राजसी वृत्तिका अनुकरण उसे प्रिय हुआ है। 
तात्पय यह कि विवेकियोकी और यथायोग्य उपशमपात्रोकी छाया भी नहीं मिलती। ऐसे विषमकालमे 
जन्मा हुआ यह देहधारी आत्मा अनादिकालके परिश्रमणकी थकानसे विश्वाति लेनेके लिये आया, भ्रत्युत 
अविश्वाति पाकर फेस गया है । मानसिक चिता कही भी कही नहीं जा सकती | कहने योग्य पात्रोकी भी 
कमी है। ऐसी स्थितिमे अब क्या करना ? यद्यपि यथायोग्य उपशमभावको प्राप्त आत्मा संसार ओर 
मोक्षमे समवृत्तिवाला होता है । इसलिये अप्रतिबद्धतासे विचर सकता है। परन्तु इस आत्माको तो अभी 
वह दणा प्राप्त नही हुई है । उसका अभ्यास है | तो फिर उसके पास यह भ्रवृत्ति किसलिये खड़ी होगी ? 
जिसमे निरुपायता है उसमे सहनशीलता सुखदायक है ओर ऐसा ही प्रवतंन है, परन्तु जीवन पूर्ण 
होनेसे पहले यथायोग्यरूपसे नोचेकी दशा आनी चाहिये-- 
१ मन, बचन और कायासे आत्माका मुक्तभाव | 
२. मनका उदासोनतासे प्रवर्तन । 
३ बचनकी स्याद्वादता (निराग्रहता )। 
४, कायाकी वृक्षदशा ( आहार-विहारकी नियमितता ) | 
अथवा सव॑ संदेहोकी निवृत्ति, सव॑ भयमुक्ति और स्व अज्ञानका नाश | 
सतोंने शास्त्रों द्वारा अनेक प्रकारसे उसका मार्ग बताया है, साधन बताये हैं, योगादिकसे उत्पन्न 
हुआ अपना अनुभव कहा है, तथापि उससे यथायोग्य उपशमभाव आना दुष्कर है । वह मार्ग है, परन्तु 
उपादानकी बलवान स्थिति चाहिये। उपादानकी बलवान स्थिति होनेके लिये निरन्तर सत्संग चाहिये, 
बह नही है । 
शिशुवयसे ही इस वृत्तिका उदय होनेसे किसी प्रकारका परभाषाभ्यास न हो सका । अमुक संप्रदाय- 
से शास्त्राभ्यास न हो सका । संसारके बंधनसे ऊहापोहाभ्यास भी न हो सका; और वह न हो सका इसके 
लिये कोई दूसरा विचार नहीं हैं। उससे आत्मा अधिक विकलपी होता ( सबके लिये विकल्पिता नहीं, 
परन्तु में केवल अपनी अपेक्षासे कहता हूँ ।) और विकल्पादिक क्लेशका तो नाछझ ही करना चाहा था, इस- 
लिये जो हुआ वह कल्याणकारक ही है। परन्तु अब जेसे महानुभाव वसिष्ठ भगवानने श्रीरामकों इसी 
दोषका विस्मरण कराया था वैसे कौन कराये ? अर्थात्‌ भाषाभ्यासके बिना भी शास्त्रका बहुत परिचय 


२२४ श्रीसव्‌ राजचन्त 


हुआ है, धर्मके व्यावहारिक ज्ञाताओका भी परिचय हुआ है, तथापि इस आत्माका आनंदावरण इससे दूर 
नही हो सकता, मात्र सत्सगक्रे सिवाय और योगसमाधिके सिवाय, तब क्या करना ? इतना भी बतलानेके 
लिये कोई सत्पात्र स्थल नही था । भाग्योदयसे आप मिले कि जिन्हे रोम-रोममे यही रुचिकर है। 





१२७ ववाणिया, प्रथम भादों सुदी ४, १९४६ 
पत्र मिला । 
सारे वर्षमे आपके प्रति हुए अपने अपराधकी, नम्नरतासे, विनयसे ओर मन, वचन, कायाके प्रशस्त 
योगसे पुनः पुन. क्षमा चाहता हूँ । सत्र प्रकारसे मेरे अपराधका विस्मरण कर आत्मश्रेणीमे प्रवरतंन करते 
रहे, यह बिनती है। 
आजके पत्रमे, मतातरसे दुगुता लाभ होता है ऐसा इस पर्यूषण पबंको सम्यकदृष्टिसे देखते हुए 
मालूम हुआ, यह बात अच्छी लगी । तथापि कल्याणके लिये यह दृष्टि उपयोगी है। समुदायके कल्याणकी 
दृष्टिसे देखते हुट दो पर्यषण दु.खदायक हैं। प्रत्येक समुदायमे मतांतर बढ़ने नहीं चाहिये, कम 
होने चाहिये | वि० रायचंदके यथायोग्य 





१२८ ववाणिया, प्रथम भादों सुदी ६, १९४६ 

धर्मेच्छुक भाइयो, 

प्रथम सबत्सरीसे लेकर आजके दिन तक किसी भी प्रकारसे आपकी अविनय, आशातना, असमाधि 
भेरे मन, वचन, कायाके किसी भी योगाध्यवसायसे हुई हों उनके लिये पुनः पुनः क्षमा चाहता हूँ । 

अंतर्शानसे स्मरण करते हुए ऐसा कोई काल ज्ञात नही होता अथवा याद नही आता 'क जिस 
कालमे, जिस समयमे इस जीवने परिभ्रमण न किया हो, संकल्प-विकल्पकी रटन न की हो, ओर इससे 
'समाधि'को न भला हो । निरंतर यह स्मरण रहा करता है, और ०्ह महावैराग्यको देता है । 

और स्मरण होता है कि यह परिभ्रमण केवल स्वच्छदसे करते हुए जीवको उदासीनता क्यो न 
आई ? दूसरे जीवोंके प्रति क्रोध करते हुए, मान करते हुए, माया करते हुए, लोभ करते हुए या अन्यथा 
करते हुए, यह बुरा है, ऐसा यथायोग्य क्यों न जाता ? अर्थात्‌ ऐसा जानना चाहिये था, फिर भी न जाना; 
यह भी पुनः परिश्र मण करनेसे विरक्त बनाता है। 

और स्मरण होता है कि जिनके बिना एक पल भी मैं न जी सके, ऐसे कितने ही पदार्थ (स्त्री 
आदि), उनको अनत बार छोडते, उनका वियोग हुए अनंत काल भी हो गया, तथापि उनके बिना जीवित 
रहा गया, यह कुछ कम आउ्चर्यंका रक नही है। अर्थात्‌ जिस जिस समय वबेसा प्रीतिभाव किया था उस 
उस समय वह कल्पित था। ऐसा प्रोतिभाव क्‍यों हुआ ? यह पुन पुन वेराग्य देता है। 

और जिसका मुख किसी कालमे भी न देखें, जिसे किसी कालमे में ग्रहण ही व करूँ; उसके घर 
पुत्रके रूपमे, स्त्रीके रूपमे, दासके रूपमे, दासीके रूपमे, नाना जंतुके रूपमे क्‍यों जन्मा ? अर्थात्‌ ऐसे 
देषसे ऐसे रूपमे जन्म लेना पडा ! और बेसा करनेकी तो इच्छा न थी! कहिये, यह स्मरण होने पर 
इस क्लेशित आत्माके प्रति जुगुप्सा नही आती होगी ? अर्थात्‌ आती है। 

अधिक क्या कहना ? जो जो पूर्वके भवातरमे अआतिरूपसे श्रमण किया; उसका स्मरण होने पर 
अब कैसे जीना यह चिंतना हो पड़ो है। फिर जन्म लेना ही नहीं और फिर ऐसा करना ही नही 
ऐसा दृढ़त्व आत्मामे प्रकाशित होता है। परंतु कितनी ही निरुपायता है बहाँ क्या करना ? जो दुढ़ता 
है उसे पूर्ण करना, अवद्य्र पूर्ण करना यही रटन है; परन्तु जो कुछ आड़े जाता है उसे एक ओर करना 
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पड़ता है, भर्थात्‌ खिसकाना पड़ता है; और उसमे काल व्यत्तीत होता है, जीवन चला जाता है, उसे न 
जाने देना, जब तक यथायोग्य जय न हो तब तक, ऐसी दृढ़ता है, उसका क्या करना ? कदापि किसी 
तरह उसमेसे कुछ करें तो बसा स्थान कहाँ है कि जहाँ जाकर रहें ? अर्थात्‌ वेसे सत कहां हैं कि जहाँ 
जाकर इस दशामे बेठकर उसका पोषण प्राप्त करें ? तो फिर अब क्‍या करना ? 

“चाहे जो हो, चाहे जितने दुःख सहो, चाहे जितने परिषह सहन करो, चाहे जितने उपसग 
सहन करो, चाहे जितनी व्याधियाँ सहन करो, चाहे जितनी उपाधियाँ आ पड़ो, चाहे जितनी आधियाँ 
आ पड़ो, चाहे तो जीवनकाल एक समय मात्र हो, और दुरतिमित्त हो, परंतु ऐसा करना ही । 

तब तक है जीव ! छुटकारा नही है ।'” 

इस प्रकार नेपथ्यमेसे उत्तर मिलता है और वह यथायोग्य लगता है। 

क्षण-क्षणमे पलटनेवाली स्वभाववृत्ति नही चाहिये। अमुक काल तक शून्यके सिवाय कुछ नही 
चाहिये, वह न हो ता अमुक काल तक सतक॑ सिवाय कुछ नही चाहिये; वह न हो तो अमुक काल तक 
सत्संगके सिवाय कुछ नही चाहिये; वह न हो ता आर्याचरण (आयंपुरुषों द्वारा किये गये आचरण ) के 
सिवाय कुछ नही चाहिये, वह न हो ता जिनभक्तिमे अति शुद्ध भावसे लीनताके सिवाय कुछ नहीं चाहिये; 
वह न हो तो फिर माँगनेकी इच्छा भी नही है । 

समझमे आये बिना आगम अनर्थकारक हो जाते है । सत्संगके बिना ध्यान तरंगरूप हो जाता है। 


संतके बिना अतकी बातका अंत नही पाया जाता । लोकसज्ञासे लोकाग्रमे नही पहुँचा जाता । लोकत्यागके 
बिना वेराग्य यथायोग्य पाना दुलेभ है। 


“बह कुछ झूठा है ?”” क्‍या ? 

परिभ्रमण किया सो किया; अब उसका प्रत्याख्यान लें तो ? 
लिया जा सकता है। 

यह भी आदचर्यंकारक है। 

अभी इतना ही, फिर सुयोगसे मिलेंगे । 

यही विज्ञापन | 


वि० रायचन्दके यथायोग्य । 





१२९ ववाणिया, प्रथम भादों सुदी ७, शुक्र, १५४६ 
बम्बई इत्यादि स्थलोंमे सहन की हुई उपाधि, यहाँ आनेके बाद एकांतादिका अभाव (नहीं होना) 
और वक्रताकी अप्रियताके कारण यथासम्भव त्वरासे उधर आऊँगा। 





१३० ववाणिया, प्रथम भादों सुदी ११, मंगल, १९४६ 
धर्मेच्छुक भाई खीमजी, 
कितने वर्ष हुए एक महतो इच्छा अन्त करणमें रहा करती है, जिसे किसी स्थलपर नही कहा, 
कहा नहीं जा सका, कहा नहीं जा सकता, नहीं कहना आवश्यक है। महान परिश्रमसे प्राय: उसे पूरा 
किया जा सकता है, तथापि उसके लिये यथेष्ट परिश्रम नही हो पाता, यह एक आदइचये ओर प्रमत्तता है। 
यह इच्छा सहज उत्पन्न हुई थी। जब तक वह यथायोग्य रीतिसे पूरी न की जाये तब तक आत्मा समा- 
धिस्थ होना नहीं चाहता, अथवा नहीं होगा । यदि कभी अवसर होगा तो उस इच्छाकी झाँकी करा 
देनेका प्रयत्न करूँगा | इस इच्छाके कारण जीव प्रायः विडम्बनदशामे ही जीवन व्यतीत करता रहता है। 
२९, 
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यद्यपि वह बिडंबनदशा भी कल्याणकारक ही है, तथापि दूसरोक्रे प्रति वेसी कल्याणकारक होनेमें कुछ 
कमीवाली है | 
अन्त करणसे उदित अनेक ऊमियाँ आपको बहुत बार समागममे बतायी है। सुनकर उन्हे कुछ 
अंशोंमें घारण करनेकी आपकी इच्छा होती हुई देखनेमे आयो है। पुन अनुरोध है कि जिन जिन स्थलोमे 
वे ऊमियाँ बतायी हों उन उन स्थलोंमे जानेपर पुनः पुन. उनका अधिक स्मरण अचद्य कीजियेगा | 
१ आत्मा है। 
२. वह बंधा हुआ है | 
३. बह करमंका कर्ता है| 
४. वह कमंका भोक्ता है । 
५ मोक्षका उपाय है। 
६ आत्मा साध सकता है| 
ये जो छः महा प्रवचन है उनका निरंतर शोधन करें । 
दूसरेकी विडबनाका अनुग्रह न करके अपना अनुग्रह चाहनेवाला जय नही पाता ऐसा प्रायः होता 
है । इसलिये चाहता हूँ कि आपने स्वात्माके अनुग्रहमे दृष्टि रखी है उसकी वृद्धि करते रहिये; और उससे 
आप परका अनुग्रह भी कर सकेंगे । 
धर ही जिसकी अस्थि और धमं हो जिसकी मज्जा है, धर्मं ही जिसका रुधिर है, धर्मं ही जिसका 
आमिष है, धर्म ही जिसकी त्वचा है, धर्म ही जिसकी इंद्वियाँ हैं, धमं ही जिसका कम है, धर्म ही जिसका 
चलना है, धर्म ही जिसका बेठना है, धर्म ही जिसका उठना है, धरम ही जिसका खडा रहना है, धरम ही 
जिसका शयन है, धर्म ही जिसकी जागृति है, धर्म ही जिसका आहार है, धर्म ही जिसका विहार है, धर्म 
ही जिसका निहार [| ] है, धमं ही जिसका विकल्प है, धर्म ही जिसका संकल्प है, धर्म ही जिसका स्वस्व 
है, ऐसे पुरुषको प्राप्ति दुलंभ है, और वह मनुष्यदेहमे परमात्मा है। इस दशाकों क्या हम नहीं चाहते ? 
चाहते है, तथापि प्रमाद और असत्संगके आडे आनेसे उसमे दृष्टि नही देते । 


आत्मभावकी वृद्धि कोजिये, और देहभावकों कम कीजिये । 
वि० रायचंदके यथोचित । 


१३१ जेतपर (मोरबी), प्रथम भादों वदी ५, बुध, १९४६ 





धर्मेच्छुक भाइयो, 
भगवतीसूत्रके पाठक्रे सम्बन्धमें दोनोके अर्थ मुझे तो ठीक ही लगते है। बालजीवोकी अपेक्षासे 
टबेके लेखक द्वारा किया गया अर्थ हितकारक़ है, मुमुक्षुके लिये आपका कल्पित अर्थ हितकारक है, सतोके 
लिये दोनो हितकारक हे । मनुष्य ज्ञानके लिये प्रयत्न करें इसके लिये इस स्थलपर प्रत्याख्यानको दु प्रत्या- 
ख्यान कहनेकी अपेक्षा है। यदि यथायोग्य ज्ञानकी प्राप्ति न हुई हो तो जो प्रत्याख्यान किये हो वे देव 
आदि गति देकर संसारके ही अगभूत होते है। इसलिये उन्हे दु.प्रत्याव्यान कहा है। परन्तु इस स्थलूपर 
ज्ञानके बिना प्रत्याख्यान करने ही नहीं ऐसा कहनेका हेतु तीर्थंकर देवका है ही नही । प्रत्यास्यान आदि 
क्रियासे ही मनुष्यत्व मिलता है, उच्च गोत्र और आयंदेशमे जन्म मिलता है, तो फिर ज्ञानकी प्राप्ति होती 
है; इसलिये ऐसी क्रिया भी ज्ञानकी साधनभूत हो समझनी चाहिये । 
वि० रायचंदके यथोचित | 











१, श्री भगवतीसूत्र, शतक ७, उद्देशक २ । 
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१३२ ववाणिया, प्रथम भादों बदी १३, शुक्र, १९४६ 
“क्षणमपि सज्जनसंगतिरेका भवति भव्राणवतरणे नोका” 
सत्पुरुषका क्षणभमरका भी समागम संसाररूपी समुद्र तरनेके लिये नोकारूप होता है । यह वाक्य 
महात्मा शंकराचायंजीका है, और यह यथार्थ ही लगता है ! 
आपने मेरे समागमसे हुआ आनद और वियोगसे हुआ अनानद प्रदर्शित किया है, वेसा ही आपके 
समागमके लिये मुझे भी हुआ है । 
अंत'करणमे निरतर ऐसा ही आया करता है कि परमार्थरूप होना, और अनेकको परभमार्थ सिद्ध 
करनेमे सहायक होना यही कतंव्य है, तथापि कुछ वेसा योग अभी वियोगमे है । 
भविष्यज्ञानको जिसमे आवश्यकता है, उस बातपर अभी ध्यान नही रहा । 





१३३ ववाणिया, द्वितीय भादों सुदी २, मंगल, १९.४६ 

आत्मविवेकसपन्न भाई श्री सोभागभाई, मोरबी । 

आज आपका एक पत्र मिला। पढ़कर परम संत्तोष हुआ । निरतर ऐसा ही सत्तोष देते रहनेके 
लिये विज्ञप्ति है । 

यहाँ जो उपाधि है, वह एक अमुक कामसे उत्पन्न हुई है, और उस उपाधिके लिये क्‍या होगा, 
ऐसी कुछ कल्पना भी नहीं होती, अर्थात्‌ उस उपाधिसम्बन्धी कोई चिता करनेकी वृत्ति नही रहती । यह 
उपाधि कलिकालके प्रसगसे एक पहलेकी सगतिसे उत्पन्न हुई है। और उसके लिये जैसा होना होगा बेसा 
थोड़े समयमे हो रहेगा । इस स सारमे ऐसी उपाधियाँ आना यह कोई आश्चयंकी बात नही है । 

ईश्वरपर विश्वास रखना यह एक सुखदायक मार्ग है। जिसका दृढ विद्वास होता है वह दुःखी 
नही होता, अथवा दू खी होता है तो दुःखका वेदन नही करता । दु ख उल्टा सुखरूप हो जाता है । 

आत्मेच्छा ऐसी ही रहती है कि ससारमे प्रारब्धानुसार चाहे जेसे शुभाशुभ उदयमे आयें, परन्तु 
उनमे प्रीति-अप्रीति करनेका हम सकल्प भी न करें। 

रात-दिन एक परमार्थ विषयका ही मनन रहता है । आहार भी यही है, निद्रा भी यही है, शयन 
भी यही है, स्वप्न भी यही है, भय +ऐ्ठे यही है, भोग भी यही है, परिग्रह भी यही है, चलता भी यही है, 
आसन भी यही है | अधिक क्या कहना ? हाड़, मांस और उसकी मज्जा सभी इसी एक ही रंगमे रगे हुए 
है । एक रोम भी मानो इसोका ही विचार करता है, और उसके कारण न कुछ देखना भाता है, न कुछ 
सूंघना भाता है, न कुछ सुनना भाता है, न कुछ चखना माता है कि न कुछ छूना भाता है, न बोलना 
भाता है कि न मौन रहना भाता है, न बेठना भाता है कि न उठना भाता है, न सोना भाता है कि न 
जागना भाता है, न खाना भाता है कि न भूखे रहता भाता है, न असग भाता है कि न सम भाता है, न 
लक्ष्मी भाती है कि न अलक्ष्मी माती है ऐमा है; तथापि उसके प्रति आशा निराशा कुछ भी उदित होती 
मालूम नही होती | वह हो तो भी ठीक ओर न हो तो भी ठोक, यह कुछ दु खका कारण नही है । दुःखका 
कारण मात्र विषमात्मा है, और वह यदि सम है तो सब सुख ही है। इस वृत्तिक कारण समाधि रहती 
है । तथापि बाहरसे गृहस्थीकी प्रवृत्ति नही हो सकतो, देहभाव दिखाना नही पुसाता, आत्मभावसे प्रवृत्ति 
बाहरसे करनेमे कितना ही अंतराय है। तो अब क्‍या करना ? किस पर्व॑तकी गुफामे जाना और ओझल 
हो जाना, यही रटन रहा करती है। तथापि बाहरसे अमुक सासारिक प्रवृत्ति करनी पड़ती है। उसके 
लिये शोक तो नही है तथापि जीव राहुन करना नही चाहता  परमानंदको छोड़कर इसे चाहे भी क्यो ? 
और इसी कारणसे ज्योतिष आदिकी ओर अभी चित्त नही है। वाहे जेसे भविष्यशान अथवा सिद्धियोंकी 


२२८ श्रोसव्‌ राजचन्द् 


इच्छा नहीं है, तथा उनका उपयोग करनेमे उदासीनता रहती है । उसमें भी अभी तो अधिक ही रहती 
हैं। इसलिये इस ज्ञानके सम्बन्धमे चित्तकी स्वस्थतासे विचार करके पूछे हुए प्रइनोके विषयमे लिखूँगा 
अथवा समागममे बताऊंगा | 
जो प्राणी ऐसे प्रश्नोके उत्तर पाकर आनद मानते है वे मोहाधीन हैं, और वे परमार्थके पात्र होने 
दुलेभ है ऐसी मान्यता है। इसलिये वैसे प्रसंगमें आना भी नही भाता, परन्तु परमार्थ हेतुसे प्रवृत्ति करनी 
पड़ेगी तो किसी प्रसंगसे करूँगा | इच्छा तो नही होती । 
आपका समागम अधिकतासे चाहता हूँ। उपाधिमे यह एक अच्छी विश्वाति है। कुशलता है, 
चाहता हूँ । 
वि० रायचदके प्रणाम 





१३८ ववाणिया, द्वितीय भादो सुदी ८, रवि; १९५४६ 
दोनों भाइयों, 
देहधारीको विडबनाका होना तो एक धमं है। उसमे खेद करके आत्मविस्मरण क्‍यों करना ? 
धमंभक्तियुक्त आपसे ऐसी प्रयाचना करनेका योग मात्र पूर्वंकर्मने दिया है। इसमे आन्मेच्छा कंपित है। 
निरुपायताके आगे सहनशीलता ही सुखदायक है । 
इस क्षेत्रमे इस काऊूमे इस देहधारोका जन्म होना योग्य न था| यद्यपि सब क्षेत्रोमे जन्म लेनेकी 
इच्छा उसने रोक ही दी है, तथापि प्राप्त हुए जन्मके लिये झोक प्रदर्शित करनेके लिये ऐसा रुदनवाक्य 
लिखा है। किसी भी प्रकारसे विदेही दशाके बिनाका, यथायोग्य जीवन्मुक्तदशा रहित और यथायोग्य 
निग्रैंथदशा रहित एक क्षणका जीवन भी देखना जीवको सुलभ नही लगता तो फिर बाकी रही हुई अधिक 
आयु केसे बीतेगी यह विडबना आत्मेच्छाकी है । 
यथायोग्य दशाका अभी मुमुक्षु हूँ। कितनी तो प्राप्त हुई है। तथापि सम्पूर्ण प्राप्त हुए बिना यह 
जीव शांति प्राप्त करे ऐसी दक्षा प्रतीत नही होती । एक पर राग और एक पर द्वेष ऐसी स्थिति एक 
रोममे भी उसे प्रिय नही है। अधिक क्‍या कहे ? परके परमार्थंके सिवायकी तो देह ही नहीं भाती | आत्म- 
कल्याणमे प्रवृत्ति कीजियेगा । 
वि० रायचदके यथायोग्य 





१३५ ववाणिया, द्वितीय भादों सुदी १४, रवि, १५४६ 
धर्मेच्छुक भाइयो, | 

मुमुक्षुताके अशोसे गृहीत हुआ आपका हृदय परम सन्तोष देता है। अनादिकालका परिभ्रमण अब 
समाप्तिको प्राप्त हो ऐसी अभिलाषा, यह भी एक कल्याण ही है। कोई ऐसा यथायोग्य समय भा जायेगा 
कि जब इच्छित वस्तुकी प्राप्ति हो जायेगी । 

निरल्तर वृत्तियाँ लिखते रहियेगा । अभिलाषाको उत्तेजन देते रहियेगा । और नीचेकी धर्मकथाका 
श्रवण किया होगा तथापि पुनः पुन. उसका स्मरण कीजियेगा । 

सम्यकदशाके पाँच लक्षण हैं :-- 


संवेग 
| 
निर्वेद अनुकपा 
आस्था 
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क्रोधादि कषायोंका शात हो जाना, उदयमे आये हुए कषायोंमे मंदता होना, मोड़ी जा सके ऐसी 
आत्मदशा होना अथवा अनादिकालकी वृत्तियाँ शात हो जाना, यह शमः है। 

मुक्त होनेके सिवाय दूसरी किसी भी प्रंकारकी इच्छाका न होना, अभिलाषाका न होना, यह 
'संयेग' है । 

जबसे यह समझ मे आया कि आआंतिमे हो परिश्रमण किया, तबसे अब बहुत हो गया, अरे जीव ! 
अब ठहर, यह “निर्वेद' है । 

जिनका परम माहात्म्य है ऐसे निःस्पृह पुरुषोके वचनमे हो तललीनता, यह 'श्रद्धा” आस्था” है । 

इन सब द्वारा जीवोमे स्वात्मतुल्य बुद्धि होना, यह 'अनुकंपा' है । 

ये लक्षण अवश्य मनन करने योग्य हैं, स्मरण करने योग्य हैं, इच्छा करने योग्य है, और अनुभव 
करने योग्य हैं। अधिक अन्य प्रसगपर । वि० रायचंदके यथायोग्य । 





१३६ ववाणिया, द्वितीय भादो सुदी १४, रवि, १९४६ 

आपका संवेग-भरा पत्र मिला । पत्रोसे अधिक क्या बताऊँ ? जब तक आत्मा आत्मभावसे अन्यथा 

अर्थात्‌ देहभावसे व्यवहार करेगा, मै करता हूँ, ऐसी बुद्धि करेगा, मे ऋद्धि इत्यादिसे अधिक हूँ यो मानेगा, 
शास्त्रको जालरूप समझेगा, ममंके लिये मिथ्या मोह करेगा, तब तक उसकी शाति होना दुलभ है, यही 
इस पत्रसे बताता हूँ । इसीमे बहुत समाया हुआ है। कई स्थलोमे पढा हो, सुना हो तो भी इसपर अधिक 
ध्यान रखियेगा | रायचंद 





१३७ मोरबी, द्वितीय भादो वदी ४, गुरु, १९.४६ 
पत्र मिला। शातिप्रकाश” नहीं मिला। मिलनेपर योग्य सूचित करूँगा। आत्मशातिमे प्रवृत्ति 
कीजियेगा । 


वि० रायचदके यथायोग्य । 





१३८ मोरबी, द्वितीय भादो वदी ६, शनि, १९४६ 
योग्यता प्राप्त करे । 
इसी प्रकार मिलेगी | 





१३९ मोरबी, द्वितीय भादो वदी ७, रवि, १९४६ 

मुमुक्षु भाइयो, ४ 

कल मिले हुए पशन्रकी पहुँच पत्रसे दी है। उस पत्रमे लिखे हुए प्रइनोंका संक्षिप्त उत्तर नोचे यथा- 
मति लिखता हूँ-- 

आपका प्रथम प्रश्न आठ रुचकप्रदेश सम्बन्धों है। 

उत्तराध्ययन शास्त्रमे सब॑ प्रदेशोमे कमंसम्बन्ध बताया है, उसका हेतु यह समझमे आया है कि यह 
कहना उपदेशार्थ है। 'सबं प्रदेशमे' कहनेसे, आठ रुचकप्रदेश कमेरहित नही है, ऐसा शास्त्रकर्ता 
निषेध करते है, यो समझमे नही आता । असंख्यातप्रदेशी आत्मामे जब मात्र आठ ही प्रदेश कमंरहित 
है, तब असंख्यातप्रदेशोंके सामने वे किस ग्रिनतीमे है ? असंख्यातके आगे उनका इतना अधिक लचघुत्व है 
कि श्ास्त्रकारने उपदेशकी अधिकताके लिये यह बात अंतःकरणमें रखकर बाहरसे इस प्रकार उपदेश 
किया; और ऐसी ही शेली निरन्तर शास्त्रकारकी है। 


र्‌रै० शरीमद राजचन्त 


अन्तर्मुहुतं अर्थात्‌ दो घडीके भीतरका कोई भी समय ऐसा साधारणत अथ॑ होता है। परन्तु 
शास्त्रकारकी शैलीके अनुसार इसका अर्थ ऐसा करना पड़ता है कि आठ समयसे अधिक और दो घडीके 
भीतरका समय अन्‍्तर्मुहुतं कहलाता है । परन्तु रूढिमे तो जेसा पहले बताया है वेसा ही समझमे आता 
है; तथापि शास्त्रका रकी देली ही मान्य है। जैसे यहाँ आठ समयकोी बात बहुत लघुत्ववाली होनेसे स्थल 
स्थलपर शास्त्रमे नही बतायी है, वेसे आठ रुचकप्रदेशकी बात भी है ऐसा मेरा समझना है, और भगवती, 
प्रज्ञापना, स्थानाग इत्यादि शास्त्र उसकी पुष्टि करते हैं । 

फिर मेरी समझ तो ऐसी है कि शास्त्रकारने सभी शास्त्रोमे न होनेवाली भी कोई बात शास्त्रमे 
कही हो तो कुछ चिन्ताकी बात नही है। उसके साथ ऐसा समझे कि सब श्ञास्त्रोंकी रचना करते हुए उस 
एक शास्त्रमे कही हुई बात शास्त्रकारके ध्यानमें ही थी। और सभी श्ञास्त्रोकी अपेक्षा कोई विचित्र बात 
किसी शास्त्रमे कही हो तो इसे अधिक मान्य करने घोग्य समझें, कारण कि यह बात किसी विरले मनुष्यके 
लिये कही गयी होती है, बाकी तो साधारण मनुष्योके लिये ही कथन होता है। ऐसा होनेसे आठ रुचक- 
प्रदेश निबंधन है, यह बात अनिषिद्ध है, ऐसी मेरी समझ है । बाकीके चार अस्तिकायके प्रदेशोके स्थलूपर 
इन रुचकप्रदेशोको रखकर समुद्धात करनेका केवलीसम्बन्धी जो वर्णन है, वह कितनी ही अपेक्षाओसे 
जीवका मूल कमंभाव नही है, ऐसा समझानेके लिये है। इस बातकी प्रसगवशात्‌ समागममे चर्चा करें 
तो ठीक होगा । 

दूसरा प्रश्न-- ज्ञानभे कुछ न्‍्यून चौदह पूर्वधारी अनन्त निगोदको प्राप्त होते है. और जधन्यज्ञान- 
बाले भी अधिकसे अधिक पन्‍्द्रह भवोंमे मोक्षमे जाते है, इस बातका समाधान क्या है ?' 

इसका उत्तर जो मेरे हृदयमे है, वही बताये देता हूँ कि यह जघन्यज्ञान दूसरा है और यह्‌ प्रसग 
भी दूसरा है। जघन्यज्ञान अर्थात्‌ सामान्यत किन्तु मूल वस्तुका ज्ञान, अतिशय सक्षिप्त होनेपर भी मोक्षके 
बीजरूप है, इसलिये ऐसा कहा है, और 'एक देश न्यून' चौदहपूर्वधारीका ज्ञान एक मूल वस्तुके ज्ञानके 
सिवाय दूसरा सब जाननेवाला हुआ, परन्तु देह देवाल्यमे रहे हुए शाइवत पदार्थका ज्ञाता न हुआ, और 
पह न हुआ तो फिर जैसे लक्ष्यके बिना फेंका हुआ तीर लक्ष्याथंका कारण नही होता वेसे यह भी हुआ | 
जिस वस्तुको प्राप्त करनेके लिये जिनेन्द्रने चौदह पूर्वके ज्ञानका उपदेश दिया है वह वस्तु न मिली तो 
फिर चौदह पूवंका ज्ञान अज्ञानरूप ही हुआ । यहाँ 'देश न्यून! चौदह पूवंका ज्ञान समझना | 'देश न्यून! 
कहनेसे अपनी साधारण मतिसे यो समझा जाये कि पढ़ पढ़कर चौदह पूर्वके अन्त तक आ ५हुँचनेमे 
एकाध अध्ययन या वेसा कुछ रह गया और इससे भटके, परन्तु ऐसा तो नही है। इतने सारे ज्ञानका 
अभ्यासी एक अल्प भागके लिये अभ्यासमे पराभवको प्राप्त हो, यह मानने जेसा नही है। अर्थात्‌ कुछ 
भाषा कठिन था कुछ अर्थ कठिन नही है कि स्मरणमे रखना उन्हे दृष्कर हो | मात्र मूल वस्तुका ज्ञान न 
मिला इतनी ही न्यूनता, उसने चोदह पू्वके शेष ज्ञानकों निष्फल कर दिया। एक नयसे यह विचार भी 
हो सकता है कि शास्त्र (लिखे हुए पन्ने) उठाने और पढने इसमे कोई अन्तर नही है, यदि तस्व न मिला 
तो; क्योकि दोनोने बोझ ही उठाया । जिसने पन्‍ने उठाये उसने कायासे बोझ उठाया, और जो पढ़ गया 
उसने मनसे बोझ उठाया । परन्तु वास्तविक हरुक्ष्याथंके बिना उनकी निरुषयोगिता सिद्ध होती है ऐसा 
समझमे आता है । जिसके घरमे सारा लवण समुद्र हे वह तृषातुरकी तृषा मिटानेमें समथ॑ नही हैं; परन्तु 
जिसके घरमे एक मोठे पानीकोी 'वोरडी'' है, वह अपनी और दूसरे कितनोंकी ही तृषा मिटानेमे समर्थ है, 
ओर ज्ञानदृष्टिस देखते हुए महत्व उसीका है, तो भी दूसरे नयपर अब दृष्टि करनी पड़ती है, और वह यह 
कि किसी तरह भी श्ञास्त्राभ्वास होगा तो कुछ पात्र होनेकी अभिऊझाषा होगी, और कालक्रमसे पात्रता भी 


१. नदी या तालाबके जलबिद्ीन भागमे पानीके लिये बनाई हुई गढ़ो । 





२३ याँ वर्ष २६३१ 


मिलेगो और दूसरोको भी पात्रता देगा । इसलिये यहाँ शास्त्राभ्यासके निषेध करनेका हेतु नही है, परन्तु 
मूल वस्तुसे दूर जाया जाये ऐसे शास्त्राभ्यासका निषेध करें तो एकान्तवादी नही कहलायेंगे। 

इस तरह संक्षेपमें दो प्रइनोका उत्तर लिखा है। लिखनेको अपेक्षा वाचासे अधिक समझाना हो 
सकता है। तो भी आशा है कि इससे समाधान होगा, और यह पात्रताके किन्ही भी अशोको बढ़ायेगा, 
एकान्त दृष्टिको घटायेगा, ऐसी मान्यता है। 

अहो ! अनन्त भवोंके पयंटनमे किसी सत्पुरुषके प्रतापसे इस दशाको प्राप्त इस देहधारीकों आप 
चाहते है, उत्तसे धर्म चाहते हैं, और वह तो अभी किसी आश्वयंकारक उपाधिमें पड़ा है ! निवृत्त होता तो 
बहुत उपयोगी हो पड़ता | अच्छा ! आपको उसके लिये जो इतनो अधिक श्रद्धा रहती है उसका कोई मूल 
कारण हाथ लगा है ? उसपर रखी हुई श्रद्धा, उसका कहा हुआ धर्म अनुभव करनेपर अनर्थंकारक तो 
नही लगेगे ? अर्थात्‌ अभी उसकी पूर्ण कसौटी कीजिये; और ऐसा करनेमे वह प्रसन्‍न है; साथ ही आपको 
योग्यताका कारण है, ओर कदाचित्‌ पूर्वापर भी निःशक श्रद्धा ही रहेगी, ऐसा हो तो वेसा हो रखनेमे 
कल्याण है, यो स्पष्ट कह देना आज उचित लगनेसे कह दिया है। आजके पत्रमे बहुत ही ग्रामीण भाषाका 
प्रयोग किया है, तथापि उसका उद्देश एक परमार्थ ही है । 

आपके समागमके इच्छुक 
रायचन्द (अनाम) के प्रणाम । 





१४० मोरबी, द्वितोय भादो वदी ८, सोम, १९४६ 
प्रडनवाला पत्र मिला | प्रसन्‍न हुआ | प्रत्युत्तर लिखँगा । 
पात्रता-प्राप्तिका प्रयास अधिक करें | 





१४१ ववाणिया, द्वितीय भादों वदी १२, शुक्र, १९४६ 
सोभाग्यमूति सौभाग्य, 


व्यास भगवान कहते है--- 
*इच्छाट्रेषघविहोनेन सर्वत्र समचेतसा । 
भगव-दूक्तियुक्तेन प्राप्ता भागवती गतिः ॥ 
इच्छा और द्वेषसे रहित, सवंत्र समदृष्टसि देखनेवाले पुरुष भगवानकी भक्तिसे युक्त होकर भागवती 
गतिको प्राप्त हुए भर्थात्‌ निर्वाणको प्राप्त हुए । 
आप देखें, इस वचनमे कितना अधिक परमार्थं उन्होने समा दिया है ? प्रसगवशात्‌ इस वाक्यका 
स्मरण हो आनेसे लिखा है। निरतर साथ रहने देनेमें भगवानको क्या हानि होती होगी ? 
आज्ञाकारी 





१४२ ववाणिया, द्वि० भादों वदी १३, शनि, १५४६ 
आत्माका विस्मरण क्यों हुआ होगा ? 
धर्मेजिज्ञासु भाई त्रिभुवन, बंबई। 
आप ओर दूसरे जो जो भाई मेरे पाससे कुछ आत्मलाभ चाहते है, वे सब लाभ प्राप्त करें यह मेरे 
अंत:करणकी ही इच्छा है। तथापि उस लाभको देनेकी मेरी यथायोग्य पात्रतापर अभी कुछ आवरण है, 


१. श्रीमद्भागवत, स्कन्ब ३, अध्याय २४, इलोक ४७ 


२१२ शोमसद्‌ राजचस्द 


और उस लाभको लेनेकी इच्छा करनेवालोंको योग्पताकी भी मुझे अनेक प्रकारसे न्यूनता मालूम हुआ 
करती है। इसलिये ये दोनो योग जब तक परिपच्वताको प्राप्त न हो तब तक इच्छित सिद्धिमें विलंब है, 
ऐसी मेरी मान्यता है । वारवार अनुकपा आ जाती है, परन्तु निरुपायताके आगे क्या करूँ ? अपनी किसी 
न्यूनताको पृर्णता केसे कहूँ ? इसलिये ऐसी इच्छा रहा करती है कि अभी तो जेसे आप सब योग्यता प्राप्त 
कर सकें वैसा कुछ निवेदन करता रहूँ, और जो कुछ स्पष्टीकरण पूछे सो यथामति बताता रहूँ, नही तो 
योग्यता प्राप्त करते रहे, ऐसा बार-बार सूचित करता रहूँ | 

"साथमे खीमजोका पत्र हे, यह उन्हे दे दें । यह पत्र आपको भी लिखा है, ऐसा समझें । 





१४३ ववाणिया, द्वि० भादों वदी १३, शनि, १९४६ 

नीचेकी बातोका अभ्यास तो करते ही रहे -- 

१. चाहे जिस प्रकारसे भी उदयमे जाये हुए और उदयमें आनेवाले कषायोको शात करें | 

२ सभी प्रकारकी अभिलाषाकी निवुत्ति करते रहे । 

३. इतने काल तक जो किया उस सबसे निवृत्त हो, उसे करनेसे अब रुके | 

४. आप परिपूर्ण सुखी है, ऐसा मानें, और बाकीके प्राणियोकी अनुकंपा किया करें | 

५, किसी एक सत्पुरुषको खोजे, और उसके चाहे जैसे वचनोमे भी श्रद्धा रखे । 

ये पॉँचों अभ्यास अवद्य योग्यता देते है। और पाँचवेमे चारोका समावेश हो जाता है, ऐसा 
अवहय माने | अधिक क्या कहूँ ? चाहे जिस कालमे भी यह पॉचवाँ प्राप्त हुए बिना इस प्रयंटनका अन्त 
भआनेवाला नही है | बाकीके चार इस पाँचवेकी प्राप्तिमे सहायक है । पॉचवेंके अभ्यासके सिवाय, उसकी 
प्राप्तिके सिवाय दूसरा कोई निर्वाणमार्ग मुझे नही सूक्षता; और सभी महात्माओको भी ऐसा ही सूझा 
होगा--( सूझा है )। 

अब जैसे आपको योग्य लगे वेसे करें। आप इन सबकी इच्छा रखते हैं, तो भी अधिक इच्छा 
करें; क्षीघ्रता न करें। जितनी शीघ्रता उतनी कचाई और जितनी कचाई उतनी खटाई, इस सापेक्ष 
कथनका स्मरण करें | प्रारू्धजीवी रायचंदके यथायोग्य | 





१४४ ववाणिया, द्वि० भादों वदी ३०, सोम, १९५४६ 
आपका पत्र मिला | परमानंद हुआ । 
चेतन्यका निरन्तर अविच्छिन्न अनुभव प्रिय है, यही चाहिये है। दूसरी कीई स्पृह्ा नही रहती। 
रहती हो तो भी रखनेकी इच्छा नही है। एक “तू हो, तू ही” यही यथार्थ अस्खलित प्रवाह चाहिये । 
अधिक कया कहना ? यह लिखनेसे लिखा नही जाता और कहनेसे कहा नही जाता, मात्र ज्ञानगम्य है | 
अथवा तो श्रेणिश समझमें आने योग्य है। बाकी तो अव्यक्तता ही है । इसलिये जिस नि स्पृह्ठ दशाको ही 
रटन है, उसके मिलनेपर ओर इस कल्पितकों भूल जानेपर छुटकारा है | 
कब आगमन होगा ? वि० आ० रा० 





श्ड५ ववाणिया, आसोज सुदी २, गुरु, १९४६ 

मेरा विचार ऐसा होता है कि “४ पास आप सदा जायें | हो सके तो जीभसे, नही तो लिखकर 

बता दें कि मेरा अन्तःकरण आपके प्रति निविकल्प ही है, फिर भो मेरी प्रकृतिके दोषसे किसी भी तरह 
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१, देखें साथका आक १४३ 
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आपको दुखी करनेका कारण न हो इसलिये मैंने आगमनका परिचय कम रखा है, इसके लिये क्षमा 
कीजियेगा । इत्यादि जैसे योग्य लगे बेसे करके आत्मनिवृत्ति कीजियेगा | अभी इतना हो | 
वि० रायचंदके यथायोग्य 


१४६ ववाणिया, आसोज सुदी ५, शनि, १९४६ 
"ऊंचनोचनो अंतर नथी । समज्या ते पाम्या सदृगति ॥ 
तीर्थंकरदेवने राग करनेका निषेध किया है, अर्थात्‌ जब तक राग है तब तक मोक्ष नही होता। 
तब फिर इसके प्रति राग आप सबके लिये हितकारक केसे होगा ? लिखनेवाला अव्यक्तदशा 





श्ड७ ववाणिया, आसोज सुदी ६, रवि, १९४६ 
सुज्ञ भाई ख्वोमजी, 
आज्ञाके प्रति अनुग्रहदर्शंक सतोषप्रद पत्र मिला । 
आज्ञामे हो एकतान हुए बिना परमार्थंके मार्गकी प्राप्ति बहुत हो असुलभ है। एकतान होना भी 
बहुत ही असुलभ है। 
इसके लिये आप क्या उपाय करेंगे ? अथवा क्‍या सोचा है ? अधिक क्या ? अभी इतना भी 
बहुत है। वि० रायचन्दके यथायोग्य । 


१४८ ववाणिया, आसोज सुदी १०, गुरु, १९४६ 

पाचेक दिन पहले पत्र मिला, जिस पत्रमे लक्ष्मी आदिकी विचित्र दशाका वर्णन किया है। ऐसे 

अनेक प्रकारके परित्यागयुक्त विचारोकी पलट पलटकर जब आत्मा एकत्व बुद्धिको पाकर महात्माके संगकी 
आराधना करेगा, अथवा स्वय॑ किसी पू्वके स्मरणको प्राप्त करेगा तो इच्छित सिद्धिको प्राप्त करेगा। 
यह नि सशय है। विस्तारपूर्वक पत्र लिख सकूँ ऐसी दणा नहीं रहती । वि० रायचन्दके यथोचित | 


१४९ ववाणिया, आसोज सुदी १०, गुरु, १५४६ 
धर्मध्यान, विद्याभ्यास इत्यादिकी वृद्धि करे। 


१५० ववाणिया, आसोज, १५४६ 
यह मै तुझे मौतका औषध देता हूँ | उपयोग करनेमे भूल मत करना | 
तुझे कौन प्रिय है ? मुझे पहचाननेवाला । 
ऐसा क्यो करते है ? अभी देर है । क्या होनेवाला है ? 
हे कर्म ! तुझे निश्चित आज्ञा करता हूँ कि नीति और नेकोपर मेरा पेर मत रखवाना | 


१५१ आसोज, १९४६ 
तीन प्रकारके वोयंका विधान किया है-- 
(१) महावीय॑ (२) मध्यवीयं (३) अल्पवीर्य । 
महावीयंका तीन प्रकारसे विधान किया है-- 
(१) साक्चिक (२) राजसी (३) तामसी । 


१ भावार्थ--ऊँचतीचका कोई अतर नही है । जो समझे वे सदगतिको प्राप्त हुए । 
३० 


र्शे४ श्रोसद्‌ राजचन्त 


सात्तविक महावीयंका तीन प्रकारसे विधान किया है-- 
(१) सात्त्विक शुक्ल (२) सात्त्विक धमं (३) सात्त्विक मिश्र । 
सात्त्विक शुक्ल महावीयंका तीन प्रकारसे विधान किया है-- 
(१) शुक्ल ज्ञान (२) शुक्ल दर्शत (३) शुक्ल चारित्र (शील) । 
सात्विक धमंका दो प्रकारसे विधान किया है-- 
(१) प्रशस्त (२) प्रसिद्ध प्रशस्त । 
इसका भी दो प्रकारसे विधान किया है-- 
(१) पण्णत्ते. (२) अपण्णत्ते 
सामान्य केवली 
तीर्थंकर 
यह अर्थ समर्थ है। 
श्ष२ ववाणिया, आसोज सुदी ११, शुक्र, १९४६ 
आज आपका कृपा पत्र मिला | 
साथमें पद मिला | 
सर्वाथंसिद्धकी ही बात है। जैनमे ऐसा कहा है कि सर्वार्थंसिद्ध महाविमानकी ध्वजासे बारह 
योजन दूर मुक्तिशिला है । कबीर भी ध्वजासे आनन्दविभोर हो गये है। उस पदको पढ़कर परमानन्द 
हुआ | प्रभातमे जल्दी उठा, तबसे कोई अपूर्व आनन्द रहा ही करता था। इतनेमे पद मिला, और मूल- 
पदका अतिशय स्मरण हो आया, एकतान हो गया । एकाकार वृत्तिका वर्णन शब्दसे कैसे किया जा सकता 
है ? दिनके बारह बजे तक रहा | अपूर्व आनन्द तो वेसाका वेसा ही है। परन्तु दूसरो वार्ता (ज्ञानकी) 
करनेमे उसके बादका कालक्षेप किया । 
* “केवलज्ञान हवे पामशु, पामशुं, पामशुं, पामर्श रे के०”” ऐसा एक पद बनाया | हृदय बहुत 
आनन्दमे है। 


ही १५३. ववाणिया, आसोज सुदी १२, शनि, १९४६ 
धर्मेच्छूक भाइयो, 


आज आपका एक पत्र मिला (अबालालका) । 
उदासीनता अध्यात्मकी जननी है । 
“ससारमे रहना ओर मोक्ष होना कहना, यह होना असुलभ है । 
वि० रायचन्दके यथायोग्य | 


श्ष्ड मोरबी, आसोज, १९४६ 
दर 

*बीजां साधन बहु कर्या, करी कल्पना आप। 

अथवा असदुगुरु थको, ऊलटो वध्यों उताप ॥ 


१ अर्थात्‌ केवलज्ञान अब पायेगे, पायेंगे, पायेगे रे के० । २. देखें आक ८६ । 


#* भावार्थ--अपनी कल्पनासे अथवा असदुगुरुके योगसे सुखके छिये दूसरे बहुतसे साधन किये; परन्तु सुखके 
बदले दु ख ही बढा । 
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"पूर्थ पुण्यना उदयथो, सछ्यो सदगुरु योग । 
बच्चन सुधा अबणे जतां, थयुं हृदय गतशोग ॥ 
*निश्वय एथी आवियो, टल्णशे अहीं उताप। 
नित्य कर्यो सत्संग में, एक लक्षथी आप ॥ 





१५५ बंबई, १९४६ 
कितनी ही बाते ऐसी है कि जो मात्र आत्मग्राह्म है, और मन, वचन एवं कायासे पर हैं । कितनों 
ही बातें ऐसी है कि जो वचन और कायासे पर हैं; परन्तु है । 
श्री भगवान । श्री मघशाप? । श्री बखलाध | 


१५६ बंबई, १९४६ 
पहले तोन कालको मुद्दीमे लिया, इसलिये महावीरदेवने जगतको इस प्रकार देखा-- 
उसमे अनन्त चेतन्यात्मा मुक्त देखे | 
अनन्त चेतन्यात्मा बद्ध देखे । 
अनन्त मोक्षपात्र देखे | 
अनन्त मोक्ष-अपात्र देखे । 


अनन्त अधोगतिमे देखे । 
ऊध्वंगतिमे देखे । 
उसे पुरुषाकारमे देखा । 
जड चेतन्यात्मक देखा । 
१५७ सं० १९४६ 
देनंदिनों 
(१) बबई, कातिक वदी १, शुक्र, १९४६ 


नाना-प्रकारका मोह क्षोण हो जानेसे आत्माको दृष्टि अपने गुणसे उत्पन्न होनेवाले सुखकी ओर 
जाती है, और फिर उसे प्राप्त करनेका वह प्रयत्न करती है। यही दृष्टि उसे उसको सिद्धि देती है । 


(२) बंबई, कातिक वदी ३, रवि, १९४६ 

हमने आयुका प्रमाण तही जाना है। बालावस्था नासमझोमे व्यतोत हुई। माने कि ४६ वर्षकी 

आयु होगी, अथवा वृुद्धता देख सकेंगे इतनी आयु होगी। परन्तु उसमे शिथिल दशाके सिवाय और कुछ 
नही देख सकेंगे । अब मात्र एक युवावस्था रही । उसमे यदि मोहनीयबलवत्तरता न घटी तो सुखसे निद्रा 


१, भावार्थ--पूर्वपुण्यके उदयसे सद्गुरुका योग मिला, उनके वचनासृत कर्णगोचर होनेसे हृदय शोकरहित हो गया । 

२ भावषाधं--इससे मुझे निश्चय हुआ कि अब यही दु ख दूर हो जायेगा । फिर मैंने एकनिष्ठासे निरन्तर सत्सग किया । 

३ वर्णमालाका पहला एक एक अक्षर पढनेसे भगवान” शब्द बनता हैँ । 

४ वर्णमारछाका दूसरा एक एक अक्षर पढनेसे भगवान” शब्द बनता है । 

५ संबत्‌ १९४६ की दैनदिनीमे श्रीमद्ने अमुक तिथियोंमे अपनों विचारचर्पया लिखो हूँ। किसोने इस 
दैनंदिनीमेंसे कुछ पन्ने फाड लिये माछुम होते हैं । उुसमे जितने पन्‍ने बिखमान हैं वे गहाँ दिये है । 


२३६ श्रोसद्‌ राजचन्द्र 


नही आयेगी, नीरोग रहा नही जायेगा, अनिष्ट सकल्प-विकल्प दूर नही होगे और जगह-जगह भटकना 
पडेगा, और वह भी ऋद्धि होंगी तो होगा, नहीं तो पहले उसके लिये प्रयत्न करना पडेगा | वह इच्छा- 
नुसार मिलो या न मिलो यह तो एक ओर रहा, परन्तु कदाचित्‌ निर्वाह योग्य मिलनी भी दुलंभ है। उसी- 
की चिन्तामे, उसीके विकल्पमे और उसे प्राप्तकर सुख भोगेगे इसी संकल्पमे मात्र दु खके सिवाय और 
कुछ नही देख सकेगे । इस वयमे किसी काय॑मे प्रवृत्ति करनेसे सफल हो गये तो एकदम घमड आ जायेगा । 
सफल न हुए तो लोगोका भेद और अपना निष्फल खेद बहुत दु.ख देगा । प्रत्येक समय मृत्युके भयवाला, 
रोगके भयवाला, आजीविकाके भयवाला, यश होगा तो उसकी रक्षाके भयवाला, अपयश होगा तो उसे 
दूर करनेके भयवाला, लेनदारी होगी तो उसे लेनेके भयवाला, ऋण होगा तो उसकी चिन्ताके भयवाला, 
स्त्री होगी तो उसकी. के भयवाला, नही होगी तो उसे प्राप्त करनेके विचारवाला, पुत्रपौन्नादि होगे 
तो उनकी किचकिचके भयवाला, नही होगे तो उन्हें प्राप्प करनेके विचारवाला, कम ऋद्धि होगी तो 
अधिकके विचारवाला, अधिक होगी तो उसे संचित रखनके विचा वाला, ऐसा हो सभी साधनोके लिये 
अनुभव होगा। क्रमसे या अकमसे सक्षेपमें कहना यह है कि अब सुखका समय कौनसा कहना ? बालावस्था ? 
युवावस्था ? जरावस्था ? नीरोगावस्था ? रोगावस्था ? धनावस्था ? निर्धनावस्था ? गुहस्थावस्था ? 
अगृहस्थावस्था ? 

इस सब प्रकारके बाह्य परिश्रमके बिना अनुपम अन्तरग विचारसे जो विवेक हुआ वही हमे दूसरी 
दृष्टि देकर से कालके लिय सुल्ली करता है। इसका आशय क्या ? यही कि अधिक जिये तो भी सुख्वी, 
कम जिये तो भी सुखी, फिर जन्मना हो तो भो सुखो, न जन्मना हो तो भी सुखी । 


(३) बंबई, मगसिर सुदी १-२, रवि, १९४५ 
है गौतम | उस काल और उस समयमे छद्यस्थ अवस्थामे, मैं एकादश वर्षके पर्यायमे, पष्ठभक्तसे 
षष्ठभक्त ग्रहण करके, सावधानतासे निरन्तर तपश्चर्या और सयमसे आत्मताकी भावना करते हुए, पूर्वा- 
नुपूर्वीसे चलते हुए, एक गॉँवसे दूसरे गाँवमे जाते हुए, जहाँ सुषुमार॒पुर नगर, जहा अशोक वनखड उद्यान, 
जहाँ अशोकव र पादप, जहाँ पृथ्वी शिलापट्ट था, वहा आया, आकार अगोकवर पादपके नीचे, पृथ्वी शिला- 
पट्रपर अष्टमभकत्र ग्रहण करके, दोनो परोको संकुचित करके, करोको लम्बा करके, एक पुद्गलमे दृष्टिको 
स्थिर करके, अनिमेष नयनसे, शरीरको जरा नीचे आगे झुकाकर, योगकोी समाधिसे, स्व इन्द्रियोको गुप्त 
करके, एक रात्रिकी महा प्रतिमा धारण करके, विचरता था । (चमर)" 


(४) बंबई, पौष सुदी ३, बुध, १९४६ 
नीचेके नियमोपर बहुत ध्यान दें-- 


चाहिये १. एक बात करते हुए उसके :पूरी न होने तक आवश्यकताके बिना दूसरी बात नहीं करनी | 
चाहिये । 


२ कहनेवालेकी बात पूरी सुननी चाहिये | 

३ स्वयं धीरजसे उसका सदुत्तर देना चाहिये । 

४ जिसमे आत्मइ्लाघा या आत्महानि न हो वह बात कहनी चाहिये । 
धरम सम्बन्धी अभी बहुत ही कम बात करना । 

६ लोगोसे धर्मव्यवहारमे नही पड़ना ! 





१. श्री भगवती सूत्र, शतक हे, उद्देशक २ । 
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(५) बंबई, वेशाख वदी ४, गुरु, १५४६ 


*आज सने उछरग अनुपम, जन्‍्मकृतार्थ जोग जणायों। 
वास्तव्य वस्तु, विवेक विवेखक ते क्रम स्पष्ट सुसार्ग गणायों ॥ 





(६) बबई, वेशाख वदी ५, शुक्र, १९.४६ 


इच्छारहित कोई प्राणी नहो है। उसमे भी मनुष्य प्राणी विविध आशाओसे घिरा हुआ है। जब 
तक इच्छा-आशा अतुप्त है तब तक वह प्राणी अधोवृत्तिवत्‌ है। इच्छाजयी प्राणी ऊष्बंगामीवत्‌ है । 


(७) बबई , जेठ सुदी ४, गुरु, १९४६ 

है परिचयी ! आपसे में अनु गोध करता हूँ कि आप अपनेमे योग्य होनेकी इच्छा उत्पन्न करें| में 
उस इच्छाको पूर्ण करनेमे सहायक होऊँगा | 

आप मेरी अनुयायी हुईं, और उसमे जन्मातरके थोगसे मुझे प्रधानपद मिलनेसे आप मेरी आज्ञाका 
अवलंबन करके व्यवहार करें यह उचित माना है। 

और मै भी आपके साथ उचितरूपसे व्यवहार करना चाहता हूँ, दूसरी तरह नही । 

यदि आप पहले जीवनस्थिति पूर्ण करे, तो धर्मार्थंके लिये मुझे चाहे, ऐसा करना उचित मानता 
हूँ, और यदि मै करूँ तो धमंपात्रके तौरपर मेरा स्मरण हो, ऐसा होना चाहिये 

दोनो धर्मंमूत्ति होनेका प्रयत्न करें, बडे हषंसे प्रयत्न करें । 

आपकी गतिसे मेरी गति श्रेष्ठ होगी, ऐसा अनुमान किया है--मतिमे । उसका लाभ आपको देना 
चाहता हूँ, क्योकि आप बहुत ही निकटके सम्बन्धी हैं। वह लाभ आप लेना चाहती हो तो दूसरी धारामे 
कहे अनुसार जरूर करेगी ऐसी आशा रखता हूँ । 

आप स्वच्छताको बहुत ही चाहे । वीतराग भक्तिको बहुत ही चाहे। मेरी भक्तिको समभावसे चाहे । 
आप जिस समय मेरी सगतिमे हो उस समय ऐसे रहे कि मुझे सभी प्रकारसे आनंद हो | 

विद्याभ्यासी होवे । मुझसे विद्यायुक्त विनोदी संभाषण करें। में आपको युक्त बोध दूँगा । उससे 
आप रूपसंपन्न, गुणसंपन्‍न और ऋद्धि तथा बुद्धिसपन्‍न होगी । 

फिर यह दशा देखकर मै परम प्रसन्न होऊँगा । 


(८) बंबई, जेठ सुदी ११, शुक्र, १९४६ 
सबेरेका छ से आठ तकका समय समाधियुक्त बीता था। अखाजीके विचार बहुत स्वस्थ चित्तसे 
पढ़े थे, मनन किये थे । 


(९) बबई, जेठ सुदी १२, शनि, १९४८ 
कल रेबाशकरजी आनेवाले है, इसलिये तबसे नीचेके क्रमका पाइ्व प्रभु पालन कराये-- 
१ कार्य॑प्रवृत्ति | 
२. साधारण भाषण--सका रण 
३. दोनोके अतःकरणकी निर्मल प्रीति । 








अत ++----_+ +++++-« 


अभाषार्थ---आज मुझे अनुपम आनन्द हुआ है, जन्मकी कृता्थंताका योग प्रतीत हुआ हे । बस्तुकी यथार्थता 
विवेक और विवेचनके क्रमका सुमार्ग स्पष्छवासे प्रतीत हुआ हैं । 
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४ धर्मानुष्ठान । 
५, वेराग्यकी तीऩता | 





(१०) बंबई, जेठ वदी ११, शुक्र, १५४६ 
तुझे अपना अस्तित्व माननेमें कहाँ शका है ? शंका हो तो वह ठीक भी नही है । 





(११) बबई, जेठ वदी १२, शनि, १९४६ 

कल रात एक अद्भुत स्वप्न आया था। जिसमे दो एक पुरुषोके सामने इस जगतकी रचनाके 

स्वरूपका वर्णन किया था, पहले सब कुछ भुलाकर पीछे जगतका दर्शन कराया था। स्वप्नमे महावीरदेवकी 

शिक्षा सप्रमाण हुई थो । इस स्वप्नका वर्णन बहुत सुन्दर और चमत्कारिक होनेसे परमानन्द हुआ था | 
अब फिर तत्सम्बन्धी अधिक । 





( १२) बबई, आषाढ सुदी ४, शनि, १९४६ 
कलिकालने मनुष्यको स्वार्थंपरायण और मोहवश किया | 
जिसका हृदय शुद्ध है और जो सतकी बतायी हुई राहसे चलता है, उसे धन्य है। 
सत्संगके अभावसे चढी हुई आत्मश्रेणी प्रायः पतित होती है । 





(१३ ) बंबई, आषाढ़ सुदी ५, रत्रि, १९४५ 

जब यह व्यवहारोपाधि ग्रहण की तब उसे ग्रहण करनेका हेतु यह था -- 

भविष्यकालमे जो उपाधि बहुत समय लेगी, वह उपाधि अधिक दु खदायक हो तो भी थोड़े समयमें 
भोग लेनी यह अधिक श्रेयस्कर है | 

यह उपाधि निम्नलिखित हेतुओसे समाधिरूप होगी ऐसा माना था '-- 

धमंसम्बन्धी अधिक बातचीत इस कालमे गृहस्थावस्थामे न हो तो अच्छा । 

भले तुझे विषम लगे, परन्तु इसी क्रममे प्रवृत्ति कर | अवश्य ही इसी क्रममे प्रवृत्ति कर | दु खको 
सहन करके, क्रमकी रक्षाके परिषह्को सहन करके, अनुकूल-प्रतिकूल उपसगंको सहन करके तू 
अचल रह । अभी कदाचित्‌ अधिकतर विषम लगेगा, परन्तु परिणाममे वह्‌ विषम सम हो जायेगा । घेरेमे 
तू मत फँसना | बार-बार कहता हूँ मत फँसना, दुखी होगा, पश्चात्ताप करेगा, इसकी अपेक्षा अभीसे इन 
वचनोंको हृदयमे उतार--प्रीतियूवंक उतार । 


१. किसीके भी दोष मत देख । जो कुछ होता है, वह तेरे अपने दोषसे होता है, ऐसा मान | 

२. तू अपनी (आत्म) प्रशसा मत करना, और करेगा तो तू ही हलका है ऐसा मे मानता हूँ । 

३ जेसा दूसरोको प्रिय लगे वेसा अपना बर्ताव रखनेका प्रयत्त करना । उसमे तुझे एकदम सिद्धि 
नही मिलेगी, अथवा विध्न आयेंगे, तथापि दृढ आग्रहसे धीरे-धीरे उस क्रमपर अपनी निष्ठा जमाये रखना । 

४ तू व्यवहारमे जिसके साथ सम्बद्ध हुआ हो उसके साथ अमुक प्रकारसे बरताव करनेका निर्णय 
करके उसे बता दे | उसे अनुकूल आ जाये तो वेसे, नही तो जेसे वह कहे वेसे बरताव करना । साथ ही 
बता देता कि आपके कायंमे (जो मुझ सौंपेगे उसमे) किसी प्रकारसे मै अपनी निष्ठाके कारण हानि नहीं 
पहुँचाऊंगा | आप मेरे सम्बन्धमे दूसरी कोई कल्पना न करे, मुझे व्यवहार सम्बन्धी अन्यथा भाव नहीं है, 
और मैं आपसे वेसा बरताव करना भी नहीं चाहता । इतना ही नही, परन्तु मनवचनकायासे मेरा कुछ 
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विपरीताचरण हो गया तो उसके लिये पश्चात्ताप करूँगा | ऐसा नही करनेके लिये आगेसे बहुत सावधानी 
रखूंगा। आपका सौंपां हुआ काम करते हुए मैं निरभिमानी रहँँगा । मेरी नूलके लिये मुझे उपालम्भ देगे 
उसे सहन करूँगा । मेरा बस चलेगा वहाँ तक स्वप्नमे भी आपका द्वेष या आपके सम्बन्धमे किसी भी 
प्रकारकी अन्यथा कल्पना नही करूँगा | आपको किसी प्रकारकी शंका हो तो मुझे बताइयेगा, तो आपका 
उपकार मानूँगा, और उसका सच्चा स्पष्टीकरण करूँगा। स्पष्टीकरण न हुआ तो मौन रहूँगा, परन्तु 
असत्य नही बोलंगा। आपसे मात्र इतना ही चाहता हूँ कि किसी भी प्रकारसे आप मेरे निर्मित्तसे अशुभ 
योगमे प्रवृत्ति न करें| आप अपनी इच्छानुसार वर्तन करें, इसमे मुझे कुछ भी अधिक कहनेकी जरूरत नही 
है। मात्र मुझे मेरी निवृत्तिश्रेणिमे प्रवृत्ति करने देते हुए किसी तरह अपना अन्तःकरण छोटा न करें; और 
यदि छोटा करनेकी आपकी इच्छा हो तो अवश्य मुझे पहलेसे कह दें । उस श्रेणिको निभानेकी मेरी इच्छा 
है और उसके लिये मैं योग्य कर लँगा। मेरा बस चलेगा तब तक में आपको दुःखी नहीं करूँगा और 
आखिर यही निवृत्तिश्नेणि आपको अप्रिय होगी तो भी मै यथाशक्ति सावधानीसे, आपके समीपसे, आपको 
किसी भी प्रकारकी हानि पहुँचाये बिना शक्‍्य लाभ पहुँचाकर, भविष्यके चाहे जिस कालके लिये भी वेसी 
इच्छा रखकर खिसक जाऊंगा । 





(१४ ) बम्बई, आषाढ़ वदी ४, रवि, १९.४६ 
विश्वाससे व्यवहार करके अन्यथा व्यवहार करनेवाले आज पछतावा करते हैं ।* 





(१५ ) बम्बई, आषाढ वदी ११, शनि, १९४६ 
तुच्छ' और "वाचाहीन यह जगत तो देखे । 





(१६ ) बम्बई, आषाढ वदी १२, रवि, १९४६ 
दृष्टि ऐसी स्वच्छ करे कि सम सृक्ष्ससे सूक्ष्म दोष भी दिखायी दे सके; और दिखायी देनेसे 
उनका क्षय हो सके । 





(१७) ववाणिया, आसोज सुदी १०, गुरु, १९४६ 
शोधे तो 5. अल, | भगवान महावीरदेव | 


कुछ कहा जा सके ऐसा यह स्वरूप नही है । 
ज्ञानी रत्नाकर 


१ डरे 
रन 
र्‌ ४ 


ये सब नियतियाँ किसने कही ”? 

हमने ज्ञानसे देखकर फिर जैसी योग्य प्रतीत हुई वेसी व्याख्या की । 
भगवान महावी रदेव । 
१०, ९, ८, ७, ६, ४, ३, २, £₹ 





पाठान्चर-६. कराते हैं । २ अविद्यमान । हे. अयाचित ।, 
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(१८) ववाणिया, आसोज सुदी ११, शुक्र, १९४६ 
ये बँधे हुए पाते हैं मोक्ष ऐसा क्यो नही कह देना ? 
ऐसी किसे इच्छा रही है कि वेसे होने देता है ? 
जिर्नेंद्रके वचनोकी रचना अद्भुत है, इसमे तो ना नही । 
परन्तु पाये हुए पदार्थका स्वरूप उसके जास्त्रोमे क्यों नही ? 
क्या उसे आश्चय॑ नही लूगा होगा, या छिपाया होगा ? 





१५७ अ 
वे श्रीमान प्रसुषोत्तम सत-चित्‌-आनन्दरूपसे सवंत्र व्याप्त है। मूरततिमान ! (गुरुगम) स्वरूप 
अक्षयधाममे विराजते है । हम उस मूर्तिमान स्वरूपका क्या वर्णन करे ? उस स्वरूपका विचार करते हुए, 
स्मरण करते हुए हमे तो परम समाधि आती है। अहो वह स्वरूप ! अहो वह स्वरूप | अहो हमारा महाभाग्य 
कि इस जन्‍्ममे हमे उसकी भक्तिकी दृढ रुचि हुई ! 





१५८ 
5 
सत्‌ 
श्रीमान पुरुषोत्तम, श्री सदुगुरु और सन्त इनमे हमे भेदबुद्धि है ही नही । तीनो एकरूप ही है । 
यह समस्त विश्व भगवद्रूप ही है। वे भगवान ही स्वेच्छासे जगदाकार हुए है । 
तीनो कालमे भगवान भगवत्स्वरूप ही है। विश्वाकार होते हुए भी निर्बाध ही है। जैसे सं 
कंडलाकार हो जानेसे किसी भी प्रकारके विकारको प्राप्त नही होता, और स्वरूपसे च्यूत नही होता, वेसे 
श्री हरि जगदाकार होनेपर भी स्वरूपमे ही है । 
हमारा और स्व ज्ञानियोका निश्चय है कि अनन्त स्वरूपसे एक वे भगवान ही है । 
अनन्तकाल पहले यह समस्त विश्व उन श्रीमान भगवानसे ही उत्पन्न हुआ था, और अनन्तकालमे 
लय होकर वह भगवद्रूप ही होगा । 
चित्‌ और आनन्द ये दो 'पदार्थ' भगवानने जडमे तिरोभाव किये है। जीवमे एक आनन्दका ही 
तिरोभाव किया है । स्वरूपसे तो सव॑ सतृ-चित्‌-आनन्दरूप ही है। स्वरूपछीला भजनेके लिये भगवानकी 
आविर्भाव और तिरोभाव नामकी शक्तियाँ प्रचरित है। 
यह जड या जीव कहीं औरसे नही आये है। उनकी उत्पत्ति श्रीमान हरिसे ही है। उसके वे अश 
ही है; ब्रह्मरूप ही हैं, भगवद्रूप ही हैं । 
यह सब जो कुछ प्रवर्तित है वह सब श्रोमान हरिसे ही प्रवरतित है। सब वही है। सब तद्गप ही 
है। भिन्नभाव ओर भेदाभेदका अवकाश ही नही है, वसा है ही नही । ईश्वरेच्छासे वेसा भासित हुआ है, 
ओर वह उन (श्रीमान हरि) को ही भामित हुआ है; अर्थात्‌ तू वही है। तत्त्वमसि' । 
आनन्दके अशका आविर्भाव होनेसे जीव उसे खोजता है और इसलिये जिसमे चित्‌ और आनन्द 
इन दो अशोका तिरोभाव किया है उस जड़मे खोजनेके भ्रममे पडा है; परन्तु वह आनन्दस्वरूप तो 
भगवानमे ही प्राप्त होनेवाला है। जिसके प्राप्त होनेपर, ऐसा अखण्ड बोध होनेपर यह समस्त विद्व ब्ह्म- 
रूप ही, भगवदरूप ही भासित होगा, ऐसा ही है। ऐसा हमारा निदिचत अनुभव है ही । 
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जब यह समस्त बिंदव भगवद्स्वरूप लगेगा तब जीवभाव मिटकर सतु-खित्‌-आनन्द ऐसा ब्रह्मस्वख्य 
प्राप्त होगा । 'अहूं ब्रह्मास्मि' । [ अपूर्ण । 





१५९ 
उन अखित्यसूरति हरिको नमस्कार 

परम प्रेमस्वरूप आनन्दमूरति आनन्द ही जिसका स्वरूप है ऐसे श्रीमान हरिके चरणकमलकी अनन्य 
भक्ति हम चाहते हैं। वारंवार और असंख्य प्रकारसे हमने विचार किया कि किस तरह हम समाधिरूप 
होवें ? तो उस विचारका आखिर यह निर्णय हुआ कि सर्वरूपसे एक श्री हरि ही हैं ऐसा तुझे निश्चय 
करना ही है। 

सवंत्र आनन्दरूप सत्‌ है। व्यापक श्री हरिको निराकार मानते हैं और केवल उस सर्वके बोजभूत 
अक्षरधाममे श्री पुरुषोत्तम साकार सुशोभित हैं । 


केवल वह आनन्दकी ही मूति है। सर्व सत्ताकी बीजभूत उस शाइवत मूर्तिको हम वारंवार देखनेके 
लिये तरसते है । 

अनन्त प्रदेशभूत ऐसे उन श्री पुरुषोत्तमका स्वरूप रोम-रोममे अनन्त ब्रह्मांडात्मक सत्तासे व्याप्त 
है, ऐसा निश्चय है, यो दृढ करता हूँ । 

इस सृष्टिसे पहले श्रीमान पुरुषोत्तम एक ही थे और वे अपनी इच्छासे जगदाकार हुए है। 

बीजभूत ऐसे वे श्रोमान परमात्मा ऐसी महाविस्तुत स्थितिमे आते हैं। परिपूर्ण अमृतरस उस 
बीजको वृक्षरूप होनेमे श्री हरि प्रेरित करते है । 

वह अमृतरस उन श्री पुरुषेत्तमकी इच्छारूप नियतिका सर्व प्रकारसे अनुसरण करता है, कारण 
कि वह वहो है । 

अनन्तकालसे श्रीमान हरि इस जगतको समेटते है | उत्पत्तिस पहले बंध मोक्ष कुछ था ही नही 
और अनन्त लयके पष्चात्‌ होगा भी नहीं। हरि ऐसा चाहते हो है कि एक ऐसा में बहुरूप होऊ ओर 
बैसे होते है । 





१६० 
पन्ना! यह विद्व चेतन्याधिष्ठित होना योग्य है । 





पन्ना २ विशिष्टाद्वेतमे हमारी परम रुचि है। 





यद्यपि एक थुद्धाद्वेत ही समझमें आता है। 
और ऐसा ही है । 

संत जड़ 
चित्‌ | हरि । जीव 
आनंद परमात्मा 

और यही ह्वमारी अन्तरकी परम रुचि है। 





परमात्मा आनन्द, सत्‌ और चिन्मय है | 


कप न आकलन 


१. एक मुमुक्षुसे प्राप्त श्रीमद॒के स्वहस्ताक्षरकी नोटबुक, जिसमे इस तरहके २१ पत्ने लिखे हुए है । 
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पन्ना ४ 


पन्ना ५७६ 


पन्ना ८ 


पन्ना ५ 


पन्‍ना १० 


पन्‍ना ११ 


पन्‍ना १२ 


पन्‍ना १३ 


पन्‍ना १४ 


पन्‍ना १५ 


पन्‍ना १६ 


पन्‍ना ९७ 


पन्ना १८ 


ओमद्‌ राजचन्द्र 
परमात्मसृष्टि किसीको विषम होने योग्य नही है । 





जीवसुष्टि जीवको विषमताके लिये स्वीकृत है। 





परमात्मसृष्टि परम ज्ञानमय और परम 
आनन्दसे परिपूण व्याप्त है । 


जीवको स्वसृष्टिसे उदासीन होना योग्य है । 








हरिकी प्राप्तिके बिना जीवका क्लेश दूर नही होता । 





हरिके गुणग्रामका अनन्य चितन नही है, 
यह चिंतन भी विषम है । 


हरिमय ही हम होनेके योग्य हैं । 


हरिकी माया है, उससे वह प्रवृत्त होता है । 
हरिको वह प्रवुत्त कर सकने योग्य हे ही नही । 








वह माया भी होनेके योग्य ही है । 





माया न होती तो हरिका अकलत्व कौन कहता ? 





माया ऐसी नियतिसे युक्त है कि उसका प्रेरक अबधन हो होने योग्य हे । 





हरि हरि ऐसा ही सवंत्र हो, 

वही प्रतोत हो, उसीका भान हो । 
उसीकी सत्ता हमे मासित हो । 
उसमे ही हमारा अनन्य, अखण्ड 
अभेद””होना योग्य ही था । 





जीव अपनी सृष्टिपृवंक अनादिकालसे परिभ्रमण करता है । 
हरिकी सृष्टिसे अपनी सृष्टिका अभिमान मिटता हे | 





ऐसा समझानेके लिये, प्राप्ति होनेके लिये हरिका अनुग्रह चाहिये ' 


तपदचर्यावान प्राणीको संतोष देना इत्यादि साधन उस परमात्माके अनुग्रहके कारणरूप 


होते हैं । 





पन्ना १९ 


फलना २० 


पन्‍ना २१-२२ 


पन्‍ना २३ 


पन्‍ना २४ 


परना २५ 


सता २६५ 


२३ थाँ वर्ष २४३ 


उस परमात्माके अनुग्रहसे पुरुष वेराग्य विवेक आदि साधनसंपन्न होता है । 





इन साधनोसे युक्त ऐसा योग्य पुरुष सदगुरुकी आज्ञाको समुत्यित करने योग्य है । 





ये साधन जीवकी परम योग्यता और यहो परमात्माकी प्राप्तिका सर्वोत्तम उपाय हैं । 





सभी कुछ हरिरूप ही है। इसमें फिर मेद कैसा ? 
भेंद है ही नही । 
सर्व आनन्दरूप ही है । 
ब्राह्मी स्थिति । 
स्थापितो ब्रह्मवादो हि, 
सब वेदांतगोचर: । 


यह सब ब्रह्मरूप ही है, ब्रह्म ही है। 

ऐसा हमारा दृढ निश्चय है । 

इसमे कोई भेद नही है; जो है वह सर्व ब्रह्म ही है । 

सवंत्र ब्रह्म है, स्वरूप ब्रह्म हे । उसके सिवाय कुछ नही है । 

जीव ब्रह्म है, जड ब्रह्म है । हरि ब्रह्म है, हर ब्रह्म है । 

ब्रद्मा ब्रद्म है। ३० ब्रह्म है। वाणी ब्रह्म है | गुण ब्रह्म है। 

मत्त्व ब्रह्म है। रजो ब्रह्म है । तमो ब्रह्म है। पंचभूत ब्रह्म है | 
आकाश ब्रह्मा है | वायु ब्रह्म हैं | अग्नि ब्रह्म है। जल भी ब्रह्म है। 
पृथ्वी भी ब्रह्म है। देव ब्रह्म है। मनुष्य ब्रह्म है। तिय॑च ब्रह्म है। 
नरक ब्रह्म है। सब ब्रह्म है। अन्य नहीं है। 


काल ब्रह्म है। कम ब्रह्म है। स्वभाव ब्रह्म है। नियति ब्रह्म है। 
ज्ञान बह्मा है। ध्यान ब्रह्म है। जप ब्रह्म है । तप ब्रह्म है। सब ब्रह्म हे । 
नाम ब्रह्म है। रूप ब्रह्म है| शब्द ब्रह्म है| स्परश ब्रह्म है। रस ब्रह्म है। 
गंध ब्रह्म है | स्व ब्रह्म है। 
ऊँचे नीचे तिरछे स्व ब्रह्म है | 
एक ब्रह्म है। अनेक ब्रह्म है। 
ब्रह्म एक है, अनेक भासित होता है। 

सब ब्रह्म है । 

सव॑ ब्रह्म है । 

सब ब्रह्म है। 

35 शांति. शांति: शांति: | 


सब ब्रह्म है, इसमे संशय नही | 
में ब्रह्म, तू ब्रह्म, वह ब्रह्म इसमें संशय नही | 





पन्‍ना २७ 


पन्‍ना २८ 


पन्‍ता २५, 


पन्‍ना ३० 


पत्ना ३१ 


ओमद्‌ रांजचन्दर 


हम ब्रह्म, आप ब्रह्म, वे ब्रह्म इसमें संशय नही । 

जो ऐसा जानता है वह ब्रह्मा, इसमे संशय नही । 

जो ऐसा नही जानता वह भी ब्रह्म, इसमे सशय नही । 
जीव ब्रह्म है, इसमे संशय नही । 

जड ब्रह्म है, इसमे संशय नही ) 

ब्रह्म जीवरूप हुआ है, इसमे संशय नही | 

ब्रह्म जडरूप हुआ है, इसमे संशय नहीं । 





सब ब्रह्म है, इसमे संशय नही । 
3 ब्रह्म ! 

सव॑ ब्रह्म, सच ब्रह्म । 

ढ* शांति: शातिः शांति: । 


स्व हरि है, इसमे सहाय नही । 





यह सब आनन्दरूप ही है, आनन्द हो है, इसमे संशय नही । 





हरि ही स्वंख्प हुआ है। 
--हरिका अंश हूँ । 
१. उसका परमदासत्व करने योग्य हूँ, ऐसा दुढ निश्चय करना, इसे हम विवेक कहते है । 
२. ऐसे दृढ़ निश्वयको उस हरिकी माया आकुल करनेवाली लगती है, वहाँ धेय॑ रखना | 
३. वह सब रहनेके लिये उस परम रूप हरिका आश्रय अगोकार करना अर्थात्‌ “मै! के 
स्थानपर हरिको स्थापित करके मैं को दासत्व देना-- 
४ ऐसे ईएवराश्रयी होकर प्रवृत्ति करें, 
ऐसा हमारा निएचय आपको रुचे | 





केवल पद 
"क्रक्का केवव्ट पद उपदेश । 
कहोश प्रणमी देव रसेहा ॥ 


१. कोई भो वस्तु किसी भी भावसे परिणत होती है । 

२. जो किसी भी भावसे परिणत नही, वह अवस्तु है । 

रे. कोई भी वस्तु केवछ परभावमे समवतरित नही होती । 

४. जिससे, जो सवंथा मुक्त हो सके वह वह न था, ऐसा जानते हैं । 
५. 








१. सावार्थ :-रमेशदेवको प्रणाम करके हम कहते हैं कि ककका केवल पदका उपदेश देता है । 


२३ था वर्ण शेड 


१६१ 

हे सहजात्मस्वरूपी ! आप कहा-कहाँ और किस-किस तरह दुविधामे पड़े है ? यह कहेँ। ऐसी 
विशज्ञात और दिग्मूढ दशा बयो ? 

मैं क्या कहूँ ? आपको क्या उत्तर हूँ ? मति दुविधामे पड़ गयी है, गति नही चलती । आत्मामें 
खेद ही खेद और कष्ट ही कष्ट हो रहा है। कहीं भी दृष्टि नही ठहरती और हम निराधार, निराश्रय हो 
गये हैं। ऊंँचे-नीचे परिणाम प्रवाहित होते रहते है। अथवा लोकादिके स्वरूपके विषयमे उलटे विचार 
आया करते हैं, किवा आ्राति और मूढ़ता रहा करती है। कही दृष्टि नही पहुँचती | ञ्रांति हो गयी है कि 
अब मुझमे कोई विशेष गुण दिखायी नही देता । मै अब दूसरे मुमुक्षुओंको भी सच्चे स्नेहसे प्रिय नही हूँ। 
दे सच्चे भावसे मुझे नहीं चाहते । अथवा कुछ अनिच्छासे और मध्यम स्नेहसे प्रिय समझते हैं । अधिक 
परिचय नही करना चाहिये, वह मैंने किया, उसका भी खेद होता है । 

सभी दर्शनोंमे श्का होती है | आस्था नही आती । 

यदि ऐसा है तो भी चिन्ता नहीं । आत्माकी आस्था है अथवा वह भी नहीं है ? 

उसकी आस्था है। उसका अस्तित्व है, नित्यत्व है, और वह चेतन्यवान है। अज्ञानसे कर्ताभोक्ता- 
पन है। ज्ञानसे परयोगका कर्तामोक्तापन नहीं है । 

ज्ञानादि उसका उपाय है। इतनी आस्था है। परन्तु उस आस्थाके प्रति अभी आत्मवृत्ति विचार- 
शुन्यतावत्‌ रहती है । इसका बडा खेद है। 

यह जो आपको आस्था है यही सम्यग्दर्शन है । किसलिये दुविधामे पड़ते हे ? विकल्पमे पड़ते हैं ? 

इस आत्माकी व्यापकताके लिये, मुक्तिस्थानके लिये, जिनकथित केवलज्ञान और वेदान्तक्थित 
केवलज्ञानके लिये तथा शुभाशुभ गति भोगनेके लोकके स्थान, तथा वेसे स्थानोके स्वभावतः शाइवत 
अस्तित्वके लिये, तथा इसके मापके लिये वारंवार शंका और शका ही हुआ करती है, और इससे आत्मा 
स्थिर नही हो पाता । 

जो जिनेन्द्रने कहा है उसे माने न ! 

जगह-जगह दाका होती है। तीन कोसके आदमो-चक्रवर्ती आदिके स्वरूप इत्यादि मिथ्या लगते 
है | पृथिवी आदिके स्वरूप असंभव लगते हैं । 

उसका विचार छोड़ दे । 

छोडे छूटता नही है । 

किसलिये ? 

यदि उसका स्वरूप उनके कहे अनुसार न हो तो उन्हे जैसा केवलज्ञान कहा है वैसा नही था, ऐसा 
सिद्ध होता है। तो क्या वेसा मानना ? तो फिर छोकका स्वरूप कौन यथार्थ जानता है ऐसा मानना ? 
कोई नहीं जानता ऐसा मानना ? और ऐसा जाने तो सबने अनुमान करके ही कहा है, ऐसा मानना पड़ता 
है । तो फिर बध मोक्ष आदि भावोकी प्रतीति क्‍या ? 

योगसे बैसा दर्शन होता हो, तो किसलिये अन्तर पड़ेगा ? 


समाधिमे छोटी वस्तु बड़ी दिखायी देती है और इससे मापमे विरोध आता है। समाधिमे चाहे 


जैसा दिखायी देता हो परन्तु मूलरूप इतना है और समाधिमे इस प्रकार दिखायी देता है, ऐसा कहनेमें 
क्या हानि थी ? 


१४८६ क्षौसद्‌ राजवना 


वह कहा भी गया हो, परन्तु वतंमान झास्त्रमें वह नहीं रहा ऐसा समझनेमे क्या हानि ? 

हानि कुछ नही, परन्तु इस तरह स्थिरता यथाथे नही आती । 

दूसरे भी बहुतसे भावोमे जगह-जगह विरोध दिखायी देता है। 

आप स्वयं भूलते हो तो ? 

यह भी सत्य है, परन्तु हम सत्य समझनेके अभिलाषी है । कुछ लाज-हार्म, समान, पूजा आदिके 
अभिलाषी नही है फिर भी सत्य समझमे क्‍यों नहों आता ? 

सदगुरुकी दृष्टिसे समझमे आता है। स्वत. यथार्थ समक्षमे नही आता । 

सदगुरुका योग तो मिलता नही है। और हमको सद्गुरुके तौरपर माना जाता है। तो फिर क्या 
करना ? हम जिस विषयमे जकावाले है, उस विषयमे दूसरोको क्‍या समझाये ? कुछ समझाया नहीं 
जाता और समय बीतता जाता है। इस कारणसे तथा कुछ विशेष उदयसे त्याग भी नही होता। जिससे 
सारी स्थिति शकारूप हो गयी है। इसकी अपेक्षा तो हमारे लिये जहर पीकर मर जाना उत्तम है, 
सर्वोत्तम है । 

दर्शनपरिषह इसी तरह भोगा जाता है क्या ? 

यह योग्य है। परन्तु हमको लोगोका परिचय “हम ज्ञानी है” ऐसी उनकी मान्यताके साथ न हुआ 
होता तो क्‍या बुरा था ? 

वही होनहार था । 

अरे | हे दुष्टात्मन्‌ ! पूवंसमे उचित सन्‍्मत्ति नही रखी और कमंबन्ध किये तो अब तू हो उनके फल 
भोगता है| तु या तो जहर पी और या तो उपाय तत्काल कर । 

योगसाधन करू ? 

उसमे बहुत अतराय देखनेमे आते है | वतंमानमे परिश्रम करते हुए भी वह्‌ उदयमे नहीं आता । 


१६२ 
हे श्री *” आप शकारूप भँवरमे वारवार फेंसते है, इसका अर्थ क्या है ? नि संदेह होकर रहे, 
और यही आपका स्वभाव है। 
हे अन्तरात्मा ! आपने जो वाक्य कहा वह यथार्थ है। निःसदेहरूपसे स्थिति यह स्वभाव है, तथापि 
जब तक संदेहके आवरणका सवंथा क्षय न किया जा सका हो तब तक वह स्वभाव चलायमान अथवा 


अप्राप्त रहता है और इस कारणसे हमे भी वतंमान दशा प्राप्त है। 
हे श्रीध”* *। आपको जो कुछ सदेह रहता हो उस संदेहका स्वविचारसे अथवा सत्समागमसे 


हे अन्तरात्मा | वतंमान आत्मदशाको देखते हुए यदि परम सत्समागम प्राप्त हुआ हो ओर उसके 
आश्रयमे वृत्ति प्रतिबन्धको प्राप्त हुई हो तो वह सदेहकी निवृत्तिका हेतु होना सभव है। अन्यथा दूसरा 
कोई उपाय दिखायी नही देता, और परम सत्ममागम अथवा सत्समागम भी प्राप्त होना अत्यंत कठिन है। 

हे श्राौ.! आप कहते है वेस सत्समागमकी दुरूभता है, इसमे सशय नही है; परन्तु वह दुलेभता 
यदि सुलम न हो ओर वेसा विशेष अनागत कालमे भी आपको दिखायी देता हो तो आप शिथिलताका 
त्याग करके स्वविचारका दृढ़ अवलबन ग्रहण करे, और परम पुरुषकी आज्ञामें भक्ति रखकर सामान्य 
सत्समागममे भी काल व्यतीत करे | 


२३ वाँ वर्ष २४७ 


हे अंतरात्मा | वे सामान्य सत्समागमी हमे पूछकर संदेहकी निवृत्ति करना चाहते हैं, और हमारी 
आज्ञासे प्रवृत्ति करना कल्याणरूप है .ऐसा जानकर वशवर्ती होकर प्रवृत्ति करते है, जिससे हमे उतके समा- 
गममें तो निजविचार करनेमे भी उनकी संभाल लेनेमे पडता पड़े, और प्रतिबन्ध होकर स्वविचारदशा बहुत 
आगे न बढे, इसलिये संदेह तो वेसे ही रहे । ऐसा संदेहसाहचययं जब त्तक हो तब तक दूसरे जीवोंके अर्थात्‌ 
सामान्य सत्समागम आदिमे भी आना योग्य नही, इसलिये क्या करना यह नही सूझ्षता । 





श्ष्रे 

है हरि ! इस कलिकाल्मे तेरे प्रति अखंड प्रेमका एक क्षण भी बीतना दुलेभ है, ऐसी निवृत्ति 
लोग भूल गये है । प्रवृत्तिमे प्रवृत्त होकर निवृत्तिका भान भी नही रहा । नाना प्रकारके सुखाभासके लिये 
प्रयत्न हो रहा है | चाव भी नष्ट प्रायः हो गया है । वृद्धमर्यादा नही रही । धरमर्यादाका तिरस्कार हुआ 
करता है| सत्सग क्या ? और यही एक कतंव्यरूप है ऐसा समझना केवल दुष्कर हो पड़ा है। सत्सगकी 
प्राप्तिमे भी जीवको उसकी पहचान होनी महा विकट हो पडी है। जीव मायाकी प्रवृत्तिका प्रसंग वार॑वार 
किया करते है। एक बार जिन वचनोंकी प्राप्ति होनेसे जीव बंधनमुक्त हो और तेरे स्वरूपको प्राप्त करे, 
वेसे वचन बहुत बार कह जानेका भी कुछ ही फल नही होता। ऐसी अयोग्यता जीवोमे आ गयी है। 
निष्कपटता हानिको प्राप्त हुई है। शास्त्रमें संदेह उत्पन्न करता इस जीवने एक ज्ञान मान लिया है। 
प्रिग्रहकी प्राप्तिके लिये तेरे भक्तकों भी ठगनेका कार्य उसे पापरूप नही लगता । परिग्रहका उपाजं॑न 
करनेवाले सगे सम्बन्धियोसे जीवने जैसा प्रेम किया है वेसा प्रेम तुझसे अथवा तेरे भक्तसे किया होता तो 
जीव तुझे प्राप्त कर लेता | सर्व भूतोमे दया रखनी ओर सबमें तू है ऐसा समझकर दासत्वभाव रखना, 
यह परम धर्म स्खलित हो गया है। सव॑ रूपोमे तेरा अस्तित्व समान ही है, इसलिये भेदभावका त्याग 
करना, यह महा पुरुषोंका अन्तरंग ज्ञान आज कही भी दृष्टिगोचर नहीं होता | हम कि जो तेरा मात्र 
निरंतर दासत्व ही अनन्य प्रेमसे चाहते है, उसे भी तू कलियुगका प्रसंगी सग दिया करता है । 

अब है हरि ! यह देखा नही जाता, सुना नहीं जाता, यह न कराना योग्य है। फिर भो हमारे 
प्रति तेरी ऐसी ही इच्छा हो तो प्रेरणा कर कि जिससे हम उसे केवल सुखरूप ही मान लेगे । हमारे प्रसगमे 
आये हुए जीव किसी प्रकारसे दु खी न हो और हमारे द्वेषी न हों (हमारे कारणसे) ऐसा मुझ शरणागतपर 
अनुग्रह होना योग्य हो तो कर । मुझे बडेसे बड़ा दु ख मात्र इतना ही है कि जीव तेरेसे विमुख करनेवाली 
वृत्तियोसे, प्रवत्ति करते है । उनका प्रसंग होना और फिर किन्‍्ही कारणोसे उन्हे तेरे सन्‍्मुख होनेका कहने- 
पर भी उसका अंगीकार न होना यह हमे परम दुःख है । और यदि वह योग्य होगा तो उसे दुर करनेके 
लिये हे नाथ ! तू समर्थ है, समय॑ है । हे हरि ! वारवार मेरा समाधान कर, समाधान कर । 





१६४ 
अद्भुत ! अद्भुत ! अद्भूत ! परम अचित्य एसा तेरा स्वरूप, हे हरि ! मे पामर प्राणी उसका केसे 
पार पाऊँ ? मैं जो तेरे अन॑त ब्रह्मांडडा एक अश वह तुझे केसे जानूँ ? स्वसत्तात्मक ज्ञान जिसके मध्यमे 
है ऐसे हे हरि | तुझे चाहता हूँ, चाहता हूँ | तेरी कृपा चाहता हूँ | तुझे वारंवार हे हरि ! चाहता हूँ । हे 
श्रीमान पुरुषोत्तम । तू अनुग्रह कर ! अनुग्रह कर !! 


।/च्न्‍ीउ तु 


२३ वाँ वष 


श्ष्ष बंबई, कातिक सुदी ५, सोम, १९४७ 
परम पृज्य--केवलबी ज-सम्पन्न, 
सर्वोत्तम उपकारी श्री सोभाग्यभाई, 
मोरबी । 
आपके प्रतापसे यहाँ आनन्दवृत्ति है । 
प्रभुके प्रतापसे उपाधिजन्य वृत्ति है | 
भगवान परिपूर्ण सवंगुणसम्पन्न कहलाते है। तथापि इनमे भी कुछ कम अपलक्षण नहों है | विचित्र 
करना यही है इसकी लीला ! तो अधिक क्या कहना ! 
सर्व समर्थ पुरुष आपको प्राप्त हुए ज्ञानके ही गोत गा गये है। इस्त ज्ञानकी दिन प्रतिदिन इस 
आत्माको भी विशेषता होती जाती है। मै मानता हूँ कि केवलज्ञान तकका परिश्रम व्यर्थ तो नही जायेगा । 
हमे मोक्षकी कोई जरूरत नही है । निःशंकताकी, निर्भवताकी, निराकुलताकी और निःस्पुहताकी जदरत 
थी, वह अधिकाझमे प्राप्त हुई मालूम होती है, और पूर्णाशमे प्राप्त करानेकी गुप्त रहे हुए करुणासागरकी 
कृपा होगी, ऐसी आशा रहती है | फिर भी इससे भी अधिक अलौकिक दश्शाकी इच्छा रहती है, तो विशेष 
क्या कहना ? 
अनह॒द ध्वनिमे कमी नही है । परन्तु गाडी-घोडेकी उपाधि श्रवणका सुख थोड़ा देती है। निवृत्तिके 
सिवाय यहाँ दूसरा सब कुछ है। 
जगतको, जगतकी लीलाको बेठे बेठे मुफ्तमे देख रहे है । 
आपकी कृपा चाहता हूँ। 
वि० आज्ञाकारी रायचन्दका प्रणाम । 





१६९ बंबई, कातिक सुदी ६, मंगल, १९४७ 
सत्पुरुषके एक-एक वाक्यमे, एक-एक शब्दम अनंत आगम निहित हैं, यह बात केसे होगी ? 
निम्नलिखित वाक्य मैने असख्य सत्पुरुषोकी सम्मतिसे प्रत्येक मुमुक्षुक लिये मंगलरूप माने हैं, 

मोक्षके सर्वोत्तम कारणरूप माने हैं :-- 
१. मायिक सुखकी सं प्रकारकी वांछा चाहे जब भी छोड़े बिना छुटकारा होनेवाला नही है, तो 
जबसे इस वाक्यका श्रवण किया, तभीसे उस क्रमका अभ्यात्त करना योग्य ही है, ऐसा समझे । 


२४ था क्षे २४० 


२. किसी भी प्रकारसे सदुगुरुकी शोध करे, शोध करके उसके प्रति तन, मन, वचन और आत्मासे 
अपंणबुद्धि करे; उसीकी आज्ञाका सर्वथा निःशंकतासे आराधन करे, और तभी सर्व मायिक वासनाका 
अभाव होगा, ऐसा समझें । 

३. अनादि कालके परिभ्रमणमे अनतवार शास्त्रश्रवण, अनंतवार विद्याभ्यास, अनंतवार जिनदीक्षा 
और अनंतवार आचायंत्व प्राप्त हुआ है। मात्र 'सत्‌' मिला नही, 'सत्‌' सुना नही, और सत्‌ की श्रद्धा की 
नही, और इसके मिलने, सुनने और श्रद्धा करनेपर ही छुटकारेकी गूँज आत्मामें उठेगी। 

४. मोक्षका मार्ग बाहर नही, परन्तु आत्मामे है । मार्गको प्राप्त पुरुष मार्गंको प्राप्स करायेगा । 

५, मार्ग दो अक्षरोमे निहित है और अनादि कालसे इतना सब करनेपर भी क्यों प्राप्त नही हुआ, 
इसका विचार करें। 


१६७ बंबई, कार्तिक सुदी १२, रवि, १९४७ 
३७ सत्‌ 
हरीच्छा सुखदायक ही है । 
निविकल्प ज्ञान होनेके बाद जिस परमतत्त्वका वर्शान होता है, 
उस परम तत्त्वरूप सत्यका ध्यान करता हूँ । 
जिभोवनका पत्र और अंबालालका पत्र प्राप्त हुआ है । 
धर्मज जाकर सत्समागम करनेकी अनुमति है, परन्तु आप तीनके सिवाय और कोई न जाने ऐसा 
यदि हो सकता हो तो उस समागमके लिये प्रवृत्ति करें; नहीं तो नही । इस समागमको यदि प्रगटतामें आने 
देगे तो हमारी इच्छानुसार नही हुआ, ऐसा समझें । 


धमंज जानेका प्रसंग लेकर यदि खम्भातसे निकलेंगे तो सम्भव है कि यह बात प्रगट हो जायेगी 
और आप कबीर आदि सप्रदायमे मानते हैं, ऐसी लोकचर्चा होगी अर्थात्‌ आप उस कबीर संप्रदायके न होनेपर 
भी वैसे माने जायेंगे । इसलिये कोई दूसरा प्रसंग लेकर निकलना और बीचमे धमंजमें मिक्राप करते आना। 
वहाँ भी अपने धर्म, कुल इत्यादि सबंधी अधिक परिचय नहीं देना । तथा उनसे पूर्ण प्रेमले समागम करना, 
भेदभावसे नही, मायाभावसे नही, परन्तु सत्स्नेहभावस करना। मव्मतज सम्बन्धी अभी समागम करनेका 
प्रयोजन नही है। खम्भातसे धमंजकी ओर जानेस पहले धमेज एक पत्र लिखना, जिसमे विनयसहित जताना 
कि किसी ज्ञानावतार पुरुषकी अनुमति आपका सत्सग करनेके लिये हमे मिली है जिससे आपके दक्षनके 
लिये" ““तिथिको आयेंगे। हम आपका समागम करते है यह बात अभी किसी भी तरहसे अप्रगट रखना 
ऐसो उस ज्ञानावतार पुरुषने आपको और हमे सूचना दी है। इसलिये आप इसका पालन कृपया अवश्य 
करेंगे ही । 

उनका समागम होनेपर एक बार नमस्कार करके विनयसे बेठना । थोड़ा समय बीतनेके बाद 
उनकी प्रवृत्ति--प्रेममावका अनुसरण करके बातचीत करना। (एक साथ तीन व्यक्ति अथवा एकसे 
अधिक व्यक्ति न बोलें ।। पहले यों कहे कि आप हमारे सम्बन्धमे नि सन्देह दृष्टि रखें। आपके दर्शनाथं 
हम आये हैं। सो किसी भी तरहके दूसरे कारणसे नही, परन्तु मात्र सत्संगकी इच्छासे । इतना कहनेके 
बाद उन्हे बोलने देना। उसके थोडे समय बाद आप बोलना ' हमे किसी ज्ञानावतार पुरुषका समागम 
हुआ था | उनकी दशा अलौविक देखकर हमे आइचय हुआ था । हमारे जेन होनेपर भी उन्होने निधि- 
संवादछूपसे प्रवृत्ति करनेका उपदेश दिया था। “सत्य एक है, दा प्रकारका नही है। और बह ज्ञानीके 


अनुग्नहके बिना प्राप्त नही होता । इसलिये मत मतातरका त्याग करके ज्ञानीकी भ्ाज्ञामे अथवा सत्संभमें 
शेर 


२५० श्रीमद्‌ राजवमा 


प्रवृत्ति करना । जैसे जीवका बंधन निवृत्त हो वेसे करना योग्य है। और इसके लिये हमारे ऊपर कहे हुए 
साधन हैं ।” इत्यादि प्रकारसे उन्होने हमें उपदेश दिया था। और जैन आदि मतोंका आग्रह मिटाकर उनके 
आदेशानुसार प्रवृत्ति करनेकी हमारी अभिलाषा उत्पन्न हुई थी, ओर अब भी वेसी ही है कि मात्र सत्यका 
ही आग्रह रखना । मतमे मध्यस्थ रहना | वे अभी विद्यमान है। युवावस्थाके पहले भागमे है। अभी 
उनकी इच्छा अप्रगट रूपसे प्रवृत्ति करनेकी है। नि.संदेह स्वरूप ज्ञानावतार हैं ओर व्यवहारमे रहते हुए 
भी वीतराग हैं। उन क्ृपालुका समागम होनेके बाद हम विशेषत निराग्रही रहते है। मतमतांतर सबंधी 
विवाद खड़ा नहीं होता । निष्कपट भावसे सत्यका आराधन करनेकी ही दृढ अभिलाषा है। उन ज्ञानावतार 
पुरुषने हमे बताया था--“हम अभी प्रगटरूपसे मार्ग बताये ऐसी ईष्वरेच्छा नही है इसलिये हम आपसे 
अभी कुछ कहना नही चाहते | परन्तु योग्यता आये और जोव यथायोग्य मुमुक्षुता प्राप्त करे इसके लिये 
प्रयत्न करे ।” और इसके लिये उन्होने अनेक प्रकारसे सक्षेपमे अपूर्वं उपायोका उपदेश दिया था। अभी 
उनकी इच्छा अप्रगट ही रहनेकी है, इसलिये परमार्थके सम्बन्धमे वे प्राय मौन ही रहते है। हम पर इतनी 
अनुकंपा हुई कि उन्होंने इस मौनको विस्मृत किया था और उन्हीं सत्पुरुषने आपका समागम करनेकी 
हमारी इच्छाको जन्म दिया था, नही तो हम आपके समागमका लाभ कहांसे पा सकते ? आपके गुणोंको 
परीक्षा कहाँसे होती ? ऐसी आप अपनो अभिलाषा बताना कि हमे आपसे किसी प्रकारसे बोध प्राप्त हो 
और हमे मार्गंकी प्राप्ति हो तो इसमे वे ज्ञानावतार प्रसन्न ही है। हमने उनके शिष्य होनेकी इच्छा रखी 
थी। तथापि उन्होने बताया था--“अभी प्रगटरूपसे मार्ग कहनेकी हमे ईद्वराज्ञा नही है, तो फिर आप 
चाहे जिस सत्सगमे योग्यता या अनुभव प्राप्त करे इसमे हमे संतोष हो है ।”” आपके लिये भी उनका ऐसा 
ही अभिप्राय समझें कि हम आपके शिष्यके तौर पर प्रवृत्ति करें तो भी आप मेरे ही शिष्य हैं ऐसा उन्होने 
कहा है । आपके प्रति उन्होने परमार्थयुक्त प्रेममाव हमे बताया था । यद्यपि उन्हे किसीसे भेदभाव नही है, 
तथापि आपके प्रति स्नेहभाव किसी पू्वके कारणसे बताया मालूम होता है। मुक्तात्मा होनेसे वस्तुतः 
उनका नाम, धाम, ग्राम कुछ भी नहीं है, तथापि व्यवहारसे वेसा है। फिर भी उन्होंने यह सब अप्रगट 
रखनेकी हमे आशा की है। आपसे वे अप्रगटरूपसें व्यवहार करते है । तथापि आप उनके पास प्रगट है । 
अर्थात्‌ आपको भी अभी तक उन्होने प्रगट समागम, नाम, धामके बारेमे कुछ भी कहनेदे लिये हमे प्रेरित 
नहीं किया है और ईश्वरेच्छा होगी तो थोड़े समयमे आपको उनका समागम होगा ऐसा हम समझते हैं । 


इस प्रकार प्रसंगानुसार बातचीत करना | किसी भी प्रकारसे नाम, धाम और ग्राम प्रगट करना 
ही नही और उपयुक्त बात आपको अपने हृदयमें समझनेकी है । इसपरसे उस प्रसंगमे जो योग्य लगे वह 
बात करना | उसका भावाथ न जाना चाहिये । 

ज्ञानावतार” सम्बन्धी ज्यों ज्यो उनकी इच्छा जागृत हो त्यों त्यों बातचीत करना | वे ज्ञानाव- 
तारका ममागम चाहे इस प्रकारसे बातचीत करे। परन्तु 'ज्ञानावतार'की प्रशंसा करते हुए उनका अविनय 
न हो जाये यह ध्यान रखे | तथा 'ज्ञानावतार' की अनन्य भक्ति भी ध्यानमे रखे। 


जब मनमेलका योग लगे तब बताइये कि हम उनके शिष्य है वेसे आपके शिष्य ही हैं। हमे किसी 
तरहसे मार्गंकी प्राप्ति हो ऐसा बतायें इत्यादि बातचीत कीजिये । और हम कौनसे शास्त्र पढ़ें ? क्‍या 
श्रद्धा रखें ? कैसे प्रवृत्ति करें ? योग्य लगे तो यह सब बताये । कृपया आपका हमारेसे भेदभाव न हो । 

उनका सिद्धात भाग पूछिये । इत्यादि जान लेनेका प्रसंग बन जाये तो भी उन्हे बताइये कि हमने 
जिन ज्ञानावतार पुरुषको बताया है वे और आप हमारे लिये एक हो है। क्योंकि ऐसी बुद्धि रखनेकी उन 


ज्ञानावतारकी हमे आज्ञा है| मात्र अभी उनकी अप्रगट रहनेकी इच्छा होनेसे हमने उनकी इच्छाका अनु- 
सरण किया है। 


२४ थाँ वर्षे २५१ 


विशेष क्‍या लिखें ? हरीच्छा जो होगी वह सुखदायक ही होगी । 

एकाध दिन रुकिये | अधिक नही, फिरसे मिलिये । 

मिलनेकी हाँ बताइये । हरीच्छा सुखदायक है ! 

ज्ञानावतार सम्बन्धी वे पहले बात कहे तो इस पत्रमे बतायी हुई बातको विशेषतः दृढ़ कीजिये | 


भावाथ ध्यानमे रखिये | इसके अनुसार चाहे जिस प्रसगमे इसमेसे कोई बात उनसे करनेकी आपको 
स्वतंत्रता है । 


उनमे ज्ञानावतारके लिये अधिक प्रेम पैदा हो ऐसा प्रयत्न कीजिये । हरीच्छा सुखदायक है । 





१६८ बंबई, कातिक सुदी १३, सोम; १९४७ 
'एनुं स्वप्ले जो दर्शन पासे रे, लेनुं मनन बढ़े दोजे भामे रे) 
थाय कृष्णनों लेद्ा प्रसंग रे, तेने न गसे संसारनो संग रे ॥ 





*हसतां रमतां प्रगट हरि देखुं रे, मारु जीव्यूं सफब्ठ तब लेखुं रे। 
मुक्तानन्वनों नाथ विहारी रे, ओधा जीवनदोरी अमारी रे॥ 





आपका क्ृपापत्र कल मिला | प्रमानन्द और परमोपकार हुआ | 
ग्यारहवे गुणस्थानसे गिरा हुआ जीव कम-से-कम तीन और अधिकसे-अधिक पन्द्रह भव करे, ऐसा 
अनुभव होता है। ग्यारहवाँ गुणस्थान ऐसा है कि वहाँ प्रकृतियाँ उपशम भावमे होनेसे मन, वचन और 
कायाके योग प्रबल शुभ भावमे रहते हैं; इससे साताका बंध होता है, और यह साता बहुत करके पाँच 
अनुत्तर विमानकी ही होती है । 
आज्ञाकारी 





१६९५ बबई, कारतिक सुदी १३, सोम, १९४७ 
कल आपका एक पत्र मिला | प्रसगात्‌ कोई प्रइन आनेपर अधिक लिखना हो सकेगा । 
सि त्रिभोवनदासकी अभिलाषा प्रसंगोपात्त समझी जा सकी तो है ही, तथापि अभिलाषाके लिये 
पुरुषार्थ करनेकी बात वही बतायी; जो इस समय बला रहा हूँ । 





१७० बबई, कार्तिक सुदी १४, १९४७ 
परम पृज्यश्री, 
आज आपका एक पत्र भूधर दे गया । इस पत्रका उत्तर लिखनेसे पहले कुछ प्रेमभक्ति सहित 
लिखना चाहता हूं । 
आत्माने ज्ञान पा लिया यह तो निःसंशय है, ग्रन्थिमेद हुआ यह तौनों कालमे सत्य बात है। सब 
ज्ञानियोने भो इस बातका स्वीकार किया है। अब हमे अन्तिम निविकल्प समाधि प्राप्त करना बाकी है, 


१. भावषा्---कद कोई स्वप्नमे भी इसका दर्शन पाता है तो उसका मन दूसरे मोहमें नहीं पडता | जिसे 
क्ष्णका लेश मात्र भी प्रसंग हो जाता है, उसे फिर संसारका सग अच्छा नही रूगता | 

२. भावार्थ---मैं जब हुँसते-खेलते हुए हरिको प्रत्यक्ष देखूँ तब अपने जीवनको सफल समझूँ। है उडब ! 
मुक्तालन्दके नाथ और बिहारी श्रीकृष्ण हमारे जीवनके झाघार है । ३. यह पत्र भौ सोभागभाईफो छिक्षा है । 


र५२ श्रीमद्‌ राजचना 


जो सुलभ है। और उसे प्राप्त करनेका हेतु भो यही है कि किसी भो प्रकारसें अमुतसागरका अवलोकन 
करते हुए अल्प भी मायाका आवरण बाध न करे, अवलोकन सुखका अल्प भी विस्मरण न हो, 'तू ही, 
तू ही' के सिवाय दूसरी रटन न रहे, मायिक भयका, मोहका, संकल्पका या विकलल्‍्पका एक भी अंश न 
रहे । यदि यह एक बार यथायोग्य प्राप्त हो जाये तो फिर चाहे जेसा प्रवतंन किया जाये, चाहे जेसा 
बोला जाये, चाहे जेसा भाहार-विहार किया जाये, तथापि उसे किसी भी प्रकारकी बाधा नही है | पर- 
मात्मा भी उसे पूछ नही सकता | उसका किया हुआ सब कुछ सुलटा है। ऐसी दक्ञा भ्राप्त करनेसे परमाथ- 
के लिये किया हुआ प्रयत्न सफल होता है। आर ऐसी दशा हुए बिना प्रगट मार्ग प्रकाशित करनेकी 
परमात्माकी आज्ञा नही है ऐसा मुझे लगता है । इसल्पि दृढ़ निश्चय किया है कि इस दशाको भ्राप्त करके 
फिर प्रगट मार्ग कहना--परमार्थ कहना--तब तक नही, आर इस दशाको पानेमे अब कुछ ज्यादा वक्‍त 
भो नही है। पन्‍्द्रह अशो तक तो पहुँचा जा चुका है। निविकल्पता तो है ही; परन्तु निवात्त नही है, 
लिबृत्ति हो तो दूसरोके परमार्थके लिये क्या करना इसका विचार किया जा सकता है। उसके बाद त्याग 
चाहिये, और उसके बाद त्याग कराना चाहिये | 

महापुरुषोंने कंसी दशा प्राप्त करके मांग प्रगट किया है, क्या क्या करके मांग प्रगट किया है, इस 
बातका आत्माकों भलीभाँति स्मरण रहता है, और यही प्रगट मार्ग कहने देनेकी ईएवरी इच्छाका लक्षण 
मालूम होता है । 

इसलिये अभी तो केवल गुप्त हो जाना ही योग्य है। एक अक्षर भी इस विषयमे कहनेकी इच्छा 
नहीं होती । आपकी इच्छाकी रक्षाके ल्यि कभी कभी प्रवर्तन होता है, अथवा बहुत परिचयमे आये हुए 
योगपुरुषकी इच्छाके लिये कुछ अक्षरोका उच्चारण या लेखन किया जाता है। बाकी से प्रकारसे गुप्ता 
रखी है। अज्ञानी होकर वास करनेकी इच्छा बना रखी है। वह ऐसी कि अपूर्व॑ कालमे ज्ञान प्रगट करते 
हुए बाघ न आये । 

इतने कारणोसे दीपचन्दजी महाराज या दूसरेके लिये कुछ नही लिखता। गुणस्थान इत्यादि का 
उत्तर नही लिखता । सूत्रका स्पश भी नहीं करता । व्यवहारकी रक्षा करनेके लिये थोडीसी पुस्तकोंके पन्ने 
पलटता हूँ । बाकी सब कुछ पत्थर पर पावीक॑ चित्र जेसा कर रखा है। तन्‍्मय आत्मयोगमे प्रवेश है। 
बही उल्लास है, वहो याचना है, और योग (मन, वचन ओर काया) बाहर पूव॑कर्म भोगता है । बेदोदयका 
नाश होने तक गृहवासमे रहना याग्य लगता है। परमेश्वर जान-बूझकर बेदोदय रखता है, क्योकि पचम 
कालम परमाथका वर्षाऋतु होने देनेकी उसकी थोड़ी टी इच्छा रूगती है। 

तंर्थंकरन जो समझा और पाया उसे “इस कालम न समझ सके अथवा न पा सके ऐसी कुछ भी 
बात नही है । यह निर्णय बहुत समयसे कर रखा है। यद्यपि तीर्थंकर होनेकी इच्छा नहीं है, परन्तु तीर्थंक र- 
के किये अनुसार करनेकी इच्छा हे, इतनी अधिक उन्मत्तता आ गयी है। उसे शांत करनेकी द्ाक्ति भी 
भा गयी है, परन्तु जान-बूझ्षकर शात करनेको इच्छा नही रखी है। 

आपसे निवेदन है कि वुद्धमेसे युवान बने और इस अलख वार्ताके अग्रेसरके अग्रेसर बनें। 
थोड़ा लिखा बहुत समझे । 

गुणस्थान समझनेके लिये कहे हैं। उपशम और क्षपक ये दो प्रकारकी श्रेणियाँ है। उपशममें प्रत्यक्ष 
दर्शंनका सम्भव नही है, क्षपकमे है। प्रत्यक्ष दर्शंनके सम्भवके अभावमे ग्यारहवें गुणस्थानसे जीव पीछे 
लौटता है। उपशम श्रेणी दो प्रकारकी है। एक आज्ञारूप और दूसरी मार्यके जाने बिना स्वाभाविक उपशम 
होनेरूप | आज्ञारूप उपशम श्रेणीवाला भी आज्ञाके आराधन तक पतित नही होता । दूसरी श्रेणीवाला 
अन्त तक जानेके बाद भागंकी अज्ञानताके कारण पतित होता है। यह आँखों देखी, आत्मासे अनुभव की 


श्ड माँ वर्ण र्ध्है 


हुई बात है। किसी शास्त्रमेंस मिल जायेगी, न मिले तो कोई बाघ नहो है। तीर्थंकरके हृदयमे यह बात 
थी, ऐसा हमने जाना है। 

दश्पूर्वधारी इत्यादिकी आज्ञाका आराधन करनेकी महावीरदेवकी शिक्षाके बिषयमे आपने जो 
बताया है वह ठीक है। इसने तो बहुत कुछ कहा था, परन्तु रहा है थोड़ा और प्रकाष्षक पुरुष गृहस्था- 
वस्थामें हैं। बाकीके गुफामे हैं। कोई कोई जानता है परन्तु उतना योगबल नही है। 

तथाकथित आधुनिक मुनियोका सृत्रार्थ श्रवणके योग्य भी नही है। सूत्र लेकर उपदेश करनेकी 
आगे जरूरत नहीं पड़ेगी । सूत्र और उसके पहलू सब कुछ ज्ञात हो गये है । 

यही विनती । 

वि० आ० रायचंद | 





१७१ बंबई, कातिक सुदी १४, बुध, १९४७ 
सुश भाईश्री अंबालाल इत्यादि, 


खंभात। 
श्री मुनिका पन्र' इसके साथ संलग्न है मो उन्हें पहुँचाइयेगा । 
निरन्तर एक ही श्रेणी रहती है । हरिक्ृपा पूर्ण है। 
त्रिभोवन द्वारा वरणित एक पत्रकी दशा स्मरणमे है। वारंवार इसका उत्तर मुनिके पत्रमे बताया है 
वही आता है। पत्र लिखनेका उद्देश मेरे प्रति भाव करानेके लिये है, ऐसा जिस दिन मालूम हो उस 
दिनसे मार्गका क्रम भूल गये ऐसा समझ लीजिये | यह एक भविष्य कालमे स्मरण करने योग्य कथन है। 





सत्‌ श्रद्धा पाकर 
जो कोई आपको धमं-निमित्तसे चाहे 
उसका संग रखें | 
वि० रायचन्दके यथायोग्य | 
१७२ मोहमयी, कातिक सुदी (४, बुध, १९४७ 


सदजिज्ञासु-मार्गानुसारी मति, खंभात ! 

कल आपका परम भक्तिसूचक पत्र मिला | विशेष आह्लाद हुआ | 

अनंतकालसे स्वयंको स्वविषयक ही श्राति रह गयी है; यह एक अवाच्य «और अद्भुत विचारका 
विषय है। जहाँ मतिकी गति नही, वहाँ वचनकी गति कहाँसे हो ? 

निरंतर उदासीनताके क्रमका सेवन करना, सत्पुरुषकी भक्तिमे छीन होना; सत्पुरुषोंके चरित्रोंका 
स्मरण करना, सत्पुरुष।के लक्षणका चितन करना; सत्पुरुषोंकी मुखाकृतिका हृदयसे अवलोकन करना, उनके 
मन, वचन और कायाकी प्रत्येक वेष्टाके अद्भुत रहस्योका वारंबार निदिध्यासन करना, और उनका मान्य 
किया हुआ सभी मान्य करना | 

यह ज्ञानियों द्वारा हृदयमे स्थापित, निर्वाणके लिये मान्य रखने योग्य, श्रद्धा करने योग्य, वारंवार 
चितन करने योग्य, प्रति क्षण ओर प्रति समय उसमे लीन होने योग्य परम रहस्य है। और यही सव्व॑ 
शास्त्रोंका, सव॑ सतोंके हृदयका और ईएबरके घरका मम पानेका महामागं है। और इन सबका कारण 
किसी विद्यमान सत्पुरुषकी प्राप्ति और उसके प्रति अविचल श्रद्धा है | 


१, साथका पन्न तं० १७२ । 


२५४ शीसद्‌ राजचंन 


अधिक क्या लिखना ? आज, चाहे तो कल, चाहे तो लाख वर्षमें और चाहे तो उसके बादमें था 
उससे पहले, यही सूझनेपर, यही प्राप्त होनेपर छुटकारा है। सव॑ प्रदेशोमे मुझे तो यही मान्य है। 

प्रसंगोपात्त पत्र लिखनेका ध्यान रखंगा। आप अपने प्रसंगियोंमे ज्ञानवार्ता करते रहियेगा, और 
उन्हे परिणाममे लाभ हो इस तरह मिलते रहियेगा । 

अंबालालसे यह॒पत्र अधिक समझा जा सकेगा । आप उनकी विद्यमानतामे पतन्रका अवलोकन 
९8२88 और उनके त्तथा त्रिभोवन आदिके उपयोगके लिये चाहिये तो पत्रकी प्रतिलिपि करनेके लिये 
दोजियेगा । 





यहो विज्ञापन | 
सबंकाल यही कहनेके लिये जीनेके इच्छुक 
रायचन्दकी वदना। 
१७३ बंबई, कातिक वदी ३, शनि, १९४७ 
जिज्ञासु भाई, 


आपका पहले एक पत्र मिला था, जिसका उत्तर अबालालके पत्रसे लिखा था। वह आपको मिला 
होगा । नही तो उनके पाससे वह पत्र मँगवाकर देख लीजियेगा । 

समय निकालकर किसी न किसी अपूर्व साधनका कारणभूत प्रइन यथासम्भव करते रहियेगा । 

आप जो जो जिज्ञासु है वे सब प्रतिदिन अमुक समय, अमुक घंडी तक धमंकथार्थं मिलते रहे तो 
परिणाममे वह छाभका कारण होगा | 

इच्छा होगी तो किसी समय नित्य नियमके लिये बताऊंगा । अभी नित्य नियममे साथ मिलकर 
एकाध अच्छे ग्रन्थका अवलोकन करते हों तो अच्छा । इस विषयमे कुछ पूछेंगे तो अनुकूलताके अनुसार 
उत्तर दूँगा । 

अंबालालके पास लिखे हुए पत्रोंकी पुस्तक है। उसमेसे कुछ भागका उल्लासयुक्त समयमे अवलोकन 
करनेमे मेरी ओरसे आपके लिये अब कोई इनकार नही है। इसलिये उनसे यथासमय पुस्तक मँगवाकर 
अवलोकन कीजियेगा । 

दृढ़ विश्वाससे मानिये कि इसे व्यवहारका बंधन उदय कालमे न होता तो आपको और दूसरे कई 
मनुष्योंको अपू् हितकारी सिद्ध होता | प्रवृत्ति है तो उसके लिये कुछ असमता नही है, परन्तु निवृत्ति 
होती तो अन्य आत्माओंको मार्गंप्राप्तिका कारण होता । अभी उसे विलंब होगा । पंचमकालकी भी प्रवृत्ति 
है । इस भवमे मोक्षगामी मनुष्योंकी संभावना भी कम है। इत्यादि कारणोंसे ऐसा ही हुआ होगा । तो 
इसके लिये कुछ खेद नहीं है। 

आप सबको स्पष्ट बता देनेकी इच्छा हो आनेसे बताता हूँ कि अभी तक मेंने आपको मार्गके ममंका 
(एक अबालालके सिवाय) कोई अंश नही बताया है, और जिस मार्गको प्राप्त किये बिना किसी तरह किसी 
कालमे जीवका छुटकारा होना सम्भव नही हे ! यदि आपकी योग्यता होगी तो उस मागको देनेमे समथे 
कोई दूसरा पुरुष आपको ढूंढना नही पडेगा । इसमे किसी तरह मेंने अपनी स्तुति नही की है । 

इस आत्माको ऐसा लिखना योग्य नही लगता, फिर भी लिखा है। 

अबालालका अभी पत्र नही है, उनसे लिखनेके लिये कहे । 

वि० रायचन्दके यथायोग्य | 


अमन नकेकान++०+ 3 न» >मककक+«+»+५> ०. 


२४ याँ वर्ध श्षप 


श्छ्ड बंबई, कारतिक वदी ५, सोम, १९४७ 
संतकी शरणमें जा । 
सुजशञ भाईएश्री अंबालाल, 
आपका एक पत्र मिला । आपके पिताक्षीका धर्मेच्छुक पत्र सिला | प्रसंगवद्य उन्हें योग्य उत्तर देता 
हो सकेगा । ऐसी इच्छा करूँगा | 
सत्संग यह बडेसे बड़ा साधन है । 
सत्पुरुषकी श्रद्धाके बिना छुटकारा नही है । 
ये दो विषय शास्त्र इत्यादिसे उन्हे बताते रहियेगा | सत्सगकी वृद्धि कीजियेगा | 
वि० रायचन्दके यथायोग्य | 





१७५ बे बई, वातिक वदी ८, गुरु, १९४७ 
सुज्ञ भाई अंबालाल, 
यहाँ आनंदवृत्ति है। आप सब सत्सगकी वृद्धि करें। छोटालालका आज पत्र मिला | आप सबका 
जिज्ञासु भाव बढे यह निरन्‍्तरकी इच्छा है । 
परम समाधि है । 
वि० रायचंदके यथायोग्य । 





१७६ बंबई, कातिक वदी ९, शुक्र, १९४७ 

जीवन्मुक्त सौभाग्यमूति सौभाग्यभाई, मोरबी । 

मुनि दीपचंदजीके सम्बन्धमे आपका लिखना यथार्थ है। भवस्थितिकी परिपक्वता हुए बिना, 
दीनबंधुकी कृपाके बिना, संतत्नरणकी सेवा किये बिता त्रिकालमे मार्ग मिलना दुलंभ है | 

जीवके ससार परिश्रमणके जो जो कारण हैं, उनमे मुख्य स्वयं जिस ज्ञानके लिये शंकित है, उस 
ज्ञानका उपदेश करना, प्रगटठमे उस मार्गंकी रक्षा करना, हृदयमे उसके लिये चलूविचलता होते हुए भी 
अपने श्रद्धालुओको उसी मार्गके यथायोग्य होनेका ही उपदेश देना, यह सबसे बड़ा कारण है । आप उस 
मुनिके सम्बन्धमे विचार करेंगे तो ऐसा ही प्रतीत हो सकेगा । 

स्वय शकामे गोते खाता हो, ऐसा जीव निःशंक मार्गका उपदेश देनेका दभ रखकर सारा जीवन 
बिता दे यह उसके लिये परम शोचनीय है । मुनिके सम्बन्धमें यहाँ पर कुछ कठोर भाषामें लिखा है ऐसा 
लगे तो भी वैसा हेतु है ही नही | जैसा है वैसा करुणाद्रं चित्तसे लिखा है। इसी प्रकार दूसरे अनंत जीव 
पु्बंकालमे भटके है, वत्तमानकालमे भटक रहे हैं ओर भविष्य कालमे भटकेगे । 

जो छूटनेके लिये ही जीता है वह बंधनमे नहीं आता, यह वाक्य नि'शंक अनुभवका है। बधनका 
त्याग करनेसे छूटां जाता है, ऐसा समझनेपर भी उसी बंधनको वृद्धि करते रहना, उसमे अपना महत्व 
स्थापित करना और पृज्यताका प्रतिपादन करना, यह जीवको बहुत भटकानेवाला है । यह समझ समीप- 
मुक्तिगामी जीवको होती है, और ऐसे जीव समर्थ चक्रवर्ती जेसी पदवोपर आखरूढ होते हुए भी उसका त्याग 
करके, करपात्रमे भिक्षा माँगकर जीनेवाले सनन्‍्तके चरणोंको अनंतानंत प्रेमसे पूजते है, और वे अवश्यमेव 
छटते हैं । 

दीनबधुकी दृष्टि ही ऐसी है कि छूटनेके कामीको बाँधना नही, और बँधनेके कामीको छोड़ना नही । 
यहाँ बिकल्पशील जीवको ऐसा विकल्प हो सकता है कि जीवको बँधना पसन्द नहीं है, सभीको छूटनेकी 


२५६ झीमद्‌ राजचर 


इच्छा है तो फिर बँधता है क्यो ? इस विकल्पकी निवृत्ति इतनी ही है कि ऐसा अनुभव हुआ है कि जिसे 
छूटनेकी दृढ़ इच्छा होती है उसे बन्धनका विकल्प मिट जाता है, और यह इस बातका सत्साक्षी है | 

एक ओर तो परमाथंमागंको शीक्रतासे प्रगटट करनेकी इच्छा है, और एक ओर अलरूख 'लय' मे 
समा जानेकी इच्छा रहती है । अलख 'लय' मे आत्मासे समावेश हुआ है, योगसे करना यह एक रटन है। 
परमार्थके मार्गको बहुतसे मुमुक्षु प्राप्त करें, अलख समाधि प्राप्त करें तो अच्छा, और इसके लिये कितना 
ही मनन है | दीनबन्धुकी इच्छानुसार हो रहेगा । 

अद्भुत दशा निरन्तर रहा करती है। अवधघूत हुए हैं, अवधूत करनेके लिये कई जीबोके प्रति दृष्टि है। 

महावीरदेवने इस कालको पंचमकाल कहकर दु'षम कहा, व्यासने कलियुग कहा; यों बहुतसे महा- 
पुरुषोने इस कालूको कठिन कहा है, यह बात नि'शक सत्य है । क्योंकि भक्ति और सत्संग विदेश गये हैं 
अर्थात्‌ सम्प्रदायोंमे नही रहे और ये प्राप्त हुए बिना जीवका छुटकारा नहीं है। इस कालमे प्राप्त होने 
दुष्कर हो गये हैं, इसलिये काल भी दु.धम है। यह बात यथायोग्य ही है। दु षमको कम करनेके लिये 
आक्षिष दीजियेग | बहुत कुछ बतानेकी इच्छा होती है, परन्तु लिखने या बोलनेकी अधिक इच्छा नहीं 
रही । चेष्टासे समझमे आये ऐसा हुआ ही करे, यह इन्छा निश्चल है । 

वि० आज्ञाकारी रायचंदके दंडवत्‌ । 


१७७ बंबई, कातिक व॒दी १४, गुरु, १९४७ 





सुज्ञ भाई श्री त्रिभोवन, 

आपका एक पन्न मिला | सनन किया । 

अंतरकी परमाथ॑वृत्तियोको थोड़े समय तक प्रगट करनेकी इच्छा नही होती । धर्मेच्छुक प्राणियोके, 
पत्र, प्रइन आदि तो अभो बधनरूप माने है क्योंकि जिन इच्छाओंको अभी प्रगट करनेकी इचछा नहीं है 
उनके अंश (निरुपायतासे) उस कारणसे प्रगट करने पडलते हैं । 

नित्य नियममे आपको और सभी भाइयोंको अभी तो इतना ही बताता हूँ कि जिस जिस राहसे 
अन॑तकालसे पकडे हुए आग्रहका, अहृत्वका और असत्संगका नाश हो उस उस राहमें वृत्ति छानी, यही 
चितन रखनेसे, और परभवका दृढ विश्वास रखनेसे कुछ अंशोंमे उसमे सफलता प्राप्त होगी । 

वि० रायचंदके यथायोग्य । 





१७८ बंबई, कातिक बंदी ३०, शुक्र, १९४७ 

सुज्ञ भाई श्री अंबालाल, 

यहाँ आनंदबृत्ति है। आपकी और दूसरे भाइयोकी आनददबृत्ति चाहता हूँ। आपके पित्ाजीके धर्म- 
विषयक दो पत्र मिले | इसका क्या उत्तर लिखना ? इसका बहुत विचार रहा करता है। 

अभी तो में किसीको स्पष्टरूपसे धरम बतानेके योग्य नही हूँ, अथवा वेसा करनेकी मेरी इच्छा नही 
रहती । इच्छा न रहनेका कारण उदयमान कम है। उनकी वृत्ति मेरी ओर झुकनेका कारण आप इत्यादि 
हैं, ऐसी कल्पना है । ओर मै भी इच्छा रखता हूँ कि कोई भी जिज्ञासु हो वह धर्मप्राप्तोसे धर्म प्राप्त करे; 
तथापि मैं वतंमान कालमे रहता हूँ, वह काल ऐंसा नही है। प्रसगोपात्त मेरे कुछ पत्र उन्हे पढ़ाते रहिये 
अथवा उनमे कही हुई बातोंका उद्देश आपसे जितना समझाया जाये उतना समझ्ाते रहिये । 

पहले मनुष्यमे यथायोग्य जिज्ञासुता आनी चाहिये | पूर्वके आग्रह और असत्संग दूर होने चाहिये । 
इसके लिये प्रयत्न कीजिये | और उन्हे प्रेरणा करते रहेंगे तो किसी प्रसंगपर अवश्य स्रम्भाल लेनेका स्मरण 
कछंगा । नही तो नही । 


२४ थाँ वर्ष २५७ 


दूसरे भाइयोंको भी, जिसके पाससे धर्म प्राप्त करना हो उस पुरुषके धर्मप्राप्त होनेकी पूर्ण परीक्षा 
करनी चाहिये, यह संतकी समझने जैसी बात है । वि० रायचंदके यथायोग्य । 





१७९ बंबई, कातिक, १९४७ 
उपद्म्त भाव 
सोलह भावनाओंसे भूषित होनेपर भी स्वयं जहाँ सर्वोत्कृष्ट माना गया है वहाँ दूसरेकी उत्कृष्टता- 
के कारण अपनी न्यूनता होती हो और कुछ मत्सरभाव आकर चला जाये तो उसे उपशम भाव था, क्षायिक 
ने था, यह नियम है। 





१८० बंबई, मगसिर सुदी ४, सोम, १९४७ 

परम पृज्यश्री , 

कलके पत्रमे सहज व्यवहारचिता बतायी थी; उसके लिये सबंधा निर्भव रहना | रोम रोममें भक्ति 
तो यही है कि ऐसो दशा आनेपर अधिक प्रसन्न रहना । मात्र दूसरे जीवोंके दिल दुःखानेका कारण आत्मा 
हो वहाँ चिता सहज करना । दृढज्ञानकी प्राष्तिका यही लक्षण है। 

"मुनिको समझानेकी माथापच्चीमे आप न पड़ें तो अच्छा। जिसे परमेश्वर भटकने देना चाहता है, 
उसे निष्कारण भटकनेसे रोकना यह ईश्वरीय नियमका भंग करना किसलिये न माना जाये ? 

रोम रोममे खुमारी आयेगी, अमरबरमय ही आत्मदृष्टि हो जायेगी, एक 'तू ही, तू हो! का मनन 
करनेका अवकाश भी नही रहेगा, तब आपको अमरवरके आनन्दका अनुभव होगा । 

यहाँ यही दशा है | राम हृदयमे बसे हैं, अनादिके (आवरण) दूर हुए हैं। सुरति इत्यादिक खिले 
हैं। यह भी एक वाक्यकी बेगार की है। अभी तो भाग जानेकी वृत्ति है। इस शब्दका अ्थ भिन्‍न 
होता है । 

नीचे एक वाक्यको तनिक स्थाद्वादमें घटाया है-- 

“इस कालमें कोई मोक्ष जाता ही नही है ।/”” 

“इस कालमे कोई इस क्षेत्रसे मोक्ष जाता ही नही है ।” 

“इस कालमें कोई इस कालमे जन्मा हुआ इस क्षेत्रसे मोक्ष जाता ही नही है ।” 

“इस कालमे कोई इस कालका जन्मा हुआ स्वथा मुक्त नहीं होता ।” 

“इस कालमे कोई इस कालका जन्मा आ सब कर्मोंसे सबंधा मुक्त नहीं होता ।” 

अब इसपर तनिक विचार करें। पहले एक व्यक्ति बोला कि इस कालमें कोई मोक्ष जाता ही नहीं 
है। ज्यों ही यह वाक्य निकला कि दांका हुई--इस कालमे क्या महाविदेहसे मोक्षमे जाता ही नहीं है ? 
वहाँसे तो जाता है, इसलिये फिर वाक्य बोलो । तब दूसरी बार कहा; इस कालमें कोई इस क्षेत्रते मोक्षमे 
नहीं जाता । तब प्रश्न किया कि जंबु, सुधर्मास्वामी इत्यादि केसे गये ” वह भी तो यही काल था, 
इसलिये फिर वह व्यक्ति विचार करके बोला-- श्स कालमे कोई इस कालका जन्मा हुआ इस क्षेत्रसे मोक्ष- 
में नहीं जाता । तब प्रइन किया कि किसीका मिथ्यात्व जाता होगा या नही ? उत्तर दिया, हाँ जाता है। 
तब फिर कहा कि यदि मिथ्यात्व जाता है तो मिथ्यात्वके जानेसे मोक्ष हुआ कहा जाये या नहीं ? तब 
उसने हाँ कही कि ऐसा तो होता है। तब कहा--ऐसा नही परन्तु ऐसा होगा कि इस कालमे कोई इस 
कालका जन्मा हुआ सब करममंसे मुक्त नही होता । 


१. मुनि दोपचन्दजी । २. परमात्ममय 
डरे 





२५८ श्रीमद्‌ राजचन्द्र 


इसमे भी अनेक भेद है, परन्तु यहाँ तक कदाचित्‌ साधारण स्याद्वाद मानें तो यह जैनके शास्त्रके 
लिये स्पष्टीकरण हुआ माना जाये | वेदात आदि तो इस कालमें सबंधा सब कर्मोसे छुडा नेके लिये कहते 
हैं । इसलिये अभी भी आगे जाना होगा | उसके बाद वाक्य सिद्धि होगी | इस तरह वाक्य बोलनेकी अपेक्षा 
रखना उचित है। परनल्तु ज्ञान उत्पन्त हुए बिना इस अपेक्षाकी स्मृति रहना सम्भव नह्ठी है। या तो 
सत्पुरुषकी कृपासे सिद्धि हो । 

अभो इतना ही । थोड़ा लिखा बहुत समझें | ऊपर लिखी हुई माथापच्ची भी लिखना पसन्द नहीं 
है। शक्‍्करके श्रीफलकी सभीने प्रशंसा की है, परन्तु यहाँ तो अमृतका नारियलका पूरा वृक्ष है। तो यह 
कहाँसे पसन्द आये ? नापसन्द भी नही किया जाता। 

अन्तमें आज, कल और सदाके लिये यही कहना है कि इसका संग होनेके बाद सबंथा निर्भय रहना 
सीखें । आपको यह वाक्य कैसा लगता है ? वि० रायचंद । 


१८१ बबई, मगसिर सुदी २, शनि, १९४७ 





सुज्ञ भाई छोटालाल, 

भाई त्रिभोवनका और आपका पत्र मिला । और भाई अबालालका पत्र मिला। 

अभी तो आपका लिखा हुआ पढनेकी इच्छा रखता हूँ । किसी प्रसगसे प्रवृत्ति (आत्माकी) होगी 
तो मैं मी लिखता रहूंगा । 

आप जिस समय समतामे हों उस समय अपनी अतरकी उमियोके विषयमे लिखियेगा। 

यहाँ तीनो काल समान हैं । प्राप्त व्यवहारके प्रति असमता नहीं है, और उसका त्याग करनेकी 
इच्छा रखी है; परन्तु पूव॑ प्रकृतिको दूर किये बिना छुटकारा नही है । 

कालको दुःबरमता"”'''से यह प्रवृत्तिमागं बहुतसे जीवोको सत्‌के दर्शन करनेसे रोकता है। 


आप सबसे अनुरोध है कि इस आत्माके संबंधमे दूसरोसे कीई बातचीत न करें। 
वि० रायचंद | 





१८२ बंबई, मगसिर सुदी १३, बुध, १९४७ 
आपका कृपापन्न कल मिला | पढ़कर परम संतोष प्राप्त हुआ | 
आप हृदयके जो जो उद्गार लिखते हैं, उन सबको पढ़कर आपकी योग्यताके लिये प्रसन्‍न होता हूँ, 
परम प्रसन्नता होती है, और वारवार सत्युगका स्मरण होता है। आप भी जानते हैं कि इस कालमे 
मनुष्योंक मन मायिक सपत्तिकी इच्छावाले हो गये है। कोई विरल मनुष्य निर्वाण-मार्गकी दृढ़ इच्छावाला 
रहना सम्भव है; अथवा वह इच्छा किसी एकको ही सत्युरुषके चरणसेवनसे प्राप्त होती है ऐसा है । 
महांधकारवाले इस कालमे हमारा जन्म किसी का -णसे ही हुआ होगा, यह नि.शक है, परन्तु 
क्या करे ? वह संपूर्णतासे तो बहू सुझाये तब हो सकता है । वि० रायचंद | 


१८३ बबई, मगसिर सुदी १४, १९४७ 
आनन्दर्मति सत्स्वरूपको अभेदसावसे त्रिकाल नमस्कार करता हूँ। 
परमजिज्ञासासे भरपूर आपका धम्मपत्र परसो मिला | पढ़कर संतोष हुआ | 
उसमे जो जो इच्छाये बतायी है, वे सब कल्याणकारक ही हैं, परन्तु उन इच्छाओकी सब प्रकारकी 
स्फुरणा तो सच्चे पुरुषके चरणकमलकी सेवामे निहित है। और अनेक प्रकारसे सत्संगमे निहित है। यह 
सब अनन्त ज्ञानियोंका सम्मत किया हुआ निःशंक वाक्य आपको लिखा है | 


२४ याँ वर्ष श्र 


परिभ्रमण करते हुए जीवने अनादिकालसे अब तक अपूर्वको नही पाया है। जो पाया है वह सब 
पूर्वानुपूर्व है। इन सबकी वासनाका त्याग करनेका अभ्यास कीजियरेगा | दृढ़ प्रेमसे और परमोल्लाससे यह 
अभ्यास विजयी होगा, और वह कालक्रमसे महापुरुषके योगसे अपूबंकी प्राप्लि करायेगा | 
स्व प्रकारकी क्रियाका, योगका, जपका, तपका और इसके सिवाय अन्य प्रकारका लक्ष्य ऐसा 
रखिये कि यह सब आत्माको छुडानेके लिये है, बन्धनके लिये नहीं हैँ । जिनसे बन्धन हो वे सब (क्रियासे 
लेकर समस्त योगादि तक) त्याज्य हैं । 
मिथ्यानामधारीके यथायोग्य । 





श्८टड बंबई, मगसिर सुदी २५, १९४७ 
सत्स्वरूपको अभेद भक्तिसे नमस्कार । 
आपका पत्र कल मिला | 
आपके प्रदन मिले । यथासमय उत्तर लिखंगा। आधार निमित्त मात्र हूँ। आप निष्ठाको सबलू 
करनेका प्रयत्न करे यह अनुरोध है । 





श्८५ बंबई, मगसिर वदी ७, शुक्र, १९४७ 
आज हृदय भर आया है। जिससे विशेष प्रायः कल लिखंगा | हृदय भर आनेका कारण भी 
व्यावहारिक नहीं है । 


स्वंथा निश्चित रहनेकी बिनतो है । 
वि० आ० रायचंद। 





१८६ बंबई, मगसिर वदी १०, १९४७ 
सुज्ञ भाई श्री अबालाल, 


यहाँ आनंदरवृत्ति है । जैसे मार्गानुसारी हुआ जाये वेसे प्रयत्न करना यह अनुरोध है। 
विशेष क्या लिखना ? यह कुछ सूझता नही है । 
रायचंदके यथायोग्य। 





१८७ बबई, मगसिर वदी ३०, १९४७ 
प्राप्त हुए सत्स्वरूपको अभेवभावसे अपूर्य समाधिमे स्मरण करता हूँ । 

महाभाग्य, शातमूर्ति, जीवन्मुक्त श्री सोभागभाई, 

यहाँ आपकी क्रपासे आनन्द है, आप निरन्तर आनन्दमे रहे यह आशिघ है। 

अन्तिम स्वरूपके समझनेमे, अनुभव करनेमे अल्प भी न्यूनता नही रही है। जैसा है वैसा सवंथा 
समझमे आया है। सब प्रकारोका एक देश छोड़कर बाकी सब अनुभवमे आया है। एक देश भी समझमे 
आनेसे नही रहा, परच्तु योग (मन, वचन, काया) से असंग होनेके लिये वनवासकी आवद्यकता है; और 
ऐसा होनेपर वह देश भी अनुभवमे आ जायेगा, अर्थात्‌ उसीमे रहा जायेगा, परिपृर्ण छोकालोकज्ञान उत्पन्न 
होगा, और उसे उत्पन्न करनेकी (वेसे) भाकाक्षा नही रही, फिर भी उत्पन्न कैसे होगा ? यह भी आइचर्य- 
कारक है ! परिपूर्ण स्वरूपज्ञान तो उत्पन्न हुआ ही है; और इस समाधिमेसे निकलकर लोकालोकदशनके 
प्रति जाना केसे होगा ? यह भी एक मुझे नही परन्तु पश्र छिखनेवालेको विकल्प होता है ! 


२६० ओमदू राजचन्द्र 


कुनबी और कोलो जैसी जातिमे भी थोडे ही वर्षोंमे मार्मे-प्राप्त बहुत पुरुष हो गये है। उन 
महात्माओोंकी जनसमुदायकों पहचान न होनेके कारण कोई विरला ही उनसे सार्थंकता सिद्ध कर सका 
है। जीवको महात्माके प्रति मोह ही नही हुआ, यह केसी अद्भुत ईइबरीय नियति है ? 

वे सब कुछ अन्तिम ज्ञानको प्राप्त नही हुए थे, परन्तु उसकी प्राप्ति उनके बहुत समीप थी । ऐसे 
बहुतसे पुरुषोके पद इत्यादि यहाँ देखें । ऐसे पृरुषोके प्रति रोमाच बहुत उल्लसित होता है, और मानो 
निरन्तर उनकी चरणसेवा ही करते रहे, यह एकमात्र आकाक्षा रहता है। ज्ञानीकी अपेक्षा ऐसे मुमुक्षुओपर 
अतिशय उल्लास आता है, इसका कारण यही कि वे निरन्तर ज्ञानीकी चरणसेवा करते है, और यही 
उनका दासत्व उनके प्रति हमारा दासत्व होनेका कारण है। भोजा भगत, निरात कोली इत्यादिक पुरुष 
योगी (परम योग्यतावाले) थे । निरंजन पदको समझनेवालेको निरजन कैसी स्थितिमे रखते हैं, यह विचार 
करते हुए अकल गतिपर गम्भीर एवं समाधियुक्त हास्य आता है! अब हम अपनी दह्माकी किसी भी 
प्रकारसे नही कह सकेगे, तो फिर लिख कैसे सकेंगे ? आपके दशौन होनेपर जो कुछ वाणी कह सकेगी वह 
कहेगी, बाकी निरुपायता है। (कुछ) मुक्ति भी नही चाहिये, और जिस पुरुषकों जेनका केवलज्ञान भी 
नहीं चाहिये, उस पुरुषको अब परमेश्वर कौनसा पद देगा ? यह कुछ आपके विचारमे आतता है ? भाये तो 
आदइचर्य कीजिये, नही तो यहाँसे तो किसी तरह बुछ भी बाहर निकाला जा सके ऐसी सम्भावना मालूम 

। 

ता ६2068 जो कुछ व्यवहार-धर्म प्रशघन भेजते हैं, उनपर ध्यान नही दिया जाता । उनके अक्षर भी पूरे 
पढ़नेके लिये ध्यान नही जाता, तो फिर उनका उत्तर न लिखा जा सका हो तो आप किसलिये राह 
देखते है ? अर्थात्‌ वह अब कब हो सकेगा, उसकी कुछ कल्पना नही की जा सकती । 


आप वारंवार लिखते है कि द्शनके लिये बहुत आातुरता है, परन्तु महावीरदेवने पचमकाल कहा 
है ओर व्यास भगवानने कलियुग कहा है, वह कहाँसे साथ रहने दे ? और दे तो आपको उपाधियुक्त 
किसलिये न रखे ? 

यह भूमि उपाधिकी छ्षोभाका संग्रहालय है । 

खीमजी इत्यादिको एक बार आपका सत्संग हो तो जहाँ एक लक्षता करनी चाहिये वहाँ होगी, 
नही तो होनी दुलंभ है; क्योंकि हमारी अभी बाह्य वृत्ति कम है । 





१८८ बंबई , पौष सुदी २, सोम, १९४७ 
कहनेरूप जो मै उसे नमस्कार हा । 
सर्व प्रकारसे समाधि है । 





१८९ बबई, पौष सुदी ५, गुरु, १९४७ 
*अलखनाम धुनि लगी गगनमें, समगत भया सन मेरा जो। 
आसन मारी सुरत दृढ़ धारी, दिया अगस घर डेरा जोश 
दरइ्या अलस देदारा जो । 








#भावार्ध--गगनमे अलख नामकी घुन लगी है, जिसमे मरा मन मरन हो गया है। आसन रूगाकर सुरतको 
दृढतासे धारणकर अगसके घर डेरा जमाया है ओर अलूखके स्वरूपका दर्शन किया है । 





२४ या वर्ष २६१ 


१९० बंबर्र, पौष सुदी ९, १९४७ 
चि० बत्रिभोवतका लिखा पत्र कल मिला | आपको हमारे ऐसे व्यावहारिक कार्य-कथनसे भी विकल्प 
न हुआ, इसके लिये सन्‍्तोष हुआ है | आप भी सनन्‍्तोष ही रखिये। 
पुर्वापर असमाधिरूप हो उसे न करनेकी शिक्षा पहले भी दी है। और अब भी यही शिक्षा विशेष 
स्मरणमे रखने योग्य है। क्योकि ऐसा रहनेसे भविष्यमे धर्मप्राप्ति सुलभ होगी । 
जैसे आपको पूर्वापर असमाधि प्राप्त न हो वेसे आज्ञा हांगी। चुनीलालका द्वेष क्षमा करने 
योग्य है। 
समय समयपर कृवरजीको पत्र लिखते रहिये, क्योकि वे पत्र लिखनेके लिये लिखते हैं । 
वि० रायचन्दके यथायोग्य | 





१९१ बबई, पोष सुदी १०, सोम, १९४७ 

महाभाग्य जीवन्मुक्त, 

आपका कृपापत्र आज एक मिला । उसे पढ़कर परम सन्‍्तोष हुआ | 

प्रसनव्याकरणमे सत्यका माहात्म्य पढ़ा है। मनन भी किया था। अभी हरिजनकी संगतिके 
अभावसे काल कठिनतासे बीतता है, हरिजनकी सगतिमे भी उसकी भक्ति करना बहुत प्रिय है | 

आप परमाथंके लिये जो परम आकांक्षा रखते है, वह ईश्वरेच्छा होगी तो किसी अपूव॑ रास्तेसे 
पूरी होगी | जिन्हे भ्रान्तिसे परमार्थंका लक्ष मिलना दुलभ हो गया है, ऐसे भारतक्षेत्रवासी मनुष्योंपर 
वह परमक्ृपालु परमकृपा करेगा, परन्तु अभी कुछ समय तक उसकी इच्छा हो, ऐसा मालूम नहीं होता । 





ि श्९र बंबई, पौष सुदी १४, शुक्र, १९४७ 
आयुष्मान भाई, 


आज आपका एक पत्र मिला | 

आपको किसी भी प्रकारसे पूर्वापर धम्मप्राप्ति असुलभ हो, इसलिये कुछ भी न करनेके लिये आज्ञा 
दी थी, तथा अन्तिम पत्रमे सूचित किया था कि अभी इस विषयमे कोई व्यवस्था न करें । यदि जरूरत 
पडेगी तो तत्सम्बन्धी कुछ करनेके लिये इस तरह लिखूँगा कि जिससे आपको पूर्वापर असमाधि न हो। 
यह वाक्य यथायोग्य समझमे आया होगा । तथापि कुछ भक्तिदशानुयोगस ऐसा किया मालूम होता है। 

कदाचित्‌ आपने इतना भी न किया होता तो यहाँ आनन्द ही था। प्रायः ऐसे प्रसंगमे भी दूसरे 
प्राणीको दु खी करमेका न होता हो तो आनन्द हो रहता है। यह वृत्ति मोक्षाभिलाषीके लिये तो बहुत 
उपयोगी है, आत्मसाधनरूप है। 

सत्‌को संत्रूपसे कहनेकी जिसकी निरन्तर परम अभिलाषा थी ऐसे महाभाग्य कबीरका एक 
पद इस विषयमे स्मरण करने योग्य है| यहाँ एक उसकी मूद्धन्य कडी लिखी है-- 

''करना फकीरी क्या दिलगोरी, सदा मगन मन रहेना जी 7” 

मुमुक्षुओको इस वृत्तिको अधिकाधिक बढाना उचित हे। परमार्थाचता होना यह एक अलूग 
विषय है; व्यवहार्राचिताका वेदन अन्तरसे कम करना, यह मार्गप्राप्तिका एक साधन है। 

आपने इस बार मेरे प्रति जो कुछ किया है, वह एक अलग ही विषय है, तथापि विज्ञापन है 
कि किसी भी प्रकारसे आपको असमाधिरूप जेसा मालूम हो तब इस विषयमे यहाँ लिख भेजना जिससे 
योग्य व्यवस्था करनेका यथासम्भव प्रयास होगा । 


२६२ शी म॒द्‌ राजचन्द 


अब इस विषयको इतनेसे यहाँ छोड देता हूँ | 

हमारी वृत्ति जो करना चाहती है, वह निष्कारण परमाथ॑ है, तत्सम्बन्धी आप वारार जान 
सके है, तथापि कुछ समवाय कारणकी न्यूनताके कारण अभी तो वेसा कुछ अधिक नही किया जा 
सकता | इसलिये अनुरोध है कि हम अभी कोई परमार्थज्ञानी है अथवा समर्थ है ऐसी बात प्रसिद्ध न 
करें, क्योंकि यह हमे वर्तमानमे प्रतिकूल जेसा है । 

आप जो समझे है वे मार्गकों सिद्ध करनेके लिये निरन्तर सत्पुरुषके चरित्रका मनन करते रहे | 
प्रसंगात्‌ वह विषय हमे पूछें। सत्शास्त्र, सत्कथा और सद्व्रतका सेवन करें । 

वि० निमित्तमात्र 





१०३ बबई, पौष वदी २, सोम, १९४७ 

सुज्ञ भाई, 
हमे सभी मुमुक्षुओका दासत्व प्रिय है। जिससे उन्होने जो जो विज्ञापन किया है, वह सब हमने 
पढ़ा है। यथायोग्य अवसर प्राप्त होनेपर इस विषयमे उत्तर लिखा जा सकता है, तथा अभी आश्रम 
(जो स्थिति है वह स्थिति) छोड देनेकी आवश्यकता नही है। हमारे समागमकी जो आवश्यकता बतायी 
बह अवश्य हितकारी है। तथापि अभी उस दशाका योग आना शकय नहीं है। यहाँ निरन्तर आनन्द 
है। वहाँ धर्मंयोगकी बुद्धि करनेके लिये सभीसे विनती है। वि० रा० 





श्थ्ड बबई, पौष, १९४७ 
जीवको मार्ग मिला नही है, इसका क्या कारण ? 
इसका वारवार विचार कर, योग्य रूगे तब साथका पत्र पढे ! 
अभी विशेष लिख सकनेकी या बतलानेकी दशा नही है, तो भी एक मात्र आपकी मनोवृत्ति कुछ 
दुःखित होनेसे रुके इसलिये यथावसर जो कुछ योग्य लगा सो लिखा है । 
हमे लगता है कि मार्ग सरल है, परतु प्राप्तिका योग मिलना दुलंभ है! 
सत्स्वरूपको अभेदभावसे और अनन्य भक्तिसे नमोतमः 
जो निरंतर भाव-अप्रतिबद्धतासे विचरते है ऐसे ज्ञानीपुरुषक चरणारविदके प्रति अचल प्रेम हुए बिना 
और सम्यक्‌प्रतीति आये बिना सत्स्वरूपकी प्राप्ति नही होती, ओर आने पर अवद्य वह मुमुक्षु, जिसके 
चरणारविदकी उसने सेवा की है, उसकी दक्षाको पाता है। सब ज्ञानियोने इस मार्गंका सेवन किया 
है, सेवन करते है ओर सेवन करेगे । ज्ञानप्राप्ति इससे हमे हुई थी, वतंमानमे इसी मागंसे होती है और 
अनागतकालमे भी ज्ञानप्राप्तिका यही मार्ग है। स्व शास्त्रोका बोध-लक्ष्य देखा जाये तो यही है। और जो 
कोई भी प्राणी छूटना चाहता है उसे अखड वृत्तिसे इसी मागंका आराधन करना चाहिये । इस मागंका 
आराधन किये बिना जीवने अनादि कालसे परिभ्रमण किया है। जब तक जीयको स्वच्छंदरूपी अंधत्व है, 
तब तक इस मार्गका दर्शन नही होता | /अधत्व दूर होनेके लिये) जीवको इस मार्गका विचार करना चाहिये, 
दृढ मोक्षेष्छा करनो चाहिये, इस विचारमे अप्रमत्त रहना चाहिये, तो मार्गंकी प्राप्ति होकर अंधत्य दूर 
होता है, यह नि.शंक मानें। अनादिकालसे जीव उलटे मार्गपर चला है । यद्यपि उसने जप, तप, शास्त्रा- 
ध्ययन इत्यादि अनत बार किया है, तथापि जो कुछ भी अवश्य करने योग्य था, वह उसने किया नहीं है; 
जो हमने पहले ही बताया है। 


२४ थाँ वर्ष २६३ 


#सुयगडांगसूत्रमें ऋषभदेवजो भगवानने जहाँ अद्टानवें पुत्रोकों उपदेश दिया है, मोक्षमार्गपर 
चढ़ाया है वहाँ यही उपदेश किया है-- 

“हे आयुष्मानो ! इस जीवने सब कुछ किया है. एक इसके बिना, वह क्‍या ? तो कि निशच यपूर्वक 
कहते हैं कि सत्पुरुषका कहा हुआ वचन, उसका उपदेश सुना नही हे, अथवा सम्यक्‌प्रकारसे उसका पालन 
नही किया है। और इसे ही हमने मुनियोको सामाथिक (आत्मस्वरूपको प्राप्ति) कहा है ।” 

श्सुधर्मास्वामी जस्बुवामीको उपदेश देते है कि सारे जगतका जिन्‍्होने दर्शन किया है, ऐसे महावीर 
भगवानने हमे इस प्रकार कहा है-“गुरुके अधीन होकर आचरण करनेवाले अनन्त पुरुषोने मार्ग पाकर 
मोक्ष प्राप्त किया है ।” 

एक इस स्थलमे नही, परन्तु सर्व स्थलों और सबं शास्त्रोमे यही बात कहनेका लक्ष्य है । 

आणाए धम्मो आणाए तवो । 

आज्ञाका आराधन ही धर्म और आज्ञाका आराधन हो तप है। (आचाराग सूत्र) 

सब जगह यही महापुरुषोके कहनेका लक्ष्य है । यह लक्ष्य जीवकी समझमे नही आया । इसके कारणो- 
में सबसे प्रधान कारण स्वच्छंद है और जिसने स्वच्छदकों मद किया है, ऐसे पुरुषके लिये प्रतिब ता 
(लोकसम्बन्धी वधन, स्वजनकुटुम्ब बधन, देहाभिमानरूप बंधन, संकल्प-विकल्परूप बन्धन) इत्यादि 
बन्धनकों दूर करनेका सर्वोत्तम उपाय जो कोई हों उसका इसपरसे आप विचार कीजिये, और इसे विचारते 
हुए जो कूछ योग्य लगे वह हमे पूछिये, ओर इस मार्गंसे यदि कुछ योग्यता प्राप्त करेंगे तो चाहे जहाँसे भी 
उपशम मिल जायेगा । उपशम मिले और जिसकी आज्ञाका आराधन करे ऐसे पुरुषकी खोजमे रहिये । 

बाकी दूसरे सभी साधन बादमे करने योग्य है। इसके सिवाय दूसरा कोई मोक्षमार्गं विचारने पर 
प्रतीत नही होगा । (विकल्पसे) प्रतीत हो तो बताइयेगा ताकि जो कुछ योग्य हो वह बताया जा सकें । 


१९५ बंबई, पौष १९४७ 
सत्स्वरूपको अभेदरूपसे अनन्य भक्तिसे नमस्कार 

जिसे मार्गकी इच्छा उत्पन्न हुई है, उसे सब विकल्पोको छोडकर इस एक विकल्पको वारंवार 
स्मरण करना आवश्यक है-- 

“अनन्तकालसे जीवका परिभ्रमण हो रहा है, फिर भी उसको निवृत्ति क्यो नही होती ”? और वह 
क्या करनेसे हो ?” 

इस वाक्यमे अनत अथे समाया हुआ है, और इस वाक्‍्यमे कहो हुई चितना किये बिना, उसके लिये 
दृढ़ होकर तरसे बिना मार्गकी दिशाका भी अल्प भान नही होता, पूव॑ में हुआ नही, और भविष्यकालमे भी 
नही होगा | हमने तो ऐसा जाना है। इसलिये आप सबको यही खोजना है। उसके बाद दूसरा क्या 
जानना ? वह मालम होता है । 





श्र बंबई, माघ सुदी ७, रवि, १९४७ 

“मु-पनसे रहना पड़ता है ऐसे जिज्ञासु, 
जीवके लिये दो बड़े बधन हैं, एक स्वच्छद और दूसरा प्रतिबंध | जिसकी इच्छा स्वच्छंद दूर करनेकी 
है, उसे ज्ञानीकी आज्ञाका आराधन करना चाहिये, और जिसकी इच्छा प्रतिबंध दूर करनेकी है, उसे 


* प्रथम श्रुतस्कन्ध द्वितीय अध्ययन गाथा ३१-२२ १. देखें आक ८६ 
३. मुनि--मुनिश्री लल्लुजी 


रष्४ श्रोमद्‌ राजजना 


सर्वंसगका त्यागी होना चाहिये । ऐसा न हो तो बंधनका नाश नहीं होता । जिसका स्वच्छंद नष्ट हुआ है, 
उसको जो प्रतिबंध है, वह अवसर प्राप्त होनेपर नष्ट होता है, इतनों शिक्षा स्मरण करने योग्य है । 

यदि व्याख्यान करना पड़े तो करे, परन्तु इस कार्यकी अभी मेरी योग्यता नही है और यह मुझे 
प्रतिबंध है, ऐसा समझते हुए उदासीन भावम करे | उसे न करनेके लिये श्रोताओको रुचिकर तथा योग्य 
लगें ऐसे प्रयल्त करे, और फिर भो जब करना पड़े तो उपर्युक्त अनुसार उदासीन भाव समझकर करे। 


१९७ बबई, माघ सुदी ९, मगल, १९४७ 
आपका आनंदरूप पत्र मिला । ऐसे पत्रके दर्शनकी तृषा अधिक है । 
ज्ञानके 'परोक्ष-अपरोक्ष' होनेके विषयमे पत्रसे लिखा जा सकना सम्भव नही है, परन्तु सुधाकी 
धाराके पीछेके कितने हो दर्शन हुए हैं, और यदि असगताके साथ आपका सत्संग हो तो अंतिम स्वरूप 
परिपूर्ण प्रकाशित हो ऐसा है, क्योकि उसे प्राय सं प्रकारसे जाना है, और वही राह उसके दरनकी है । 
इस उपाधियोगमे भगवान इस दक्शनको नही होने देंगे, ऐसा वे मुझे प्रेरित करते है, इसलिये जब एकातवासी 
हुआ जायेगा तब जान-बूझकर भगवानका रखा हुआ परदा मात्र थोडे हा प्रयत्नसे दूर हो जायेगा | इसके 
अनिरिक्त दुसरे स्पष्टीकरण पत्र द्वारा नही किये जा सकते ! 


अभी आपके समागमके बिना आन॑दका रोघ है। 
वि० आज्ञाकारी 


१९८ बबई, माघ सुदी ११, गुर, १९४७ 
सत्‌को अभेद भावसे नमोनम- 

पत्र आज मिला। यहाँ आनन्द है (वृत्तिह़प)। आजकल किस प्रकारसे कालक्षेप होता है भा 
लिखियेगा । 

दूसरी सभी प्रवृत्तियोकी अपेक्षा जीवको योग्यता प्राप्त हो ऐसा विचार करना योग्य है, और उसका 
मुख्य साधन सब प्रकारके कामभोगसे वेराग्यसहित सत्संग है । 

सत्संग (समवयस्क पुरुषोका, समगुणी पुरुषोका योग) मे, जिसे सतका साक्षात्कार है ऐसे पुरुषके 
बचनोंका परिशीलन करना कि जिससे कालक्रमसे सन्‌को प्राप्ति होती है । 

जीव अपनी कल्पनासे किसी भी प्रकारसे सतको प्राप्त नही कर सकता । सजीबनमूत्तिके प्राप्त 
होनेपर ही सत्‌ प्राप्त होता है, सत्‌ समझमे भाता है, सत्‌का मार्ग मिलता है और सतपर ध्यान आता है। 
सजीवनमूतिके लक्षके बिना जो कुछ भी किया जाता है, वह सब जीवके लिये बन्धन है । यह मेरा हादिक 
अभिमत है | 

यह काल सुलभबोधिता प्राप्त होनेमे विष्नभूत है। फिर भी अभी उसकी विषमता कुछ (दूसरे 
कालकी अपेक्षा बहुत) कम है; ऐसे समयमे जिससे वक्रता व जडता प्राप्त होती है ऐसे मायिक व्यवहारमे 
उदासोन होना श्रेयस्कर है सत्‌का मार्ग कही भी दिखायी नहीं देता । 

आप सबको आजकल जो कुछ जैनकी पुस्तक पढनेका परिचय रहता हो, उसमेसे जिस भागमे 
जगतका विशेष वर्णत किया हो उस भागकों पढनेका थ्यान कम रखे, और जीवने क्या नही किया ? और 
अब क्या करना ? इस भागकों पढ़ने और विचारनेका विशेष ध्यान रखें । 

कोई भी दूसरे धमंक्रियाके नामसे जो आपके सहवासी (श्रावक आदि) क्रिया करते हो, उसका निषेध 
न करें | अभो जिसने उपाधिरूप इच्छा अगरीकार की है, उस पुरुषको किसी भो प्रकारसे प्रगट न करें | 


२४ था बर्ष रद५ 


मात्र कोई दृढ़ जिज्ञासु हो उसका ध्यान मार्गकी ओर जाये ऐसी थोटे शब्दोमे धर्मकथा करे (और वह 
भी यदि वह इच्छा रखता हो तो), बाकी अभी तो आप सब अपनी-अपनी सफलताके लिये मिथ्या धर्मे- 
वासनाओका, विषयादिककी प्रियताका, और प्रतिबधका त्याग करना सीखे । जो कुछ प्रिय करने योग्य है, 
उसे जीवने जाना नहीं; और बाकीका कुछ प्रिय करने योग्य नहो है, यह हमारा निः्चय है । 

आप जो यह बात पढे उसे सुज् मगनछाल और छोटालालकों किसी भी प्रकारसे सुना दीजिये, 
पढवा दीजिये। 


योग्यताके लिये ब्रह्मचयं एक बडा साधन है। असत्सग एक बडा विध्न है । 


१९९, बबई, माघ सुदी ११, गुरु, १९४७ 

उपाधियोगके कारण यदि जास्त्रवाचन न हो सकता हो तो अभो उसे रहने दें । परन्तु उपाधिसे 

नित्य प्रति थोड़ा भी अवकाश लेकर जिससे चित्तवृत्ति स्थिर हो ऐस। निवृत्तिमे वैठनेक्ी बहुत आवश्यकता 
है। और उपाधिमे भी निवृत्तिका ध्यान रखनेका स्मरण रखिये। 

आयुका जितना समय है उतना ही सभय यदि जीव उपाधिता रखे तो मनुष्यत्वका सफल होना कब 
सम्भव है ? मनुष्यताकी सफलताके लिये जोना हो कल्याणकारक हैं, ऐसा निश्चय करना चाहिये | और 
सफलताके लिये जिन जिन साधनोकी प्राप्ति करना थाग्य है उन्हें प्राप्त करनेके लिये नित्य प्रति निवृत्ति 
प्राप्त करनी चाहिये | निवृत्तिके अभ्यासके बिना जीवकी प्रवृत्ति दूर नहीं होती यह प्रत्यक्ष समझम आने 
जैसी बात है | 

धमंके रूपमे मिथ्या वासनाओसे जीवको बधन हुआ है, यह महान लक्ष रखफर वैसी भिथ्या 
वासनाये केसे दूर हो इसके लिये विचार करनेका अभ्यास रखियेगा । 

२०० बबरई माघ, सुदी, १९४७ 
बचनावलोी 

१ जीव स्वयको भूल गया है, और इसलिय उसे सत्सुखका वियोग है, ऐसा सर्व घर्म सम्मत कथन है। 

२. स्वयकों भूल जानेरूप अज्ञानका नाश ज्ञान सिलनेसे होता है, ऐसा नि शक मानना । 

३ ज्ञानकी प्राप्ति ज्ञानीके पाससे होनी चाहिये। यह स्वाभ विकरूपसे समझमे आता है, फिर भी 
जीव लोकलज्जा आदि कारणोरा अज्ञानीका आश्रग नह छाड़ता, यटी अनतानुत धी कपायका मूल है । 

४ जो ज्ञानकी प्राप्तिकी इच्छा करता है, उसे ज्ञावीकी इच्छानुसार चलना चाहिये, ऐसा जिनागम 
आदि सभी शास्त्र कहते हैं। अपनो इच्छानुसार चलता हुआ जीव अनादिन,लरों भटक रहा है । 

५, जब्न तक प्रत्यक्ष ज्ञानीकी इच्छानुसार, अर्थात्‌ आज्ञानुभार न चछा जाये, तब तक अज्ञानकी 
निवृत्ति होना सभव नही है । 

६ ज्ञानीकी आज्ञाका आराधन वह कर सकता है कि जा एकनिष्ठासे, तन, मन और धनकी 
आसक्तिका त्याग करके उसको भक्तिमे जुट जाये । 

७. यद्यपि ज्ञानी भक्तिको इच्छा नही करते, परन्तु मोक्षामिलापीको वह किये बिना उपदेश परिण- 
मित नही होता, और मनन तथा निदिध्यासन आदिका हेतु नही होता, इसलिये मुम॒क्षुको ज्ञानीकी भक्ति 
अवद्य करनी चाहिये ऐसा सत्पुरुषोंने कहा है । 

१ पाठातर--यद्मपि ज्ञानी भक्तिकी इच्छा नहीं करते, परन्तु गोक्षाभिलापीको बह किये बिना मोक्षकी 


प्राप्ति नही होती, यहू अनादि कालका गुप्त तत्त्व सतोके हृदयमे रहा है, जिसे यहाँ लिपिबद्ध किया हैं । 
रे४ 





२६६ खीमदू राजजना 


८. इसमें कही हुई बात सब शास्त्रोको मान्य है। 
९. ऋषभरेवजीने अट्टानवें पुश्रोंको त्वरासे मोक्ष होनेका यही उपदेश किया था। 
१०, परीक्षित राजाको शुकदेवजीने यही उपदेश किया है । 
११, अनंत काल तक जीव स्वच्छदसे चलकर परिश्रम करे तो भी अपने आप ज्ञान प्राप्त नहीं 
करता; परन्तु ज्ञानीकी आज्ञाका आराधक अन्‍्तमुंहुत॑में भी केवलज्ञान प्राप्त कर लेता है। 
१२. शास्त्रमें कही हुई आज्ञाएँ परोक्ष हैं और वे जीवको अधिकारी होनेके लिये कही हैं; मोक्ष- 
प्राप्तिके लिये ज्ञानीकी प्रत्यक्ष आज्ञाका आराधन करना चाहिये । 
१३. यह ज्ञानमार्गकी श्रेणि कही, इसे प्राप्त किये बिना दूसरे मार्गसे मोक्ष नहीं है। 


१४ इस गुप्त तत््वका जो आराधन 0233 8 वह प्रत्यक्ष अमृुतको पाकर अभय होता है | 
॥ ॥| 





२०१ बंबई, माघ वदी ३, गुरु, १९४७ 
सर्वथा निविकार होनेपर भी परब्रह्म प्रेममय पराभक्तिके वह् है, इसका भिन्‍्होंने 
हृदयमें अनुभव किया है, ऐसे शञानियोंकी गुप्त शिक्षा है । 

यहाँ परमानंद है। असंगवुत्ति होनेसे समुदायमे रहना बहुत विकट है। जिसका यथार्थ आनंद 
किसी भी प्रकारसे नहीं कहा जा सकता, ऐसा सत्स्वरूप जिनके हृदयमे प्रकाशित हुआ है, उन महाभाग्य 
ज्ञानियोंकी और आपको हमपर पा रहे | हम तो आपकी चरणरज है, और त्रिकाल इसी प्रेमको निरंजन- 
देवसे याघना है| 

आजके प्रभातसे निरंजनदेवका कोई अदभुत अनुग्रह प्रकाशित हुआ है, आज बहुत दिनोंसे इच्छित 
पराभक्ति किसी अनुपम रूपमे उदित हुई है। गोपियाँ भगवान वासुदेव (क्ृष्णचद्र) को दहीकी मटकीमे 
रखकर बेचने निकली थी ऐसी श्रीमद्‌ भागवत्‌मे एक "कथा है, वह प्रसंग आज बहुत याद आ रहा है । जहाँ 
अमृत बहता है वहाँ सहल्दल कमल है, यह दहीकी मटकी है, ओर आदिपुरुष उसमे बिराजमान है वह 
भगवान वासुदेव है । उसको प्राप्ति सत्पुरुषकी चित्तवृत्तिरूप गोपीको होनेपर वह उल्लासमे आकर किसी 
दूसरे मुमुक्षु आत्माके प्रति ऐसा कहती है--“कोई माधव ले, हॉरे कोई माधव ले ।” अर्थात्‌ वह वृत्ति 
कहती है कि हमे आदिपुरुषकी प्राप्ति हुई है और यह एक ही प्राप्त करने योग्य है, और कुछ भी प्राप्त 
करने योग्य नही है, इसलिये आप प्राप्त करे | उल्लासमे वारंवार कहती है कि आप उस पुराणपुरुषको 
प्राप्त करें, और यदि उस प्राप्तिको अचल प्रेमसे चाहे तो हम वह आदिपुरुष आपको दे दें। हम इस मटकी- 
मे रखकर बेचने निकलो हैं, ग्राहक देखकर दे देतो हैं, कोई ग्राहक बने, अचल प्रेमसे कोई ग्राहक बने, 
तो वासुदेवकी प्राप्ति करा दें । 

मटकीमे रखकर बेचने निकलनेका अर्थ यह है कि सहस्नदक कमलमे हमे वासुदेव भगवान मिले हैं, 
मक्खनका तो नाम मात्र है; यदि सारो सृष्टिको मथ कर मक्खन निकालें तो मात्र एक अमृतरूप वासुदेव 
भगवान ही मक्खन निकलता है। ऐसे सूक्ष्म स्वरूपको स्थूल बनाकर व्यासजीने अद्भुत भक्तिका गान 
किया है। यह कथा ओर समस्त भागवत इस एकको ही प्राप्त करानेके लिये अक्ष रशः भरपूर है। और वह 
मुझे (हमे) बहुत समय पहले समझमे आ गया है; आज अति अति स्मरणमे है; क्योंकि साक्षात्‌ अनुभवप्राप्ति 
है, और इसी कारण आजकी परम अदभुत दद्या है। ऐसी दशासे जीव उन्मत्त भी हुए बिना नही रहेगा, 
ओर वासुदेव हरि जान-बूझकर कुछ समयके लिये अदृश्य भी हो जायें, ऐसे लक्षणके धारक हैं। इसलिये हम 
असगता चाहते है; और आपका सहवास भी असग्ता ही है, इसलिये भी बह हमे विशेष प्रिय है । 


१. ऐसी कोई कथा श्रीमद्‌ भागवतर्मे तो नहीं है । इस तरहकी जनश्रुति अवदय हैं । --अनुवादक 


२४ था वर्ष २६७ 


संत्संगकी यहाँ कमी है, और विकट बासमे निवास है। हरीच्छासे घूमने-फिरनेकी वृत्ति है। इस- 
लिये कुछ खेद तो नही है, परन्तु भेदका प्रकाश नही किया जा सकता, यह घितना निरंतर रहा करती है। 

आज भूघर एक पत्र दे गये है। तथा आपका एक पत्र सीधा मिला है। 

मणिको भेजी हुई 'बचनावलीमे आपकी प्रसन्‍ततासे हमारी प्रसन्‍नताको उत्तेजन मिला है। इसमें 
संतका अद्भुत मार्ग प्रगट किया है। यदि "मणि एक ही वृत्तिसे इन वाक्योंका आराधन करेगा, और उसी 
पुरुषकी आज्ञामे लीन रहेगा तो अनन्त कालसे प्राप्त हुआ परिश्रमण मिट जायेगा | मणि मायाका मोह 
विशेष रखता है, कि जो मार्गं्राप्तिमे बडा प्रतिबंध गिना गया है। इसलिये ऐसी वृत्तिको धीरे-धीरे कम 
करनेके लिये मणिसे मेरी विनती है | 

आपको जो पृूर्णपदोपदेशक अखराबट या पद भेजनेकी इच्छा है, वह किस ढालसमे अथबा रागमे हो 
इसके लिये आपको जो योग्य रंगे वह लिखें । 

अनेकानेक प्रकारसे मनन करनेपर हमारा यह दृढ़ निदच॒य है कि भक्ति सर्वोपरि मार्ग है, और वह 
सत्पुरुषके चरणोमे रहकर हो तो क्षणभरमे मोक्ष प्राप्त करा दे ऐसा साधन है। 

विशेष कुछ नही लिखा जाता । परमानंद है, परन्तु असत्मंग है अर्थात्‌ सत्सग नही है । 

विशेष आपकी कृपादृष्टि, बस यही । 

वि० आज्ञाकारीके दंडवत्‌ 





र्ण्र बंबई, माघ वदी २, १९०४७ 
सुज्ञ मेहता चत्रभुज, 
जिस मार्गसे जीवका कल्याण हो उसका आराधन करना '“श्रेयस्कर' है, ऐसा वारंवार कहा है | 
फिर भो यहाँ इस बातका स्मरण कराता हूँ। 
अभी मुझसे कुछ भी लिखा नही गया है, उसका उद्देश इतना ही है कि ससारी सम्बन्ध अनन्त बार 
हुआ है; और जो मिथ्या है उस मार्गंसे प्रीति बढानेकी इच्छा नही है। परमाथ मार्गमे प्रेम उत्पन्न होना 
यही धरम है। उसका आराधन करे। 
वि० रायचंदके यथायोग्य | 





र०रे बंबई, माघ वदी ४, १९४७ 
3& सत्स्वरूप 

सुजझ् भाई, 

आज आपका एक पत्र मिला। इससे पूर्व तीन दिन पहले एक सविस्तर पत्र मिला था। उसके 
लिये कुछ असंतोष नही हुआ । विकल्प न की जियेगा । 

आपने मेरे पत्रके उत्तरमे जो सविस्तर पत्र लिखा है, वह पत्र आपने विकल्पपूर्वक नही लिखा । 
मेरा वह लिखा हुआ पत्र) मुख्यत मुनिपर था | क्योकि उनकी माँग निरन्तर रहती थी। 

यहाँ परमानंद है। आप और दूसरे भाई सत्‌के आराधनका प्रयत्न करें। हमारा यथायोग्य मानें । 
और भाई त्रिभोवन आदिसे कहें। 


वि० रायचंदके यथायोग्य । 





१, देखें आंक २०० २. मणिछाछ, श्री सौभाग्यमाईके पुत्र ३, देखें भांक १९८ 


२६८ श्रोभद्‌ राजचन्द् 


२०४ बंबई, माघ वदी ७, मंगल, १९४७ 

यहाँ परमानद वृत्ति है। आपका मक्तिपूर्ण पत्र आज प्राप्त हुआ । 

आपको मेरे प्रति परमोल्लास आता है, और वारबवार इस विषयमे आप प्रसन्नता प्रगट करते हैं; 
परन्तु अभी हमारी प्रसन्नता हमपर नहीं होती, क्योकि यथेष्ट असगदशासे रहा नहीं जाता, और मिथ्या 
प्रतिबधमे वास है । परमार्थक्रे लिपे परिपुर्ण इच्छा है, परन्तु ईश्वरेच्छाकी अभी तक उसमे सम्मति नहीं 
है, तब तक मेर विपयमे अतरम समझ रखियेगा, और चाहे जैसे मुमुक्षुओोको भी नामपूर्वक मत 
बताइयेगा । अभी ऐसी दशाम राना हमे प्रिय है | 

आपने खभात पत्र लिखःर मेरा माहात्म्य प्रगठ किया, परन्तु अभी बेसा नही होना चाहिये । वे 
सब मुमुक्ष है | सच्चेवों। | ननी ही तरढ्स "दुचानते हे, तो भी उनके सामने अभी प्रगट होकर प्रतिबंध 
करना मुझ योग्य नही लगता । आप प्रसगोपात्त उन्हे ज्ञानकथा लिखियेगा, ता मेरा एक प्रतिबंध कम 
होगा । और ऐसा करनेका परिणाम अच्छा है। हम तो आपका समागम चाहते है। कई बाते अतरमे 
घूमती है, परन्तु लिखी वही जा सकती | 


२०५ बबई, माघ वदो ११, शुक्र, १९४७ 
ततन्न को मोहः कः शोक: एकत्वसनुपद्यतः 

उसे मोह क्या ” गाक क्या ? कि जो सत्र एकत्व (परमात्मस्वरूप) को हो देखता है । 

वास्तविक सुख यदि जगतक! दृष्टिम आया होता ता ज्ञानी पुरुषों द्वारा नियत किया हुआ मोक्ष 
स्थान ऊर्ध्व लोकमे नही हं।ता, परन्तु यह जगत ही माक्ष होता । 

ज्ञानीकों सवत्र मोक्ष है, यह बात यद्यपि यथाथ॑ है, तो भी जहाँ मायापूर्वक परमात्माका दर्शन है 
ऐसे जगतम विचारकर पेर रखने जंस। उन्हें भी कुछ लगता है। इसलिये हम असगता चाहते है, या फिर 
आपका सम चाहत है, यह याग्य ही है ' 


२०६ बबई, माघ वदी १३, रवि, १९४७ 
घट परिचयके लिये आपने कुछ नहो लिखा सो लिखियेगा | तथा महात्मा कबीरजीकी दूसरी 
पुस्तकें मिल सकें तो भेजनेकी क्रपा कीजियेगा । 
पारमायिक विपयमे अभा मौन रहनेका कारण परमात्माकी इच्छा है। जब तक असग नही होगे 
और उसके ब्राद उसको इच्छा नहीं होगी तब तक प्रगटरूपसे मार्ग नही कहेंगे, और ऐसा सभी महात्माओ- 
का रिवाज है । हम तो दान मात्र है । 
भागवतव्राला बान आत्ज्ञानसे जानी हुई है । 





२०७ बंबई, माघ वदी ३०, (९.४७ 

यद्यपि किसी प्रकारकी क्रिया+। उत्थापन नहीं किया जाता तो भी उन्हे जो लगता है उसका कुछ 
कारण होना चाहिये, जिस कारणको दूर करना कल्याणरूप है। 

परिणाममे 'सत्‌' का प्राप्त करानेबाछी और प्रारम्भमे 'सत्‌! की हेतुभूत ऐसी उनकी रुचिको प्रसन्नता 
देनेवाली वेराग्यकथाका प्रसगोपात्त उनसे परिचय करना, तो उनके समागमसे भी कल्याणको ही वृद्ध 
हांगी, और वह कारण भी दूर होगा । 

जिनमे पृथ्वी आदिका विस्तारसे विचार किया गया है ऐसे वचनोको अपेक्षा 'बैत्तालीय” अध्ययन 
जैसे वचन वेराग्यकी वृद्धि करते है, और दूसरे मतमभेदवाल्ले श्राणियोको भो उनमे अरुचि नही होतो | 


२४ था वर्ष २६५ 


जो साधु आपका अनुसरण करते हैं, उन्हें समय समयपर बताते रहना : “धम उसीको कहा जा 
सकता है कि जो धर्म होकर परिणमे, ज्ञान उसोको कहा जा सकता है कि जो ज्ञान होकर परिणमे | हम 
ये सब क्रियाएँ, वाचन इत्यादि करते है, वे मिथ्या है ऐसा कहनेका मेरा हेतु आप न समझें तो मैं आपको 
कुछ कहना चाहता हूँ,” इस प्रकार कहकर उन्हे बताना कि यह जो कुछ हम करते है, उसमे कोई ऐसो 
बात रह जातो है कि जिससे “धर्म और ज्ञान' हममे अपने रूपसे परिणमित नहीं होते, और कषाय एवं 
मिथ्यात्व (सदेह) का मंदत्व नही होता, इसलिये हमे जीवदे कल्याणका पुनः पुनः विचार करना योग्य है 
और उसका विचार करनेपर हम कुछ न कुछ फल पाये बिना नही रहेगे। हम सब कुछ जाननेका प्रयत्न 
करते है, परन्तु अपना 'सन्देह' केसे दूर हो, यह जाननेका प्रयत्न नही करते । यह जब तक नही करेंगे 
तब तक 'सदेह' कैसे दुर होगा ? और जब तक सन्देह होगा तब तक ज्ञान भी नही होगा, इसलिये संदेहको 
दूर करनेका प्रयत्न करना चाहिये | वह सन्देह यह है कि यह जीव भव्य है या अभव्य ? मिथ्यादृष्टि है या 
सम्यग्दृष्टि ? सुलभबोधो है या दु्लंभबोधी ” अल्पससारी है या अधिक ससारी ? यह सब हमें ज्ञात हो 
ऐसा प्रयत्न करना चाहिये। इस प्रकारकी ज्ञानकथाका उनसे प्रसंग रखना थोग्य है। 

परमार्थंपर प्रीति होनेमे सत्संग सर्वोत्कृष्ट और अनुपम साधन है, परन्तु इस कालमे वेसा योग 
होना बहुत विकट है, इसलिये जीवको इस विकटतामे रहकर सफलतापूर्वक पूरा करनेके लिये विकट 
पुरुषार्थ करना योग्य है, और वह यह कि “अनादि कालसे जितना जाना है उतना सभी अज्ञान ही है, 
उसका विस्मरण करना |” 

'सत्‌' सत्‌ हो है, सरल है, सुगम है, सवंत्र उसकी प्राप्ति होती है, परन्तु 'सत्‌' को बतानेबाला 
के 84 222 है; प्रत्येक पदार्थभे अनंत गुणधर्म हैं, उनमे अनंत नय परिणमित होते हैं, तो फिर एक 
या दो चार नयपूर्वंक बोला जा सके ऐसा कहाँ है ” इसलिये नयादिकमे समताबान रहना। ज्ञानियोंकी 
वाणी 'नय'मे उदासीन रहती है, उस वाणीको नमस्कार हो ! विद्येष किसी प्रसगसे । 





२०८ बंबई, माघ वदी २०, १९४७ 
अनत नय है, एक एक पदार्थ अनत गुणसे और अनंत धमंसे युक्त है, एक एक गुण और एक एक 
धमरमे अनंत नय परिणमित होते है, इसलिये इस रास्तेसे पदा्थंका नि्ण॑य करना चाहे तो नहों हो सकता; 
इसका रास्ता कोई दूसरा होना चाहिये । प्रायः इस बातको ज्ञानी पुरुष ही जानते हैं; और वे उस नया- 
दिक मार्गके प्रति उदासीन रहते है, जिससे किसी नयका एकात खंडन नही होता, अथवा किसी नयका 
एकात मंडन नही होता । जितनी जिसकी योग्यता है, उतनी उस नयकी सत्ता ज्ञानी पुरुषोको मान्य होती 
है। जिन्हे मार्ग नही प्राप्त हुआ ऐसे मनुष्य “नय' का आग्रह करते हैं, और उससे विषम फलकी प्राप्ति 
होतो है। कोई नय जहाँ बाधित नही है ऐसे ज्ञानीके वचनोको हम नमस्कार करते है। जिसने ज्ञानीके 
मारगंकी इच्छा की हो ऐसा प्राणी नयादिमे उदासीन रहनेका अभ्यास करे; किसी नयमें आग्रह न करे और 
किसी प्राणीको इस राहसे दु.खी न करे, और यह आग्रह जिसका मिट गया है, वह किसी राहसे भी 
प्राणीको दु खी करनेकी इच्छा नही करता । 





२०९, 

महात्माओंने चाहे जिस नामसे और चाहे जिस आकारसे एक 'सत्‌' को ही प्रकाशित किया है | 
उसीका ज्ञान करना योग्य है। वही प्रतीत करने योग्य है, वही अनुभवरूप है और वही परम प्रेमसे 
भजने योग्य है । 


२७० झीसद्‌ राजचन्त 


उस 'परमसत्‌' को ही हम अनन्य प्रेमसे अविच्छिन्न भक्ति चाहते है । 

उस 'परमसत्त्‌' को 'परमज्ञान' कहे, चाहे तो 'परमप्रेम” कहे और चाहे तो 'सतृ-चित्‌-आनंदस्वरूप' 
कहें, चाहे तो 'आत्मा' कहे, चाहे तो सर्वात्मा' कहे, चाहे तो एक कहे, चाहे तो अनेक कहे, चाहे तो 
एकरूप कहे, चाहे तो स्वरूप कहे; परन्तु सत्‌ सत्‌ ही है। और वही इस सब प्रकारसे कहने योग्य है, 
कहा जाता है| सब यही है, अन्य नही | 

ऐसा वह परमतत्त्व, पुरुषोत्तम, हरि, सिद्ध, ईश्वर, निरजन, अलख, परब्रह्म, परमात्मा, परमेश्वर 
और भगवत आदि अनंत नामोसे कहा गया है | 

हम जब परमतत्त्व कहना चाहते है तो उसे किन्ही भी शब्दोमे कह्ठे तो वह यही है, दूसरा नही । 





२१० बंबई, माघ वदी ३०, १५४७ 
सत्स्वरूपको अभेदभावसे नमोनमः 
यहाँ आनंद है। सर्वत्र परमानंद द्शित है। 
क्या लिखना ? यह तो कुछ सूझता नही है, क्योकि दशा भिन्‍न रहती है, तो भी प्रसंगसे कोई 
सद्वृत्ति पेदा करनेवाली पुस्तक होगी तो भेजूंगा। हमपर आपकी चाहे जैसी भक्ति हो, परन्तु सब जीवोंके 
और विशेषत: धमंजीवके तो हम त्रिकालके लिये दास ही हैं । 
सबको इतना ही अभी तो करना है कि पुरानेको छोड़े बिना तो छुटकारा ही नही हैं; ओर वह 
छोड़ने योग्य हो है ऐसा दुढ करना | 
मार्ग सरल है, प्राप्ति दुलभ है । 
#साथके पत्र पढ़कर उनमे जो योग्य लगे उसे लिखकर मुनिकों दे दीजिये | उन्हें मेरी ओरसे स्मृति 
ओर वंदन कीजिये । हम तो सबके दास है । त्रिभोवनसे अवश्य कुशल क्षेम पूछिये । 





२११ बंबई, माघ वदी ३०, १९४७ 
'सत्‌' कुछ दूर नहीं है, परन्तु वूर लगता है, और यही जोबका मोह है । 

'सत्‌' जो कुछ है, वह 'सत्‌' ही है; सरल है, सुगम है, और सवंत्र उसकी प्राप्ति होती है; परन्तु 
जिसपर ज्रात्तिरूप आवरणतम छाया रहता है उस प्राणीको उसकी प्राप्ति केसे हो ? अन्धकारके चाहे 
जिलने प्रकार करें, परन्तु उनमे कोई ऐसा प्रकार नही निकलेगा कि जो प्रकाशरूप हो; इसी प्रकार जिस- 
पर आवरणतिमिर छाया हुआ है उस प्राणीकी कल्पनाओंमेसे कोई भी कल्पना 'सत्‌' मालूम नही होती 
ओर 'सत्‌'के निकट होना भी सम्भव नही है । 'सत्‌” है, वह भ्राति नही है, वह अआतिसे सबंथा व्यतिरिक्त 
(भिन्न) हैं, कल्पनासे पर (दूर। है, इसलिये जिसकी उसे प्राप्त करनेकी दुढ मति हुई है वह पहले ऐसा 
दृढ़ निदचयात्मक विचार करे कि स्वयं कुछ भी नही जानता, और फिर 'सत' की प्राप्तिके लिये ज्ञानीकी 
शरणमे जाये तो अवश्य मार्गंकी प्राप्ति होगी। 

ये जो वचन लिखे है वे सभी मुमुक्षुओके लिये परम बांधवरूप हैं, परम रक्षकरूप हैं, और इनका 
सम्यक्‌ प्रकारसे विचार करनेपर ये परमपदको देनेवाले हैं। इनमे निम्रैथ-प्रवचनकी समस्त द्वादशागी, 
षड्दरशशनका सर्वोत्तम तत्त्व और ज्ञानीके बोधका बीज सक्षेपमे कहा हैं, इसलिये वारंवार इनका स्मरण 

कीजिये, विचार कीजिये, समझिये, समझनेका प्रयत्न कीजिये, इनके बाधक अन्य प्रकारोंमें उदासीन रहिये, 


# देखें आंक २११, २१ २ 
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इन्हीमें वुत्तिका लग कीजिये । [यह आपको ओर किसी भी मुमुक्षुको गुप्ल रीतसे कहनेका हमारा मंत्र है; 
इनमें 'सत्‌' ही कहा है, यह समझनेके लिये अत्यधिक समय लगाइये | 


रश्र बंबई, माघ वदी, १९४७ 
सत्को तमोनम- 

वांछा--इच्छाके अर्थभे 'काम' शब्द प्रयुक्त होता है; तथा पंर्चेंद्रिय-विषयके अथंमे भो प्रयुक्त 
होता है। 

“अनन्य! अर्थात्‌ जिसके जैसा दूसरा नही, सर्वोत्कृष्ट। 'अनन्य भक्तिभाव' अर्थात्‌ जिसके जेसा 
दूसरा नही ऐसा भक्तिपूव॑ंक उत्कृष्ट भाव । 

मुमुक्षु वे० योगमार्गके अच्छे परिचयवाले है, ऐसा जानता हूँ। सद्वृत्तिवाले योग्य जीव है । जिस 
पद” का आपने साक्षात्कार पूछा, वह अभी उन्हे नही हुआ है । 

पूर्वंकालमे उत्तर दिल्यामे विचरनेके बारेमे उनके मुखसे श्रवण किया है। तो उस बारेमे अभी तो 
कुछ लिखा नही जा सकता । परंतु इतना बता सकता हूँ कि उन्होंने आपसे मिथ्या नही कहा है । 


जिसके वचनबलसे जीव निर्वाणमार्गको पाता है, ऐसी सजीवनमतिका योग पृवंकालमे जीवको 
बहुत बार हो गया है; परन्तु उसकी पहचान नही हुई है। जीवने पहचान करनेका प्रयत्न क्वचित्‌ किया भी 
होगा, तथापि जीवमे जड जमाई हुई सिद्धियोगादि, ऋद्धियोगादि और दूसरी वेसी कामनाओंसे जीवकी 
अपनी दृष्टि मलिन थी । यदि दुष्टि मलिन हो तो बेसी सत्मूर्तिके प्रति भी बाह्य लक्ष्य रहता है, जिससे पह- 
चान नही हो पाती; और जब पहचान होती है, तब जीवको कोई ऐसा अपूर्व स्नेह आता है, कि उस मूर्तिके 
वियोगमे एक घडी भर भी जीना उसे विडंबनारूप लगता है, अर्थात्‌ उसके वियोगमें वह उदासीन भावसे 
उसीमे बृत्ति रखकर जीता है, अन्य पदार्थोका सयोग और मृत्यु--ये दोनो उसे समान हो गये होते है। ऐसी 
दशा जब आती है, तब जीवको मार्ग बहुत निकट होता है ऐसा समझे । ऐसी दशा आनेमे मायाकी सगति 
बहुत विडंबनामय है, परन्तु यही दशा लानेका जिसका दृढ़ निश्चय है उसे प्रायः अल्प समयमे वह दशा 
प्राप्त होती है । 

आप सब अभी तो हमे एक प्रकारका बधन करने लगे हैं, इसके लिये हम कया करें यह कुछ सुूझता 
नही है । 'सजीवनमूर्ति से मार्ग मिलता है ऐसा उपदेश करते हुए हमने स्वयं अपनेआपको बंधनमे डाल लिया 
है कि जिस उपदेशका लक्ष्य आप हमको ही बना बेठे है । हम तो उस सजीवनमूतिके दास है, चरणरज है । 
हमारी ऐसी अलौकिक दक्षा भी कहाँ है कि जिस दशामे केवल असगता ही रहती है ? हमारा उपाधियोग 
तो, आप प्रत्यक्ष देख सकें, ऐसा है | 

ये अतिम दो बातें तो हमने आप सबके लिये लिखी है। हमे अब कम बंधन हो ऐसा करनेके लिये 
आप सबसे विनती है। दूसरी एक बात यह बतानी है कि आप हमारे लिये अब किसीसे कुछ न कहे | आप 
उदयकाल जानते हैं । 





२१३ बंबई, फागुन सुदी ४, शनि, १९.४७ 
पुराणपुरुषकों तमोनमः 
यह लोक त्रिविध तापसे आकुलव्याकुल है। मृगतृष्णाके जलको लेनेके लिये दोडकर प्यास बुझाना 
चाहता है ऐसा दीन है। अज्ञानके कारण स्वरूपका विस्मरण हो जानेसे उसे भयंकर परिभ्रमण प्राप्त हुआ 


२७२ श्रीमद्‌ राजसत्त 


है। वह समय समय पर अतुल खेद, ज्वरादि रोग, मरणादि भय और वियोग आदि दुःखोंका अनुभव 
करता है, ऐसे अशरण जगतके लिये एक सत्पुरुष हो गरण है। सत्पुरुषकी वाणीके बिना इस ताप और 
तृषाकों दूसरा कोई मिटा नही सकता, ऐसा निश्चय है। इसलिये वारंवार उस सत्पुरुषके चरणोका हम 
ध्यान करते है। 


संसार केवल असातामय है । किसी भी प्राणोको अल्प भी साता है, वह भी सत्पुरुषका ही अनुग्रह है । 
किसी भी प्रकारके पुण्यके बिना साताकी प्राप्ति नही होती, और इस पृष्यको भी सत्पुरुषके उपदेशके बिना 
किसीने नही जाना । बहुत काल पूर्व उपदिष्ट वह पुष्य रूढिके अधीन होकर प्रवरतित रहा है; इसलिये मानो 
वह ग्रथादिसे प्राप्त हुआ लगता है, परन्तु उसका मूल एक सत्पुरुष ही है; इसलिये हम ऐसा ही जानते हैं 
कि एक अश सातासे लेकर पूर्णकामता तककी सर्वे समाधिका कारण सत्पुरुष ही है। इतनी अधिक सम- 
थंता होनेपर भी जिसे कुछ भी स्पुहा नही है, उन्मत्तता नही है, बहूंता नही है, गव॑ नही है, गारव नहीं है, 
ऐसे आश्चपंकी प्रतिमारूप सत्पुरुषको हम पुनः पुन' नामरूपसे स्मरण करते हैं । 

त्रिलोकके नाथ जिसके वश हुए हैं, ऐसा होनेपर भी वह ऐसी अटपटो दशासे रहता है कि जिसकी 
सामान्य मनुष्यको पहचान होना दुलंभ है, ऐसे सत्पुरुषकी हम पुन पुन स्तुति करते है | 

एक समय भी सर्वथा असगतासे रहना त्रिलोककों वश करनेकी अपेक्षा भी विकट कार्य है, ऐसी 
असंगतासे जो त्रिकाल रहा है उस सत्पुरुषके अंत करणको देखकर हम परमाश्चर्य पाकर नमन करते हैं । 

है परमात्मा ! हम तो ऐसा हो मानते है कि इस कालमे भी जीवका मोक्ष हो सकता है। फिर भी 
जैन ग्रन्थोमे क््रचितु प्रतिपादन हुआ है, तदनुसार इस कालमे मोक्ष नही होता हो, तो इस क्षेत्रमे यह प्रति- 
पादन तू रख, और हमे मोक्ष देनेकी अपेक्षा ऐसा योग प्रदान कर कि हम सत्पुरुषके ही चरणोका ध्यान 
करें और उसके समीप ही रहे । 

हे पुरुषपुराण ! हम तेरेमें और सत्पुरुषमे कोई मेद ही नही समझते; तेरी अपेक्षा हमे तो सत्पुरुष ही 
विशेष लगता है कारण कि तू भी उसके अधीन ही रहा है और हम सत्पुरुषको पहचाने बिना तुझे पहचान 
नही सके, यही तेरी दुघंटता हममे सत्युरुषके प्रति प्रेम उत्पन्न करती है। क्योकि तू वशमे होनेपर भी वे 
उन्मत्त नही है, और तेरेसे भी सरल है, इसलिये अब तू जेसा कहे वेसा करें । 

है नाथ ! तू बुरा न मानना कि हम तेरी अपेक्षा भी सत्पुरुषकी विशेष स्तुति करते हैं, सारा जगत 
तेरी स्तुति करता है, तो फिर हम एक तुझसे विमुख बैठे रहेगे तो उससे कहाँ तुझे न्‍्यूनता भी है और 
उनको (सत्युरुषको) कहाँ स्तुतिकी आकाक्षा है ? 

ज्ञानी पुरुष त्रिकालकी बात जानते हुए भी प्रगट नही करते ऐसा आपने पूछा; इस सम्बन्धमे ऐसा 
लगता है कि ईश्वरीय इच्छा ही ऐसी है कि अमुक पारमाथिक बातके सिवाय ज्ञानी दूसरी त्रिकालिक बात 
प्रसिद्ध न करे, और ज्ञानीकी भो अतरग इच्छा ऐसी ही मालूम होती है। जिनकी किसी भी प्रकारकी 
आकाक्षा नहीं है ऐसे ज्ञानीपुरुषके लिये कुछ कतंव्यरूप न होनेसे जो कुछ उदयमे आता है उतना ही करते हैं । 

हम तो कुछ वैसा ज्ञान नही रखते कि जिससे त्रिकाल सबंथा मालम हो, और हमे ऐसे ज्ञानका 
कुछ विशेष ध्यान भो नही है। हमे तो वास्तविक जो स्वरूप उसकी भक्ति और असगता ही प्रिय है। 
यही विज्ञापन । 

बदान्त ग्रंथ प्रस्तावना' भेजी होगी, नही तो तुरन्त भेजियेगा । 


वि० आज्ञाकारी-- 
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२१४ बंबई, फागुन सुदी ५, रवि, १९४७ 
अभेददशा आये बिना जो प्राणी इस जगतकी रचना देखना चाहते हैं वे बंधे जाते हे। ऐसी दशा 
आनेके लिये वे प्राणी उस रचनाके कारणके प्रति प्रीति करे और अपनी अहरूप अआतिका परित्याग करें। 
उस रचनाके उपभोगकी इच्छाका स्वंथा त्याग करना योग्य है, और ऐसा होनेके लिये सत्पुरुषकी शरण 
जेसा एक भी औषध नही है । इस निश्चयवार्ताको न जानकर त्रितापसे जलते हुए बेचारे मोहाध प्राणयोको 
देखकर परम करुणा आती है और यह उदगार निकल पड़ता है--है नाथ ! तू अनुग्रह करके इन्हे अपनी 
गतिमे भक्ति दे ।! 
आज क्ृपापूर्वक आपकी भेजी हुई वेदांतकी प्रबोध शतक' नामकी पुस्तक प्राप्त हुई। उपाधिकी 
निवृत्तिके समयमे उसका अवलोकन करूँगा । 
उदयकालके अनुसार वर्तन करते है। क्वचित्‌ मनोयोगके कारण इच्छा उत्पन्न हो तो बात अलग 
है परन्तु हमे तो ऐसा रूगता है कि इस जगतके प्रति हमारा परम उदास्नीन भाव रहता है, वह बिलकुल 
सोनेका हो तो भी हमारे लिये तृणवत्‌ है; और परमात्माकी विभूतिरूप हमारा भक्तिधाम है। 
आज्ञाकारी 





२१५ बंबई, फागुन सुदी ८, १९४७ 
आपका क्षपापन्न प्राप्त हुआ । इसमे पूछे गये प्रश्नोका सविस्तर उत्तर यथासम्भव शीघ्र लिखूंगा | 
ये प्रइन ऐसे पारमाथिक है कि मुमुक्षु पुएषको उनका परिचय करना चाहिये । हजारो पुस्तकोके 
पाठोको भी ऐसे प्रइन नहीं उठते, ऐसा हम समझते है | उनमे भी प्रथम लिखा हुआ प्रश्न (जगतके स्वरूपमे 
मतातर क्यो है ? ) तो ज्ञानी पुरुष अथवा उनकी आज्ञाका अनुसरण करनेवाला पुरुष हो खडा कर सकता 
है। यहां मनमानी निवृत्ति नही रहती, जिससे ऐसी ज्ञानवार्ता लिखनेमे जरा विलब करनेकी जरूरत 
होती है । अन्तिम प्रइन ट्मारे वनवासका पूछा है, यह प्रश्न भी ऐसा है कि ज्ञानीकी ही अंतर्बृत्तिके जान- 
कार पुरुषके सिवाय किसी विरलेसे ही पूछा जा सकता है । 

आपका सर्वोत्तम प्रज्ञाको नमस्कार करते है। कलिकालमे परमात्माको किन्हों भक्तिमान पुरुषोपर 
प्रसन्न होना हो, तो उनमेंसे आप एक हैं। हमे आपका बडा आश्रय इस कालमे मिला और इसीसे 
जीवित है। 





२१६ 
ढ्+ 
यह जो कुछ देखते है, जो कुछ देखा जा सकता है, जो कुछ सुनते है, जो कुछ सुना जा सकता है, 
वह सब एक सत ही है । 
जो कुछ है वह सत्‌ ही है, अन्य नही। 
बह सत्‌ एक ही प्रकारका हाने योग्य है | 
वही सत्‌ जगतरूपसे अनेक प्रकारका हुआ है, परन्तु इससे वह कही स्वरूपसे च्युत नही हुआ है । 
स्वरूपमे ही वह एकाकी होनेपर भी अनेकाकी हो सकनेमे समर्थ है। एक सुवर्ण, कुंडल, कडा, साँकला, 
बाजूबन्द आदि अनेक प्रकारसे हो, इससे उसका कुछ सुवर्णत्व घट नही जाता। पर्यायातर भासता है। 
ओर वह उसकी सत्ता है| इसी प्रकार यह समस्त विश्व उस 'सत्‌'का पर्यायातर है, परन्तु 'सत्‌” रूप ही है। 


३५ 


रद ओमद राजचरद्र 


२१७ बबई, माघ सुदी, १९४७ 

परम पृज्य, 

आपके सहज वाचनके उपयोगार्थ आपके प्रइनोके उत्तरवाला पत्र इसके साथ भेज रहा हूँ । 

परमात्मामे परम स्नेह चाहे जिस विकट मार्गसे होता हो तो भी करना योग्य ही है। सरल मार्ग 
मिलनेपर भी उपाधिके कारण तन्‍्मय भक्ति नही रहती, और एकतार स्नेह उमडता नही है । इसलिये खेद 
रहा करता है और वनवासकी वारवार इच्छा हुआ करती है। यद्यपि वैराग्व तो ऐसा रहता है कि प्रायः 
आत्माको घर और वनमे कोई भेद नही लगता, परन्तु उपाधिके प्रसगके कारण उसमे उपयोग रखनेकी 
वारंवार जरूरत रहा करती है, कि जिससे परम स्नेहपर उस समय आवरण लाना पड़ता है, और ऐसा 
परम स्नेह और अनन्य प्रेमभक्ति आये बिना देहत्याग करनेकी इच्छा नही होती। कदाचित्‌ सर्वात्माकी 
ऐसी ही इच्छा होगो तो चाहे जेसी दोनतासे भी उस इच्छाको बदलेंगे | परन्तु प्रेमभक्तिका पूर्ण लय आये 
बिना देहत्याग नही किया जा सकेगा ऐसा लगता है, ओर वारवार यही रटन रहनेसे 'वनमे जाय” वनमे 
जायें! ऐसा मनमे हो आता है। आपका निरन्तर सत्सग हो तो हमे घर भी वनवास ही है । 

श्रीमद्‌ भागवतमे गोपागनाकी जैसी प्रेमभक्तिका वर्णन है, ऐसी प्रेमभक्ति इस कलिकालमे प्राप्त 
होनी दुलंभ है, ऐसा यद्यपि सामान्य लक्ष्य है, तथापि कलिकालमे निशचल मतिसे यही लय लगे तो 
परमात्मा अनुग्रह करके शीघ्र यह भक्ति प्रदान करता है । 


श्रीमद्‌ भागवतमे जडभरतर्जाकी सुदर आख्यायिका दी है। यह दशा वारवार याद आती है और 
ऐसी उन्मत्तता परमात्मप्राप्तिका परम द्वार है। यह दणा विदेह थो। भरतजीको हरिणक्रे सगस जन्मकी 
वृद्धि हुई थी और इसी कारणसे वे जडभरतके जन्ममे असग रहे थे। ऐसे कारणोस मुझे भी असगता बहु 
ही याद आती है, और क्रितनी ही बार तो ऐसा हो जाता है कि उस असगताके बिना परम दु.ख होता 
है । यम अतकालमे प्राणीको दु खदायक नही लगता होगा, परन्तु हमे सग दुःखदायक लगता है। यो 
अंतवृत्तियाँ बहुतसी है कि जो एक हो प्रवाहकी हैं। लिखी नही जाती, रहा नहीं जाता, और आपका 
वियोग रहा करता है। कोई सुगम उपाय नहीं मिलता | उदयकम भोगते हुए दीनता अनुकूल नटी हे । 
भविष्यके एक क्षणका भी प्राय विचार भी नही रहता | 

सत्‌-सत्‌' इसकी रटन है। और सत्‌का साधन “आप' तो वहाँ है। अधिक क्या कहे ? ईश्वरकी 
इच्छा ऐसो है, और उसे प्रसन्न रखे बिन। छुटकारा नही है | नहीं तो ऐसी उपाधियुक्त दशामे न रहे, और 
प्रनमाना करें, परमपीयूषमय और प्रेमभक्तिमय ही रहे ! परन्तु प्रारब्ध कं बलबत्तर है ! 

आज आपका एक पत्र मिला । पढ़कर हृदयाकित किया । इस विषयमे हम आपको उत्तर न लिखें 
इस हमारी सत्ताका उपयोग आपके लिणे करना योग्य नही समझते, तथापि आपको, जो रहस्य मेने समझा 
है उसे जताता हूँ कि जो कुछ होता है सो होने देना, न उदासीन होना, न अनुद्यमी होना, न परमात्मासे 
भी इच्छा करना, और न दुविधामे पड़ना, कदाचित्‌ आपके कहे अनुसार अहूता आडे आती हो तो यथा- 
शक्ति उसका रोध करना, और फिर भो वह दूर न होती हो तो उसे ईइ्दरापंण कर देना, तथापि दीनता न 
आने देना | क्‍या होगा ? ऐसा विचार नहीं करना, और जो हो सो करते रहना । अधिक उधेड-बुन 
करनेका प्रयत्न नही करना । अल्प भी भय नहीं रखना, उपाधिके लिये भविष्यके एक पलूकी भी चिन्ता 
नहीं करना, चिन्ता करनेका जो अभ्यास हो गया है, उसे विस्मरण करते रहना, तभी ईश्वर प्रसन्न 
होगा; और तभी परमभक्ति पानेका फल है; तभी हमारा-आपका संयोग हुआ योग्य है। और उपाधिमे 
क्या होता है उसे हम आगे चलकर देख लेंगे | 'देख लेंगे' इसका अथ बहुत गंभीर है । 
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सर्वात्मा हरि समथ है। आप और महा पुरुषोकी कंपासे निबंल मति कम रहतो है। आपके 
उपाधियोगके सम्बन्धमे यद्यपि ध्यान रहा करता है, १२नतु जो कुछ सत्ता है वह उस सर्वात्माके हाथ है । 
और वह सत्ता नियपेक्ष, निराकाक्ष ज्ञानोको ही प्राप्त होती है। जब तक उस सर्वात्मा हरिकी इच्छा जैसो 
हो उसी प्रकार ज्ञानी भी चले यह आज्ञाकारी धर्म है, इत्यादि बहुतसो बाते है। दाब्दोमे लिखो नही जा 
सकती, और समागमके सिवाय यह बात करनेका अन्य कोई उपाय हाथमे नही है, इसलिये जब ईश्वरेच्छा 
होगी तब यह बात करेंगे । 

ऊपर जो उपाधिमेसे अहत्व दूर करनेके वचन लिखे हैं, उन पर आप कुछ समय विचार करेंगे त्यों 
ही बेसी दशा हो जायेगी ऐसी आपकी मनोवृत्ति है; ओर ऐसी पागल शिक्षा लिखनेकी सर्वात्मा हरिकी 
इच्छा होनेसे मेने आपको लिखी है, इसलिये यथासंभव इसे अपनायें | पुन पुनः आपसे अनुरोध है कि 
उपाधिसे आप यथासभव नि.शकतासे रहकर उद्यम करें। क्या होगा ”? यह विचार छोड़ दे । 

इससे विशेष स्पष्ट बात लिखनेकी योग्यता अभी मुझे देनेका अनुग्रह ईश्वरने नही किया है, और 
उसका कारण मेरी वेसी अधीन भक्ति नही है। आप सर्वथा निर्भय रहे ऐसी मेरो पुन. पुन. विनती है । 
इसके सिवाय मैं और कुछ लिखने याग्य नही हूँ। इस विषयमे समागममे हम बातचीत करेंगे | आप किसी 
तरह खिन्‍न न हो । यः खाली धीरज देनेके लिये ही सम्मति नही दी है, परंतु जैसी अन्तरमे स्फुरित 
हुई वंसी सम्मति दी है। अधिक लिखा नही जा सकता, परंतु आपको आकुल नही रहना चाहिये, 
इस विनतीकों वारवार मानिये । बाकी हम तो निब॑ल है। जरूर मानिये कि हम निब॑ल हैं; परंतु ऊपर 
लिखी हुई सम्मति सबल है, जेसी-तेसी नही है, परतु सच्ची है। आपके लिये यही मागे योग्य है। 

आप ज्ञानकथा लिखियेगा | “प्रबोधशतक' अभी तो भाई रेवाशंकर पढते है। रविवार तक वापिस 
भेजना तम्भव होगा तो वापिस भेजंगा, नही तो रखनेके बारेमे लिखँगा, और ऐसा होनेपर भी उसके 
मालिककी ओरसे कुछ जल्दी हो तो लिखियेगा, तो भेज दूँगा | 

आपके सभी प्रश्नोकें यथेच्छ उत्तर उपाधियोगके कारण अपनी पूर्ण इच्छासे नही लिख सका हैं, 
परतु आप मेरे अतरको समझ लेंगे ऐसी मुझे नि शंकता है । 

लि० आज्ञाकारी रायचंद | 





२१८ बंबई, फागुन सुदी १३, सोम, १९४७ 
सर्वात्मा हरिको नमस्कार 

'मत्‌' सत्‌ है, सरल है, सुगम है, उसको प्राप्ति सत्र होती है। 

सत्‌ है। कालसे उसे बाधा नही है। वह सबका अधिष्ठान है। वाणीसे अकथ्य है । उ सकी प्राप्ति 
होती है, और उस प्राप्तिका उपाय है। 

चाहे जिस सप्रदाय, दर्शनके महात्माओका लक्ष्य एक सत्‌' ही है। वाणीसे अकथ्य होनेसे गंगेकी 
भाँति समझाया गया है, जिससे उनके कथनमे कुछ भेद लगता है, वस्तुतः भेद नही है। 

लोकका स्वरूप सर्व कालमे एक स्थितिका नही है, वह क्षण क्षणमे रूपातर पाता रहता है, अनेक 
रूप नये होते है, अनेक स्थिर रहते है और अनेक लग पाते है। एक क्षण पहले जो रूप बाह्य ज्ञानसे मालूम 
नही हुआ था, वह दिखायी देता है, और क्षणमे बहुत दीघ॑विस्तारवाले रूप लयको प्राप्त होते जाते हैं । 
महात्माकी विद्यमानतामे भासमान लोकके स्वरूपको अज्ञानीके अनुग्रहके लिये कुछ रूपांतरपृबंक कहा 
जाता है, परंतु जिसकी सं कालमे एकसी स्थिति नही है, ऐसा यह रूप 'सत्‌' नही होनेसे चाहे जिस 
रूपमे वर्णन करके उस समय जञ्राति दूर की गयी है, और इसके कारण, सवंत्र यह स्वरूप हो ही, ऐसा 


२७६ शओोम॑द्‌ राजचंग्प 


नही है ऐसा समझमे आत्ता है । बालजीव तो उस स्वरूपको शाइवत मानकर अभ्रातिमे पड जाते है; परन्तु 
कोई योग्य जीब ऐसी अनेकताकी कथनीसे परेशान होकर 'सत्‌” की ओर झुकता है। प्राय. सभी मुमुक्षु 
इसी प्रकार मार्गको प्राप्त हुए है। अति'का ही रूप ऐसे इस जगतका वारवार दर्णन करनेका महा 
पुरुषोका यही उद्देश है कि उस स्वरूपका विचार करते हुए प्राणी अ्रातिको प्राप्त हो कि सच्चा क्या है ? 
यो अनेक प्रकारस कहा गया है, उसमे क्या मानूँ ? और मेरे लिये क्या कल्याणकार+ है ? यो विचार 
करते करते इसे एक भ्रातिका विषय मानकर जहांसे 'सत्‌' की प्राप्ति होती है ऐसे सतकी शरणके बिना 
छुटकारा नही है, ऐसा समझकर, उसे खोजकर, शरणापन्‍्न होकर, 'सत्‌' पाकर 'सत्‌” रूप हो जाता है। 

जैनकी बाह्य शेलीको देखते हुए तो, तीर्थकरको सपूर्ण ज्ञान होता है यो कहते हुए हम भअ्रांतिमें 
पड जाते है । इसका अर्थ यह है कि जैनकी अतर्शली दूसरी होनी चाहिये। क्योकि इस जगतको 
अधिष्ठान' से रहित वर्णित किया गया है, और वह वर्णन अनेक प्राणियो, विचक्षण आचार्थोको भी 
अआतिका कारण हुआ है। तथापि हम अपने अभिप्रायस विचार करते है, तो ऐसा लगता है कि 
तीर्थंकरदेव तो ज्ञानी आत्मा होने चाहिये, परतु उस कालकी अपेक्षासे जग्रतके रूपका वर्णन किया है। 
ओर लोक सर्व कालके लिये-ऐसा मान बैठे है, जिससे भ्रातिमे पडे हे। चाहे जो हो, परतु इस कालमे 
जेनमे तीथंड्डरके मार्गको जाननेकी आकाक्षावाले जीवोका होना दुलंभ सभवित है, क्योंकि चट्ठानपर चढा 
हुआ जहाज, और वह भी पुराना, यह भवकर है। उसी प्रकार जैनकी कथनी जीर्ण शीर्ण हो गयी है । 
अधिष्ठान! विषयकी भ्रातिरूप चट्टानपर उसका जहाज चढ़ा है, जिससे सुखरूप होना सभव नहीं है । यह्‌ 
हमारी बात प्रत्यक्षरूपमे दिखायी देगी । 

तीर्थड्भूरदेवके सम्बन्धमे हमे वारवार विचार रहा करता है कि उन्होंने 'अधिष्ठान' के बिना इस 
जगतका वर्णन किया है, उसका क्या कारण होगा २ क्या उन्हें 'अधिछान' का ज्ञान नहीं हुआ होगा ? 
अथवा अधिष्ठान' ही नही होगा ? अथवा किसी उद्देशसे छुपाया होगा ? अथवा कथन भेदसे परम्परासे 
समझमे न आनेसे 'अधिष्ठान' विषयक कथन लयको प्राप्त हुआ होगा ? ये विचार हुआ करते है। यद्यपि 
हम तीथंडुरकों महा पुरुष मानते हैं, उन्हे नमस्कार करते है, उनके अपूर्व गुणोपर हमारी परम भर्क्ति है, 
और इसलिये हम समझते है कि 'अधिष्ठान' तो उन्होंने जाना था, परतु लोगोने परपरासे मार्गकी भूलसे 
उसका लय कर डाला | 

जगतका कोई 'अधिष्ठान” होना चाहिये ऐसा बहुतसे महात्माओका कथन है। और हम भी यही 
कहते है कि 'अधिष्ठान' है। और वह “अधिष्ठान' ही हरि भगवान है, जिसे पुनः पुन' हृदयदेशमे 
देखते है । 

अधिष्ठान! एवं उपर्यक्ष कथनके विषयमे समागममे अधिक सत्कथा होगी | लेखनमे वैसी नही आ 
सकेगी | इसलिये इतनस ही रुक जाता हूँ । 

जनक विदेही ससारमे रहते हुए भी विदेही रह सके यह॒यद्यपि एक बडा आइचयं है, महा महा 
विकट है, तथापि जिसका आत्मा परमज्ञानमे तदाकार है, वह जैसे रहता है वेसे रहा जाता है। और जेसे 
प्रारब्धकमंका उदय वेसे रहते हुए उसे बाध नही होता । जिनका सदेह होनेका अहभाव मिट गया है ऐसे 
उन महाभाग्यकी देह भी मानो आत्मभावमे ही रहती थी, तो फिर उनकी दशा भेदवाली कहाँसे होगी ? 

श्रीकृष्ण महात्मा थे और ज्ञानी होते हुए भी उदयभावसे ससारम रहे थे, इतना जेन शास्त्रसे भो 
जाना जा सकता है और यह यथार्थ है; तथापि उनकी गतिके विषयमे जो भेद बताया है उसका भिन्न 
कारण है। और भागवत आदिमे तो जिन श्रीकृष्णका वर्णन किया है वे तो परमात्मा ही हैं। परमात्माकी 
लीलाको महात्मा कृष्णके नामसे गाया है। और इस भागवत और इस कृष्णकों यदि महापुरुषसे समझ 


, रेड वाँ वर्ष २७७ 


ले तो जीव ज्ञान प्राप्त कर सकता है। यह बात हमे बहुत प्रिय है। और आपके समागममे अब इसकी 
विशेष चर्चा करेंगे । लिखा नहीं जाता। 

स्वर्ग, नरक आदिकी प्रतोतिका उपाय योगमार्ग है। उसमे भो जिसे दुरदर्शिताकी सिद्धि प्राप्त 
होतो है, वह उसकी प्रतीतिके लिये योग्य है। स्वंकाल यह प्रतीति प्राणीके लिये दुलंभ हो पड़ी है। ज्ञान- 
मार्गमे इस विशेष बातका वणन नही है, परन्तु यह सब है अवद्य । 

मोक्ष जितने स्थानमे बताया है वह सत्य है। कमंसे, आतिसे अथवा मायासे छूटना यह मोक्ष है । 
यह मोक्षकी शब्द व्याख्या है । 

जीव एक भी है और अनेक भी है । अधिष्ठानसे एक है। जीवरूपसे अनेक है। इतना स्पष्टीकरण 
लिखा है, तथापि इसे बहुत अधूरा रखा है। क्योफ़ि लिखते हुए कोई वेसे शब्द नहीं मिले | परन्तु आप 
समझ सकेगे ऐसी मुझे निःशकता है । 

तीर्थंकरदेवके लिये सख्त शब्द लिखे गये हैं, इसलिये उन्हे नमस्कार । 


२१९ बंबई, फागुन वदी १, १०५४७ 

“एक देखिये, जानिये'' इस दोहेके विषयमे आपने लिखा, तो यह दोहा हमने आपकी निःशकताकी 
दृढ़ताके लिये नही लिखा था, परन्तु स्वभावत: यह दोहा प्रशस्त लगनेंसे लिख भेजा था। ऐसा लय तो 
गोपागनाओमे था। श्रीम:्भागवतमे महात्मा व्यासने वासुदेव भगवानके श्रति गोपियोकी प्रेमभक्तिका वर्णन 
किया है वह परमाह्लादक और आइचयंकारक है । 

“नारद भक्तिसृत्र” नामका एक छोटा शिक्षाशास्त्र मर्॒षि नारदजीका रचा हुआ है, उसमे प्रेमभक्ति- 
का सर्वोत्कृष्ट प्रतिपादन किया है । 

उदासीनता कम होनेके लिये आपने दो तीन दिन यहाँ दर्शन देनेकी कृपा प्रदर्शित की, परन्तु वह 
उदासीनता दो तीन दिनके दर्शनलाभसे दूर होनेवाली नही है । परमार्थ उदासीनता है। ईद्वर निरन्तरका 
दर्शनलाभ दे ऐसा करें तो पधारना, नही तो अभी नही । 


२२० बबई, फागुन वदी रे, शनि, १९४७ 

आज आपका जन्मकुण्डलीसहित पत्र मिला । जन्मकुण्डली सम्बन्धी उत्तर अभी नही मिल सकता, 
भक्ति सम्बन्धी प्रश्नोके उत्तर यथाप्रसंग लिखूग'। हमने आपको जिस स्विस्तर पत्रम॑ अधिष्ठान'के 
विषयमे लिखा था वह समागममे समझा जा सकता है। 

'अधिष्ठान'का अर्थ यह है कि जिसमेसे वस्तु उत्पन्न हुई, जिसमे वह स्थिर रही और जिसमे बह 
लयको प्राप्त हुई । इस व्याख्याके अनुसार 'जगतका अधिष्ठान”'का अथे समझियेगा । 

जैनदद्यनमे चेतन्यको स्वंब्यापक नहीं कहा है। इस विषयम आपके ध्यानमे जो कुछ हो सो 
लिखियेगा । 





२२१ बबई, फागुन बदी ८, बुध, १९४७ 
श्रीमद्भागवत परमभक्तिरूप ही है। इसमे जो जा वर्णन किया है वह सब लक्ष्यरूपको सूचित करनेके 
ल्यि है। 
१ एक देखिये जानिये, रमी रहिये इक ठौर । 
समलल्‍् विमरकू न विचारिये, यहै सिद्धि नहि और ॥  --समयसार नाटक, जीवद्वार । 








२७८ शोमद्‌ राजचन्द्र 


मुनिको सर्वेव्यापक अधिष्ठान आत्माके विषयमे कुछ पूछनेसे लक्ष्यकूप उत्तर नहीं मिल सकेगा। 
कल्पित उत्तरसे कार्यसिद्धि नही है। आप अभा ज्योतिषादिकी भी इच्छा न करें, क्योकि वह कल्पित है, 
और कल्पितपर ध्यान नही है। 

परस्पर समागम-लाभ परमात्माकी कृपासे ह। ऐसा चाहता हूं । वैसे उपाधियोग विशेष रहता है, 
तथापि समाधिमे यागकी अप्रियता बभी न हो ऐसा ईव्वरका अनुग्रह रहेगा, ऐसा लगता है। विशेष 
सरबिस्तर पत्र लिखूँगा तब । वि० रायचंद | 


२२२ बबई, फागुन वदी ११, १९४७ 
ज्योतिषको कल्पित कहनेका हेतु यह है कि यह विषय पारमा्थिक ज्ञानकी अपेक्षासे कल्पित ही है, 
और पारमाथिक ही सत्‌ है, और उमीकी रटन रहती है । अभी ईव्वरने मेरे सिरपर उपाधिका बाझ विशेष 
रख दिया है, ऐसा करनेमे उसकी इच्छाको सुखरूप ही मानता हूँ। 
जैन ग्रंथ इस कालको पचमक्राल कहते है और पुराण ग्रन्थ इसे कलिकाल कहते है, यो इम 
कालको कठिन काल कहा है, इसका ठेतु यह हे कि जीवको इस कालमे 'सत्सग और सत्झास्त्र' का 
मिलना दुलंभ है, और इसोलिये कालको ऐसा उपनाम दिया है। ५ 
हमे भी पचमकाल अथवा कलियुग अभी तो अनुभव देता हूँ | हमारा चित्त निःस्पृहठ अतिथय हूँ, 
और जगतमे सस्पृहके रूपमे रह रहे है, यह कलियुगकी कृपा है । 


२२३ बबई, फागुन वदी १४, बुध, १९४७ 
देहाभिमाने गलिते, विज्ञाते परमात्मनि। 
यत्र यत्र मनो याति, तत्र तन्न समाधयः ७ 


मैं कर्ता, मै मनुष्य, मे सुखी, मै दु खी इत्यादि प्रकारसे रहा हुआ देहाभिमान जिसका क्षीण हो गया 
है, और सर्वोत्तम पदकूप परमात्माको जिसने जान लिया है, उसका मन जहाँ जहाँ जाता है वहाँ वहाँ उसे 
समाधि ही है | 


आपके पत्र अनेक बार सविस्तर मिलते है, और उन पत्रोको पढ़कर पहले तो समागममे हो 
रहनेकी इच्छा होती है। तथापि” कारणसे उस इच्छाका चाहे जिस प्रकारसे विस्मरण करना पड़ता 
है, और पत्रका सविस्तर उत्तर लिखनेकी इच्छा होती है, तो वह इच्छा भी प्रायः क्वचित्‌ ही पूरी हो 
पाती है। इसके दो कारण है। एक तो इस विषयमे अधिक लिखने जेसी दशा नही रही है, और दूसरा 
कारण है उपाधियोग । उपाधियोगकी अपेक्षा वर्तमान दशाका कारण अधिक बलवान है। जो दशा बहुत 
नि स्पृह है, और उसके कारण मन अन्य विषयमे प्रवेश नही करता; और उसमे भी परमार्थके विषयमे 
लिक्षते हुए केवल शून्यता जैसा हुआ करता है, इस विषयमे लेखनशक्ति तो इतनी अधिक शून्यताको प्राप्त 
हो गयी है; वाणी प्रसगोपाक्त अभी इस विषयमे कुछ कायं कर सकती है; और इससे आशा रहती है कि 
समागममे ईदवर अवश्य कृपा करेगा । वाणी भी जेसे पहले क्रमपूृवंक बात कर सकती थी, बेसी अब नहीं 
लगती । लेखनशक्ति शुन्यताको प्राप्त हुई ज॑ंसी होनेका कारण एक यह भी है कि चित्तमे उद्भूत बात बहुत 
नयोसे युक्त होती है, और वह लेखनमें नही आ सकती, जिससे चित्त बेराग्यको प्राप्त हो जाता है । 

आपने एक बार भक्तिके सम्बन्धमे प्रश्न किया था, उसके सम्बन्धमे अधिक बात तो समागममे हो 
सकती है, और प्राय सभी बातोके लिये समागम ठीक लगता है। तो भी बहुत ही संक्षिप्त उत्तर लिखता हैं। 


२४ वाँ वर्ष २ 


परमात्मा और आत्माका एकरूप हो जाना (!) यह पराभक्तिकी आखिरी ह॒द है। एक यही लय 
रहना सो पराभक्ति है। परममहात्म्या गोपागनाएँ महात्म। वासुदेवकी भक्तिमे इसी प्रकारसे रही थी। 
परमात्माकों निरंजन ओर निर्देहरूपसे चिंतन करनेपर यह लय आना विकट है, इसलिये जिसे परमात्माका 
साक्षात्कार हुआ है, ऐसा देहधारी परमात्मा उस पराभक्तिका परम कारण है। उस ज्ञानी पुरुषके सब 
चरित्रमे ऐक्यभात्रका लक्ष्य होनेसे उसके हृदयमे बिराजमान परमात्माका ऐक्यभाव होता है, और यही 
पराभक्ति है। ज्ञानीपुरुष और परमात्मामे अतर ही नही है, और जो कोई अतर मानता है, उसे मागंकी 
प्राप्ति परम विकट है । ज्ञानो तो परमात्मा ही है, और उसकी पहचानके बिना परमात्माकी प्राप्ति नही हुई 
है, इसलिये सवंथा भक्ति करने योग्य ऐसी देहधारी दिव्य मूरति--ज्ञानीरूप परमात्माकी--का नमस्कार 
आदि भक्तिसे लेकर पराभक्तिके अत तक एक लयसे आराधन करना, ऐसा शास्त्रका आशय है। परमात्मा 
इस देहधारीरूपसे उत्पन्न हुआ है ऐसी ही ज्ञानी पृरुषके प्रति जीवकों बुद्धि होनेपर भक्ति उदित होती 
है, और वह भक्ति क्रमशः पराभक्तिरूप हो जाती है। इस विषयम श्रीमद्भागवतमे, भगवदगीतामे 
बहुतसे भेद प्रकाशित करके इसी लक्ष्यकी प्रशसा की हैं, अधिक क्‍या कहना ? ज्ञानी तीर्थंकरदेवमे लक्ष्य 
होनेके लिये जेनथर्ममे भी पचरपरमेष्ठी मंत्रमे “णमों अरिहताण' पदके बाद सिद्धको नमस्कार किया है, 
यही भक्तिक लिये यह सूचित करता है कि पहले ज्ञानी पुरुषकी भक्ति; और यही परमात्माकी प्राप्ति 
और भक्तिका निदान है । 

दूसरा एक प्रश्न (एकसे अधिक बार) आपने ऐसा लिखा था कि व्यवहारमे व्यापार आदिके 
विषयमे यह वर्ष यथेष्ट लाभदायक नहीं लगता और कठिनाई रहा करती है। 

परमात्माकी भक्ति ही जिसे प्रिय है, ऐसे पुरुषको ऐसी कठिनाई न हो तो फिर ऐसा समझना 
कि उसे सच्चे परमात्माकी भक्ति ही नहीं है। अथवा तो जान-बूझकर परमात्माकी इच्छारूप मायाने 
वैसी कठिनाई भेजनेके कार्यका विस्मरण किया है | जनक बिदेही और महात्मा कृष्णके विषयमे सायाका 
विस्मरण हुआ लगता है, तथापि ऐसा नहीं है । जनक विदेहीकी कठिनाईके विषयमे यहाँ कुछ कहना 
योग्य नही है, क्योकि वह अप्रगट कठिनाई है, और महात्मा क्ृष्णकी संकटरूप कठिनाई प्रगट ही है। 
इसी तरह अष्ट महासिद्धि और नवनिधि भी प्रसिद्ध ही है, तथापि कठिनाई तो योग्य ही थी, और होनी 
चाहिये। यह कठिनाई मायाकी है, और परमात्माके लक्ष्यकी तो यह सरलता ही है, और ऐसा ही हो । 
% 9» 3८ राजाने विकट तप करके परमात्माका आराधन किया, और देहधारीखझूपसे परमात्माने उसे 
दर्शन दिया और वर माँगनेकों कहा तब » »< »< राजाने मॉगा कि हे भगवन्‌ ! ऐसी जो राज्यलक्ष्मी मुझे 
दो है वह ठीक ही नही है, तेरा परम अनुग्रह मुझपर हो तो यह वर दे कि पंचविषयकी साधनरूप इस राज्य- 
लक्ष्मीका फिरसे मुझे स्वप्न भी न आये । परमात्मा दग रहकर 'तथास्तु' कहकर स्वधामको चले गये | 

कहनेका आशय यह है कि ऐसा ही योग्य है। भगवड्भूक्तका कठिनाई और सरलता तथा साता 
एवं असाता यह सब समान हो है। और फिर कठिनाई और असाता तो विशेष अनुकूल है कि जहाँ 
मायाके प्रतिबधका दर्शन ही नही होता । ेल्‍ 

आप तो इस बातको जानते ही है, तथापि कुटुम्ब आदिके विषयमे कठिनाई होनी योग्य नही है 
ऐस। मनमे उठता हो तो उसका कारण यही है कि परमात्मा यो कहता है कि आप अपने कुटुम्बके प्रति 
नि स्नेह होवे, और उसके प्रति समभावी होकर प्रतिबन्ध रहित होवे, वह आपका है ऐसा न माने, और 
प्रारब्धयोगके कारण ऐसा माना जाता है, उसे दूर करनेके लिये मैने यह कठिनाई भेजी है । अधिक क्‍या 
कहना ? यह ऐसा ही है । 


२८० श्रोमद्‌ राजचन्द 


र्र्४ड बंबई, फागुन वदी २, १९४७ 

शयोगवासिष्ठ' आदि वैराग्य उपशम आदिके उपदेशक शास्त्र है, उन्हें पढनेका जितना अधिक 

अभ्यास हो, उतना करना योग्य है | अमुक क्रियाके प्रवतंनमे जो लक्ष्य रहता है उसका विशेषतः समाधान 
बतलाने संबंधी भूमिकामे अभी हमारी स्थिति नही है । 


रश्र५ बबई, फागुन वदी ३, शनि, १९४७ 

सुज्ञ भाई, 

भाई त्रिभोवनका एक प्रश्न उत्तर देने योग्य है। तथापि अभी कोई इस प्रकारका उदयकाल रहता 
है कि ऐसा करनेमे निरुपायता हो रही है। इसके लिये क्षमा चाहता हूँ । 

भाई त्रिभोवनके पिताजीसे मेरे यथायोग्यपूवंक कहना कि आपके समामममे प्रसन्नता है, परंतु 
कितनी ही ऐसी निरुपायता है कि उस निरुपायताको भोगे बिना दूसरे प्राणोको परमार्थके लिये स्पष्ट 
कह सकने जेसी दशा नहीं हैं| और इसके लिये दीनभावसे आपकी क्षमा चाही है । 

योगवासिष्ठसे वृत्ति उपशम रहती हो तो पढने-सुननेमे प्रतिबन्ध नही है। अधिक उदयकाल बीतने- 
पर | उदयकाल तक अधिक कुछ नही हो सकेगा । 


२२६ बंबई, फागुन, १९४७ 
सत्स्वरूपको अभेद भक्तिसे नमस्कार 

सुज्ञ भाई छोटालाल, 

यहाँ आनदवृत्ति है। सुज्ञ अबालाल और त्रिभोवनके पत्र मिले ऐसा उन्हे कहे | अवसर प्राप्त 
होनेपर योग्य उत्तर दिया जा सके ऐसा भाई जिभोवनका पत्र है । 

वासनाके उपशमाथे उनका विज्ञापन है, और उसका सर्वोत्तम उपाय तो ज्ञानी पुरुषका योग 
मिलना है। दृढ मुमुक्षु तह हो और अमुक काल तक वैसा योग मिला हो तो जीवका कल्याण हा जाये इसे 
नि छांक मानिये । 

आप सब सत्सग, सत्शास्त्र आदि सम्बन्धी आजकल केसे योगमे रहते है सो लिखे। इस योगकरे 
लिये प्रमादभाव करना योग्य ही नही है, मात्र पूवंकी कोई गाढ़ प्रतिबद्धता हो, तो आत्मा तो इस विषयमे 
अप्रमत्त होना चाहिये। 

आपकी इच्छाकी खातिर कुछ भी लिखना चाहिये, इसलिये यथा प्रसण लिखता हूँ। बाकी अभी 
सत्कथा लिखी जा सकने जेसी दशा ( इच्छा ? ) नही है। 

दोनोके पत्र न लिखने पडें, इसलिये यह एक आपको लिखा है। और यह जिसे उपयोगी हो उसका 
है। आपके पिताजीसे मेरा यथायोग्य कहिये, याद किया है ऐसा भी कहिये । वि० रायचद | 


२२७ बंबई, फागुन, १५४७ 

तत्काल या नियमित समयपर पत्र लिखना नही बन पाता। इसलिये विद्वेष उपकारका हेतु होनेका 

यथायोग्य कारण उपेक्षित करना पडता है, जिसके लिये खेद हो तो भी प्रारब्धका समाधान होनेके लिये 
बे दोनो ही प्रकार उपशम करने योग्य है । 


कं २२८ बंबई, फागुन, १९४७ 
सदुपदेशात्मक सहज वचन लिखने हों इसमे भी लिखते लिखते वृत्ति सकुचितताको प्राप्त हो जाती 
है, क्योकि उन वचनोके साथ समस्त परमार्थ मार्गकी सन्धि मिली होती है, उसको ग्रहण करना पाठकोंके 


२४ वाँ वर्ष २८१ 


लिये दृष्कर होता है और विस्तारसे लिखनेपर भी पाठकोको अपने क्षयोपशमकी क्षमतासे अधिक ग्रहण 
करना कठिन होता है, और फिर लिखनेमे उपयोगको कुछ बहिर्मल करना पड़ता है, वह भो नहीं हो 
सकता । यो अनेक कारणोंसे पत्रोंकी पहुँच भी कितनी ही बार लिखी नही जाती | 





२२९ बंबई, फागुन, १९४७ 

अन॑तकालसे जीवको असत्‌ वासनाका अभ्यास है। इसमे एकदम सत्संबंधी संस्कार स्थित नहीं 

होते । जेसे मलिन दर्पणमे यथायोग्य प्रतिबिब-दर्शन नहीं हो सकता वेसे असदुवासनायुक्त चित्तमे भी सत्‌- 

सम्बन्धी संस्कार यथायोग्य प्रतिबिबित नही होते । क्वचित्‌ अशत होते है, वहाँ जीव फिर अनंतकालका 

जो मिथ्या अभ्यास हे, उसके विकल्पमे पड़ जाता है। इसलिये क्वचित्‌ उन सतके अंशोंपर आवरण आ 

जाता है। सत्‌यंबधी सस्कारोकी दृढ़ता होनेके लिये स्वंथा लोकलज्जाफी उपेक्षा करके सत्संगका परिचय 

करना श्रेयस्कर है। लोकलज्जाको तो किसी बड़े कारणमे सबंथा छोडना पड़ता है। सामान्यतः लोक- 

समुदायमे सत्संगका तिरस्कार नही है, जिससे लज्जा दु खदायक नही होती । मात्र चित्तमे सत्संगके लाभका 
विचार करके निरतर अभ्यास करे तो परमाथथंमे दृढता होती है । 





२३० बबई, चेत्र सुदी ४, रवि, १९४७ 
एक पत्र मिला कि जिसमे कितने ही जीव योग्यता रखते हैं, परन्तु मार्ग बतानेवाला नही है' इत्यादि 
विवरण लिखा है । इस विषयमे पहले आपको प्रायः अति गूढ भी स्पष्टीकरण किया है। तथापि आप 
परमार्थकी उत्सुकतामे अत्यधिक तन्मय्र है कि जिससे उस स्पष्टीकरणका विस्मरण हो जाये, इसमे आइचय्य॑की 
बात नही है फिर भी आपको स्मरण रहनेके लिये लिखता हुँ कि जब तक ईइवरेच्छा नही होगी तब तक 
हमसे कुछ भी नही हो सकेगा । एक तिनकेके दो टुकड़े करनेकी सत्ता भी हम नही रखते । अधिक क्‍या 
कहे ? आप तो करुणामय हैं । फिर भी आप हमारी करुणाके विषयमे क्यो ध्यान नहीं दते, और ईब्वरको 
क्यों नहीं समझाते ? 





२३१ बंबई, चेन्र सुदी ७, बुध, १९४७ 

महात्मा कबीरजी तथा नरसिंह मेहताकी भक्ति अनन्य, अलौकिक, अद्भुत और सर्वोत्कृष्ट थी, फिर 

भी वह निःस्पृहा थी । ऐसी दु खो स्थिति होनेपर भी उन्होने स्व्रप्ममे भी आजीविकाके लिये और व्यवहारके 

लिये परमेश्वरके प्रति दीनता प्रगट नही की | यद्यपि ऐसा किये बिना ईदइवरेच्छासे उनका व्यवहार चलता 

रहा है, तथापि उनकी दरिद्रावस्था अभी तक जगतविदित है, और यही उनका प्रबल माहात्म्य है। 

परमात्माने उनका 'परचा' पूरा किया है और वह भी उन भक्तोकी इच्छाकी उपेक्षा करके; क्योकि भक्तोकी 

ऐसी इच्छा नही होती, और ऐसी इच्छा हो तो उन्हे रहस्पभक्तिकी भी प्राप्ति नही होती। आप हजारों 
बातें लिखें, परन्तु जब तक निःस्पृह न हो ( न बने ) तब तक विडबना ही हे। 


रबर बंबई, चेत्र सुदी ७, शुक्र, १५४७ 
परच्छानुचारीको दशब्दभेद नहीं है 
सुझ भाई त्रिभोवन, 
कार्यके जालमे आ पड़नेके बाद प्रायः प्रत्येक जीव पव्चात्तापयुक्त होता है। कार्यके जन्मसे पहले 
विचार हो और वह दृढ रहे, ऐसा होना बहुत विकट है, ऐसा जो सयाने मनुष्य कहते हैं वह सच है। तो 
आपको भी इस प्रसंगमे दुःखपूर्वक चितन रहता होगा, और ऐसा होना सम्भव है। कार्यंका जो परिणाम 
रे६ 


श्र श्रीमव्‌ राजचर्द्र 


आया हो वह पश्चात्तापसे तो अन्यथा नहीं होता; तथापि दूसरे बैसे प्रसगमे उपदेशका कारण होता है| 
ऐसा ही होना घोग्य था, ऐसा मानकर क्लोकका परित्याग करना और मात्र मायाकी प्रबलृताका विचार 
करना यह उत्तम है। मायाका स्वरूप ऐसा है कि इसमे, जिसे 'सत' संप्राप्त है ऐसे ज्ञानी पुरुषको भी रहना 
विकट है, तो फिर जिसमे अभी मुमुक्षुताके अंशोकी भी मलिनता है उसे इस स्वरूपमे रहना विकट, 
भुलावेमे डालनेवाला और चलित करने वाला हो, इसमे कुछ आइचयं नही है ऐसा जरूर समशिये | 

यद्यपि हमे उपाधियोग है, तथापि ऐसा कुछ नही है कि अवकाश नहीं मिलता, परन्तु दशा ऐसी है 
कि जिसमे परमार्थ संबधी कुछ न हो सके, और रुचि भी अभी तो वेसी ही रहती है । 

मायाका प्रपच क्षण क्षणमे बाधकर्ता हे, उस प्रपचके तापकी निवृत्ति किसी वल्पद्रमकी छाया है, 
और या तो केवलदशा हे, तथापि कल्पद्रुमको छाया प्रशस्त है, उसके बिना इस तापकी निवृत्ति नहीं है; 
और इस कल्पद्रुमकी वास्तविक पहचानके लिये जोवको योग्य होना प्रशस्त है। उस योग्य होनेमे 
बाधकर्ता ऐसा यह माया-प्रपंच है, जिसका परिचय जेसे कम हो वसे चले बिना योग्यताके आवरणका 
भंग नहीं होता। कदम-कदमपर भययुक्त अज्ञान भूमिकामे जीव बिना विचारे करोडो योजन चलता 
रहता है; वहाँ योग्यताका अवकाश कहाँसे हो ? ऐसा न होनेके लिये किये हुए कार्योके उपद्रवकों यधाशक्ति 
शान्त करके, (इस विषयकी) सर्वंथा निवृत्ति करके योग्य व्यवहारमे आनेका प्रयत्न करना उचित है। 
'लाचार होकर' करना चाहिये, और वह भी प्रारब्धवशात्‌ नि.स्पह बुछिसे, ऐसे व्यवहारको योग्य व्यवहार 


मानिये। यहाँ ईश्वरानुग्रह है । 
वि० रायचन्दके प्रणाम । 





२३३ बम्बई, चेत्र सुदी १०, १९४७ 

जब॒स्वामोका दृष्टान्त प्रसंगको प्रबल करनेवाला और बहुत आतनन्ददायक दिया गया है। लुटा 
देनेकी इच्छा होनेपर भी लोकप्रवाह ऐसा माने कि चोरो द्वारा ले जानेके कारण जबुस्वामीका त्याग है, तो 
यह परमार्थके लिये कलकरूप है, ऐसा जो महात्मा जबुका आशय था वह सत्य था । 

इस बातको यहाँ सक्षिप्त करके अब आपको प्रश्न करना योग्य है कि चित्तकी मायाके प्रसगोमे 
आकुलता-व्याकुलता हो, और उसमे आत्मा चिन्तित रहा करता हो, यह ईश्वरकी प्रसन्‍नताका मार्ग है 
क्या ? तथा अपनी बुद्धिसे नही, परन्तु छोकप्रवाहके कारण भो कुटुम्ब आदिके कारणसे शोकातुर होना 
यह वास्तविक मार्ग है क्या ? हम आकुल होकर कुछ कर सकते है क्या ”? और यदि कर सकते है तो फिर 
ईहवरपर विश्वास क्या फलदायक है ? 

ज्योतिष जेसे कल्पित विषयकी ओर सामारिक प्रसंगमे निःस्पृष्ठ पुरुष ध्यान देते होंगे क्या ? और 
हम ज्योतिष जानते हैं, अथवा कुछ कर सकते हैं, ऐसा न माने तो अच्छा, ऐसी अभी इच्छा है। यह 
आपको पसन्द है क्या ? सो लिखियेगा। 





२३४ बम्बई, चेत्र सुदी १०, गनि, १९४७ 

सर्वात्मस्वरूपको नमस्कार 
जिसके लिये अपना या पराया कुछ नही रहा है, ऐसी किसी दश्शाकी प्राप्ति अब समोप ही है, 
(इस देहमे है); ओर इसी कारण परेच्छासे रहते है | पूवंकालमे जिस जिस विद्या, बोध , ज्ञान और क्रियाकी 
प्राप्ति हो गयी है उन सबको इस जन्ममे ही विस्मरण करके निव्रिकल्प हुए बिना छुटकारा नही है, और 
इसी कारण इस तरह रहते हैं। तथापि आपकी अधिक आकुलता देखकर कुछ कुछ आपको उत्तर देना 
पड़ा है, वह भी स्वेच्छासे नही, ऐसा होनेसे आपसे विनती है कि इस सब मायिक विद्या अथवा माग्रिक 


२४ वां वर्ष २८३ 


मार्ग सम्बन्धी आपकी ओरसे मेरी दूसरी दशा होनेतक स्मरण न दिलाया जाये, ऐसा योग्य है। यद्यपि में 
आपसे भिन्‍न नही हूँ, तो आप स्वंथा निराकुल रहे । आपसे परमप्रेम है, परन्तु निरुपायता मेरी है। 





२३५ बम्बई, चेत्र सुदी १४, गुरु, १९४७ 
स्विस्तर पत्रमेसे अमुक थोड़ा भाग छोडकर शेष भाग परमानन्दका निमित्त हुआ था। जो थोड़ा 
भाग बाधकर्तारूप है, वह ईइवरानुग्रहसे आपके हृदयसे विस्मृत हागा ऐसी आशा रहा करती है। 
ज्ञानीकी परिपक्व अवस्था (दशा) होनेपर सवंधा राग-द्वेषकी निवृत्ति हो जाती है ऐसी हमारी 
मान्यता है, तथापि इसमे भी कुछ समझने जेसी बात है, यह सच है। प्रसगसे इस विषयमे लिखूंगा। 
ईश्वरेच्छाके अनुमार जो हो सो होने देना यह भक्तिमानके लिये सुखदायक है । 





२३६ बम्बई, चेत्र सुदी १५, गुर, १५४७ 
सुज्ञ भाई श्री अबालाल, 
यहा कुशलता हैं । आपका कुशलपत्न प्राप्त हुआ । रतलाममे लौटते हुए आप यहाँ आना चाहते है, 
उस इच्छामे मेरो सम्मति है । वहाँसे विदा होनेका दिव निश्चित होनेपर यहाँ दुकानपर पत्र लिखियेगा। 
आप जब यहाँ आये तब, आपका हमारेमे जो परमार प्रेम है वह यथासभव कम ही प्रगट हो 
ऐस। कीजियेगा | तथ। निम्नलिखित बाते ध्यानमे रखेंगे तो श्रेयस्कर है । 


१ मेरी अविद्यमानतामे श्री रेवाशंकर अथवा खीमजीसे किसी तरहकी परमाथं विषयक चर्चा नही 
करना (विद्यमानतामे अर्थात्‌ मै पास बेठा हूँ तब) | 

२ मेरी विद्यमानताम उनसे गभोरतापृवंक परमार्थ विषयकी चर्चा हो सके तो जरूर करे, कभी 
रेवाशकरसे और कभी खीमजीसे | 

३. परमार्थमे नीचे लिखी बातें विशेष उपयोगी है-- 

(१) पार होनेके लिये जीवको पहले क्या जानना चाहिये ? 

(२) जीवके परिभ्रमण होनेमे मुख्य कारण क्या ? 

(३) वह कारण केसे दूर हो ? 

(४) उसके लिये सुगमसे-सुगम अर्थात्‌ अल्पकालमे फलदायक हो ऐसा उपाय कौनसा है ? 

(५) क्या ऐसा कोई पुरुष होगा कि जिससे इस विषयका निर्णय प्राप्त हो सके ? इस कालमे 
ऐसा पुरुष हो सकता है ऐसा आप मानते है ? और यदि मानते है तो किन कारणोसे ? 
ऐसे पुरुषके कोई लक्षण होते है या नही ? अभी ऐसा पुरुष हमे किस उपायसे प्राप्त हो 
सकता है ? 

(६) यदि हमारे संबंधी कोई प्रसंग आये तो पूछना कि 'मोक्षमा्ग” की इन्हे प्राप्ति है, ऐसी 
नि शकता आपको है ? और है तो किन कारणोसे ? ये प्रवृत्तिवाली दशामे रहते हो, तो 
पूछना कि इस विषयमे आपको विकल्प नही आता ? इन्हे स्वंथा नि.स्पृहता होगी क्या ? 
किसी तरहके सिद्धियोग होंगे क्या ? 

(७) सत्पुरुषकी प्राप्ति होनेपर जीवको मार्ग न मिले, ऐसा संभव है क्या ? ऐसा हो तो इसका 
क्या कारण ? यदि जोवकी 'अयोग्यता' बतानेमें आये तो वह अयोग्यता किस विषयकी 

(८) खीमजीसे प्रइन करना कि क्या आपको ऐसा लगता है कि इस पुरुषके संगस योग्यता प्राप्त 
होनेपर इससे ज्ञानप्राप्ति हो सकती है ? 


र्टरड ओऔमव राजचन 


इत्यादि बातोंकी चर्चा प्रसंगानुसार करें | एक एक बातका कोई निर्णायक उत्तर उनकी तरफसे 
मिलनेपर दूसरे प्रसंगपर दूसरी बातकी चर्चा करें | . 

खीमजीमे कुछ समझनेकी शक्ति ठीक है, परन्तु योग्यता रेवाशकरकी विशेष है। योग्यता ज्ञान- 
प्राप्तिके लिये अति बलवान कारण है। मा 

उपर्युक्त बातोमेसे आपको जो सुगम लगे वे पूछे | एककी भी सुगमता न हो तो एक भी न पूछें; 
तथा इन बातोंका प्रेरक कौन है ? यह मत बताना । 

खभातसे श्री त्रिभोवनदासकी यहाँ आनेकी इच्छा रहती है, तो *स इच्छामे मै सम्मत हूँ। आप 
उन्हे रतलामसे पत्र लिखे तो आपकी बंबईमे जब स्थिति हो, तब उन्हे आनेकी अनुकूलता हो तो आनेमे 
मेरी सम्मति है, ऐसा लिखियेगा । 

आप कोई मुझसे मिलने आये हैं, यह बात खीमजी आदिसे भी न कहना । यहाँ जानेका कोई 
व्यावहारिक कारण हो तो उसे अवश्य खोमजीसे कहना | 

यह सब लिखना पड़ता है इसका उद्देश मात्र यह एक १वृत्तियोग है | ईश्वरेच्छा बलवान है, और 
सुखदायक है | 

यह पत्र वारंवार मनन करने योग्य है। 


वारवार मनमे यह उठता है कि क्या अबध बधनयुक्त हो सकता है ” आप क्या मानते है ? 
वि० रायचन्दके प्रणाम । 


२३७ बंबई, चेत्र वदी २, शनि, १९४७ 
सुज्ञ भाई त्रिभावन, 
“'परेच्छानुचारीको शब्दभेद नही है ।' इस वाक्यका अथं समाग्रममे पूछिये । 


परम समाधिरूप ज्ञानीको दशाको नमस्कार । 
वि० रायचदके प्रणाम । 


२३८ बबई, चेत्र बदी ३, रवि, १९४७ 
उस पुर्णपदको ज्ञानी परम प्रेमसे उपासना करते हैं । 
चारेक दिन पहले आपका पत्र मिला । परम स्वरूपके अनुग्रहसे यहाँ समाधि है । आपकी इच्छा 
सद्वृत्तियोंकी प्राप्तिके लिये रहती है; यह पढ़कर वारंवार आनद होता है। 
चित्तको सरलता, वेराग्य और 'सत्‌' प्राप्त होनेकी अभिकाषा--ये प्राप्त होने परम दुर्लभ है, और 
उनकी प्राप्तिके लिये परम कारणरूप सत्सगका प्राप्त होना तो परम परम दुलंभ है। महान पुरुषोने इस 
कालको कठिन काल कहा है, उसका मुख्य कारण तो यह 5 कि जोवको सत्संगका योग मिलना बहुत 
कठिन है, और ऐसा होनेसे कालको भो कठिन कहा है। मायामय अग्निस चौदह्‌ राजूलोक प्रज्वलित है। 
उस मायामे जीवकी बुद्धि अनुरक्त हो रही है, ओर इस कारणसे जीव भी उस त्रिविध ताप-अग्निस 
जला करता है, उसके लिये परम कारुण्यमूतिका उपदेश ही परम शीतल जल है, तथापि जीवको चारो 
ओरसे अपूर्ण पुण्यके कारण उसकी प्राप्ति होना दुर्लभ हो गया है। परन्तु इसी वस्तुका चिंतन रखना। 
सत्‌' मे प्रीति, 'सत्‌' रूप सतमे परम भक्ति, उसके मार्गकी अभिलाषा, यही निरतर स्मरण करने योग्य 
हैं। उनका स्मरण रहनेमे वेराग्य आदि चरित्रवाली उपयोगी पुस्तकें, वेरागो एवं सरल चित्तवाले मनुष्यों 
का संग और अपनो चित्तशुद्धि, ये सुन्दर कारण है। इन्हीकी प्राप्तिकी रटन रखना कल्याणकारक है। 
यहाँ समाधि है । 


२४ वाँ वर्ष २८५ 


२३५ बंबई, चेन्र वदी ७, गुरु, १९४७ 
“आप्युं सोने ते अक्षरधाम रे !! 
कल एक क्ृपापत्र मिला था। यहाँ परमानन्द है । 
यद्यपि उपाधिसंयुक्त बहुतसा काल जाता है, किन्तु ईश्वरेच्छाके अनुसार प्रवृत्ति करना श्रेयस्कर 
है और योग्य है; इसलिये जेसे चल रहा है वैसे चाहे उपाधि हो तो ठीक, न हो तो भी ठीक, जो हो वह 
समान ही है । 
ज्ञानवार्ता सम्बन्धी अनेक मंत्र आपको बतानेकी इच्छा होती है, तथापि विरहकाल प्रत्यक्ष है, 
इसलिये निरुपायता है। मंत्र अर्थात्‌ गुप्तमेद | ऐसा तो समझमे आता है कि भेदका भेद दूर होनेपर 
वास्तविक तत्त्व समझमे आता है । परम अमेद ऐसा 'सत्‌' सत्र है। वि० रायचंद 





२४० बबेई, चेत्र वदी ९, रवि, १९४७ 

कल पत्र और प* पृज्य श्री सोभागभाईका पत्र साथमे मिला । 

आप उन्हे विनयपूर्ण पत्र सहर्ष लिखिये । साथ ही विलंब होनेका कारण बताइये | साथ ही लिखिये 
कि रायचंदने इस विषयमे बहुत प्रसन्नता प्रदर्शित की 6 । 

अभी मुझे मुमुक्षुओका प्रतिबन्ध भी नही चाहिये था, क्योकि अभो आपको पोषण देनेकी मेरी 
अशक्यता रहती है। उदयकाल ऐसा ही है। इसलिये सोभागभाई जेसे सत्पुरुषके साथका पत्रव्यवहार 
आपको पोषणरूप होगा । यह मुझे बड़े सतोषका मार्ग मिला है। उन्हे पत्र लिखें। ज्ञानकथा लिखे, तो में 
विशेष प्रसन्न हूं । 





२४१ बंबई, चेत्र वदी १४, गुरु, १९४७ 

जिसे लगो है, उसोकों लगी है और उसीने जानी है, वही “पी पी” पुकारता है। यह ब्राह्मो वेदना 

कसे कही जाय ? कि जहाँ वाणीका प्रवेश नही है। अधिक क्‍या कहना ? जिसे लगी है उसीको लगी है । 

उसीके चरणसगसे लगती है, और जब लगती है तभी छुटकारा होता है। इसके बिना दूसरा सूगम मोक्ष- 
मार्ग है ही नहीं । तथापि कोई प्रयत्न नही करता ! मोह बलवान है ! 


र४र बंबई, चेन्न, १९४७ 
3८ 

आपके पन्र प्राप्त हुए है । इस पत्रके आनेके विषयमे सवंधा गभोरता रखिये। 

आप सब धीरज रखिये और निर्भय रहिये । 

सुदृढ स्वभावसे आत्मार्थंका प्रयत्न करना | आत्मकल्याण प्राप्त होनेमे प्रायः वारवार प्रदल परि- 
षहोका आना स्वाभाविक है | परन्तु यदि उन परिषहोका बेदन जात चित्तसे करनेमे आता है, तो दीघध॑ 
कालमे हो सकने योग्य आत्मकल्याण बहुत अल्प कालमे सिद्ध हो जाता है। 

आप सब ऐसे शुद्ध आचरणसे रहिये कि विषम दृष्टिसे देखनेवाले मनुष्योमेसे बहुतोको, समय 
बीतनेपर अपनी उस दृष्टिके लिये पश्चात्ताप करनेका वक्त आये | 

निराश न होना । 

उपाश्रयमे जानेसे शाति होती हो ता वेसा करे | साणन्द जानेसे अग्ञाति कम होती हो तो वेसा करे । 
बंदन, नमस्कार करनेमे आज्ञाका अतिक्रम नही है । उपाश्रयमे जानेकी वृत्ति हो तो मनुष्योकी भीड़के समय 


१, दिया सबको वह अक्षरधाम रे । 


२८६ श्रीसद्‌ राजयन्द 


नही जाना, एवं सवंधा एकातमे भी नही जाना । मात्र जब थोड़े योग्य मनुष्य हो तब जाना । और जाना 
तो क्रमशः जानेका रखना । क्वचित्‌ कोई क्लेश करे तो सहन करना । जाते ही पहलेसे बलवान बलेश 
करनेकी वृत्ति दिखायी दे तो कहना कि “ऐसा क्लेश मात्र विषमदृष्टिवाले मनुष्य उत्पन्न कराते है। और 
यदि आप घेयें रखेगे तो अनुक्रमसे वह कारण आपको मालूम हो जायेगा | अकारण नाना प्रकारकी कल्प- 
नाओंको फेलानेका जिसे भय न हो उसे ऐसी प्रवत्ति योग्य है। आपको क्रोघातुर होना योग्य नही है। वैसा 
होनेसे बहुतसे जीवोंको मात्र प्रसन्‍तता होगी । संघाडेकी, गच्छकी और मार्गकी अकारण अपकीति होनेमे 
साथ नही देना चाहिये | और यदि शात रहेगे तो अनुक्रमसे यह क्लेश सर्वथा शञात्त हो जायेगा | लोग वही 
बात करते हों तो आपको उसका निवारण करना योग्य है, वहाँ उसे उत्पन्न करने जैसा अथवा बढाने 
जैसा कोई कथन नही करना चाहिये । फिर जेसी आपकी इच्छा ।” 

मुनि लल्लुजीसे आपने मेरे लिये जो बात कही है उस बातको मै सिद्ध करना चाहता हूँ ऐसा कहे 
तो कहना कि “वे महात्मा पुरुष और आप जब पुन मिले तब उस बातका यथार्थ स्पष्टीकरण प्राप्त करके 
मेरे प्रति क्रोधातुर होना योग्य लगे तो वेसा कीजियेगा | अभी आपने उस विषयमे यथार्थ स्पष्टतासे श्रवण 
नही किया होगा ऐसा मालूम होता है । 

आपके प्रति द्वेषबुद्धि करनेका मुझे नही कहा है। और आपके लिये विसवाद फैलानेकी बात भी 
क्सीके मुहपर मेने नही की है। आवेशमे कुछ वचन निकला हो तो वेसा भो नही है। मात्र द्वेषवान 
जीवोकी यह सारी खटपट है । 

ऐसा होनेपर भी यदि आप कुछ आवेश करेगे तो मै तो पामर हूँ, इसलिये शात रहनेके सिवाय 
दूसरा कोई मेरा उपाय नही है । परन्तु आपको लोगोके पक्षका बल है, ऐसा मानकर आवेश करने जायेगे 
तो हो सकेगा । परन्तु उससे आपको, हमे और बहुतसे जावोकों कमंका दीघंबध होगा, इसके सिवाय कोई 
दूसरा फल नही आयेगा । और अन्य लोग प्रसन्न होगे | इसलिये शात दृष्टि रखना योग्य है।” 

यदि किसी प्रसगमे ऐसा कहना उचित लगे तो कहना, परन्तु वे कुछ प्रसन्‍नतामे दिखायी दें तब 
कहना । ओर कहत हुए उनको प्रसन्नता बढ़तो जातों हो, अथवा अप्रसन्‍्नता होती न दिखायी देती हो, 
तब तक कहना । 

अपरिचित मनुष्यों द्वारा वे उलटी सीधी बात फैलाये अथवा दूसरे वेसी बात लाये तो कहना कि 
आप सबका कषाय करनेका हेतु मेरो समझमे है | किसी स्त्री या पुरुषपर कलंक लगाते हुए इतनी अधिक 
प्रसन्‍नता रखते हैं तो इसमे कही अनिष्ट हो जायेगा | मेरे साथ आप अधिक बात नही करें। आप अपनी 
सँभाले | इस तरह योग्य भाषामे जब अवसर दिखायी दे तब कहना | बाकी शात रहना । मनमे आकुल 
नही होना । उपाश्नयमे जाना, न जाना, साणद जाना, न जाना यह अवसरोचित जैसे आपको छगे व्से 
करें| परन्तु मुख्यतः शात रहे और सिद्ध कर देनेके सम्बन्धमे किसी भी स्पष्टीकरणपर ध्यान न दें । ऐसा 
धेयं रखकर, आत्मार्थमे निर्भय रहिये । 

बात कहनेवालेको कहना कि मनकी कल्पित बातें किसलिये चला रहे हैं ? कुछ परमेश्वरका डर 
रखें तो अच्छा, यो योग्य शब्दोमे कहना, आत्माथंमे प्रयत्न करना । 


रढरे बबई, वेशाख सुदी २, १९४७ 


सर्वात्माके अनुग्रहसे यहा समाधि है। बाह्योपाधियोग रहता है । आपकी इच्छा स्मृतिमें है। और 
उसके ल्यि आपकी अनुकूलताके अनुसार करनेको तैयार हैं; तथापि ऐसा तो रहता है कि अबका हमारा 
समागम एकात अज्ञात स्थानमे होता कल्याणक है | और वेसा प्रसंग ध्यानमे रखनेका प्रयत्न है। नही तो 


२६४ वाँ वर्ष २८७ 


फिर आपको अपनो अनुकूलताके अनुसार करना मान्य है। श्री त्रिभोबतको प्रणाम कहे । आप सब जिस 
स्थलमें (पुरुषमे) प्रीति करते है, वह क्‍या यथार्थ कारणोको लेकर है ? सच्चे पुरुषकों हम कैसे पहचानें ? 


श्डढड बंबई, वेशाख सुदी '७, शुक्र, १९४७ 
परब्रह्म आनंदमूति है, उसका त्रिकालमे अनुग्रह चाहते है । 
कुछ निवृत्तिका समय मिला करता है, परब्रह्मविचार तो ज्योका त्यो रहा हो करता है, कभी तो 
उसके लिये आनंदकिरणें बहुत स्फुरित हो उठती है, और कुछकी कुछ (अभेद) बात समझमे आती है, 
परन्तु किसीसे कही नही जा सकतो, हमारी यह वेदना अथाह है। वेंदनाके समय साता पूछनेवाला 
चाहिये, ऐसा व्यवहारमा्ग है, परन्तु हमे इस परमार्थमार्गमे साता पूछनेवाला नही मिलता, और जो है 
उससे वियोग रहता है | तो अब जिसका वियोग है ऐसे आप हमे किसी भी प्रकारसे साता पूछे ऐसी 
इच्छा करते हैं । 





र्‌४५ बंबई, वेशाख सुदी १३, १५४७ 
निमंल प्रीतिसे हमारा यथायोग्य स्वीकार कीजिये । 
श्री त्रिभोवन और छोटालाल इत्यादिसे कहिये, कि ईश्वरेच्छाके कारण उपाधियोग है, इसलिये 
आपके वाक्योके प्रति उपेक्षा रखनी पडती है, और वह क्षमा करने योग्य है । 





४ २४६ बंबई, वेशाख वदी ३, १९४७ 
विरह भी सुखदायक मानना | 


हरिकी विरहाग्नि अतिशय जलनेसे साक्षात्‌ उसकी प्राप्ति होती है। उसी प्रकार संतके विरहानु- 
भवका फल भी बही है । ईव्वरेच्छासे अपने सम्बन्धमें वेसा ही मानियेगा । 

पूर्णकाम हरिका स्वरूप है। उसमे जिनका निरतर लय लग रहा है ऐसे पुरुषोसे भारतक्षेत्र प्राय 
शून्यत्रत्‌ हुआ है। माया, मोह ही सर्वत्र दिखायी देता है । क्वचित्‌ मुमुक्षु दिखाई देते है, तथापि मतातर 
आदिके कारणोसे उन्हे भी योगका मिलना दुर्लभ होता है । 

आप जो हमे वारवार प्रेरित करते है, उसके लिये हमारी जेसी चाहिये वेसी योग्यता नही है; और 
हरि साक्षात्‌ दर्शन देकर जब तक उस बातके लिये प्ररित नही करते तब तक इच्छा नहीं होती और होगी 
भा नही | 
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उपाधियोग और चित्तके कारण कितना ही समय सविस्तर पत्रके बिना व्यतीत किया है, उसमे भो 
चित्तकी दशा मुख्य कारणरूप है। आजकल आप किस प्रकारसे समय व्यतीत करते हैं सो लिखियेगा, और 
क्या इच्छा रहती है ? यह भी लिखियेगा । व्यवहारके कार्यमें क्या प्रवत्ति है, और तत्सबंधी क्या इच्छा 

रहती है ? यह भी विदित कीजियेगा, अर्थात्‌ वह प्रवृत्ति सुखरूप लगती है क्या ? यह भी लिखियेगा। 
चित्तकी दशा चेतन्यमय रहा करती है; जिससे व्यवहारके सभी कार्य प्रायः अव्यवस्थासे करते हैं । 
हरीच्छाको सुखदायक मानते है। इसलिये जो उपाधियोग विद्यमान है, उसे भी समाधियोग मानते है। 
चित्तकी अव्यवस्थाके कारण मुहूर्त मात्रमे किये जा सकतेवाले कायंका विचार करनेमे भी पखवारा बिता 
दिया जाता है और कभी उसे किये बिना ही जाने देना होता है। सभी प्रसंगोमे ऐसा हो तो भी हानि 


२८८ शोमद राणलनाः 


नही मानी है; तथापि आपसे कुछ कछ ज्ञानवार्ता की जाये तो विशेष आनन्द रहता है. और उस प्रसंगमे 
चित्तको कुछ व्यवस्थित करनेकी इच्छा रहा करती है, फिर भी उस स्थितिमे भी अभी प्रवेश नही किया 
जा सकता। ऐसी चित्तकी दशा निरंकुश हो रही है, और उस निरकुशताके प्राप्त होनेमे हरिका परम 
अनुग्रह कारण है ऐसा मानते है । इसी निरकुशताकी पू्णता किये बिना चित्त यथोचित समाधियुकत नहीं 
होगा ऐसा लगता है | अभी तो सब कुछ अच्छा लगता है, और सब कुछ अच्छा नही लगता, ऐसी स्थिति 
है | जब संब कुछ अच्छा लगेगा तब निरकुशताकी पूर्णता होगी । यह पूर्णकामता भी कहलाती है जहाँ 
हरि ही सवंत्र स्पष्ट भासता है। अभी कुछ अस्पष्ट भासता है, परन्तु स्पष्ट है ऐसा अनु भव है। 

जो रस जगतका जीवन है, उस रसका अनुभव होनेके बाद हरिमे अतिशय लय हुआ है, और 
उसका परिणाम ऐसा आयेगा कि जहाँ जिस रूपमे चाहे उस रूपमे हरि आयेगे, ऐसा भविष्यकाल 
ईद्वरेच्छाके कारण लिखा है ! 

हम अपने अतरग विचार लिख सकनेमे अतिशय अशक्त हो गये है; जिससे समागमकी इच्छा करते 
है, परन्तु ईश्वरेच्छा अभी वेसा करनेमे असम्मत लगती है, जिससे वियोगमे रहते है । 

उस पृर्णस्वरूप हरिमे जिसकी परम भक्ति है, ऐसा कोई भो पुरुष वतंमानमे दिखायी नही देता, 
इसका कया कारण होगा ? तथा ऐसी अति तीज अथवा तीब्र मुमुक्षुता किसोमे देखनेमे नही आयी इसका 
क्या कारण होगा ? क्वचित्‌ तीक्न मुमुक्षुता देखनेमे आयी होगो तो वहाँ अनतगुण गभीर ज्ञानावतार पुरुष- 
का लक्ष्य क्यो देखनेमे नहीं आया होगा ? इस विषयमे आपको जो लगे सो लिखियेगा। दूसरी बड़ी 
आइचयंकारक बात तो यह है कि आप जैसोको सम्यग्ज्ञानके बीजकी, पराभक्तिके मूलकी प्राप्ति हनेपर 
भी उसके बादका भेद क्यों प्राप्त नही होता ? तथा हरिके प्रति अखण्ड लयरूप वेराग्य जितना चाहिये 
उतना क्यों वधेमान नही होता ? इसका जो कुछ कारण समझने आता हो सो लिखियेगा | 

हमारे चित्तकी अव्यवस्था ऐसी हो जानेके कारण किसो काममे जेसा चाहिये वेसा उपयोग नहीं 
रहता, स्मृति नही रहती, अथवा खबर भी नही रहती, इसके लिये क्या करना ? क्या करना अर्थात्‌ व्यव- 
हारमे रहते हुए भी ऐसी सर्वोत्तम दबा दूसरे किसीको दुःखरूप नहीं होनी चाहिये, ओर हमारे आचार 
ऐसे हैं कि कभी वेसा हो जाता है। दूसरे किसीकों भी आनदरूप लगनेमे हरिको चिंता रहती है, इसलिये 
वे रखेंगे | हमारा काम तो उस दशाकी पुर्णता करनेका है, ऐसा मानते है; तथा दूसरे किसीकों सतापरूप 
होनेका तो स्वप्नमे भी विचार नही है। सभीके दास हैं, तो फिर दु खरूप कौन मानेगा ? तथापि व्यवहार- 
प्रसगमे हरिकी माया हमे नहीं तो दूसरेको भी कोई और ही आशय समझा दे तो निरुपायता है, और इतना 
भी शोक रहेगा। हम सब सत्ता हरिको अर्पण करते है, की है। अधिक क्‍या लिखना ? परमानंदरूप हरि- 
को क्षण भर भी न भूलना, यह हमारी सर्व कृति, तत्ति और लिखनेका हेतु है । 
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किसलिये कटाला आता है, आकुलता होती है ? सो लिखे । हमारा समागम नही है, इसलिये ऐसा 
होता है, यो कहना हो ता हमारा समागम अभी कहाँ किया जा सकता है ? यहाँ करने देनेकी हमारी 
इच्छा नही होती । अन्य किसी स्थानपर होनेका प्रसग भवितव्यताके योगपर निर्भर है। खभात आनेके लिये 
भी योग नही बन सकता । 

पूज्य सोभागभाईका समागम करनेकी इच्छामे हमारी अनुमति है। तथापि अभी उनका समागम 
करनेका आपके लिये अभी कारण नहीं है, ऐसा जानते हैं । 


२४ वाँ या २८९, 


हमारा समागम आप (सब) किसलिये चाहते है, इसका स्पष्ट कारण बताये तो उसे जाननेकी 
अधिक इच्छा रहती है। 

'प्रबोधशतक' भेजा है, सो पहुँचा हागा । आप सबके लिये यह शतक श्रवण, मनन और निदिध्या- 
सन करने योग्य है। यह पुस्तक वेदातको श्रद्धा करनेके लिये नही भेजी है, ऐसा लक्ष्य सुननेवालेका पहले 
होना चाहिये । दूसरे किसी कारणसे भेजी है, जिसे प्रय विशेष विचार करनेसे आप जान सकेंगे | अभी 
आपके पास कोई वेसा बोधक साधन नही होनेसे यह शतक ठीक साधन है, ऐसा मानकर इसे भेजा है। 
इसमेंसे आपको क्या जानना चाहिये, इसका आप स्वयं विचार करें। इसे सुननेपर कोई हमारे विषयमें 
यह आणका न करे कि इसमें जो कुछ आशय बताया गया है, वह मत हमारा है, मात्र चित्तकी स्थिरताके 
लिये इस पुस्तकके बहुतसे विचार उपयोगी है, इसलिये भेजी है, ऐसा मानना । 

श्री दाभोदर और मगनलालके हस्ताक्षरवाला पत्र चाहते है ताकि उसमे उनके विचार मालूम हो | 
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कराल काल होनेसे जीवको जहाँ वृत्तिकी स्थिति करनो चाहिये, वहाँ वह कर नहीं सकता । 

सद्धमंका प्रायः छोप ही रहता है। टसल्यि इस कालको कलियुग कहा गया है। 

सद्धमंका योग सत्पुरुषके बिना नही होता, क्‍्यांकि असत्‌मे सत्‌ नही होता । 

प्राय सत्पुरुषकेक दर्शन और योगकी इस कालमे अप्राप्ति दिखायी देती है! जब ऐसा है, तब 
सद्धमंरूप समाधि मुमुक्षु पुरुषको कहाँसे प्राप्त हो ” और अमुक काल व्यतीत होनेपर भी जब ऐसी समाधि 
प्राप्त नही होती तब मुमुक्षुता भी कैसे रहे ? 

प्राय जीव जिस परिचयमे रहता है, उस परिचयरूप अपनेकों मानता है। जिसका प्रत्यक्ष अनुभव 
भी होता है कि अनार्यकुलमे परिचय रखनेवाला जीव अपनेको अनायंरूपमे दृढ़ मानता है और आयंत्वमे 
मति नही करता । 

इसलिये महा पुरुषोने और उनके आधारपर हमने ऐसा दृढ़ निश्चय किया है. कि जीवके लिये 
सत्मग, यही माक्षका परम साधन है । 

सन्‍्मागंके विषयमे अपनी जेसी योग्यता है, वेसी योग्यता रखनेवाले पुरुषोके सगको सत्सग कहा 
है। महान पुरुषके सगमे जो निवास है, उसे हम परम सत्संग कहते है, क्योंकि इसके समान कोई हितकारी 
साधन इस जगतमे हमने न देखा है और न सुना है । 

पू्व॑मे हो गये महा पुरुषोका चिन्तन कल्याणकारक है, तथापि वह स्वरूपस्थितिका कारण नही हो 
सकता, क्योंकि जीवको क्या करता चाहिये यह बात उनके स्मरणसे समझमे नही आती । प्रत्यक्ष योग 
होनेपर बिना समझाये भी स्वरूपस्थितिका होना हम सभवित मानते है, और इससे यह निश्चय होता है 
कि उस योगका और उस प्रत्यक्ष चितनका फल मोक्ष होता है, क्योकि सत्पुरुष हो 'मृतमान मोक्ष' है। 

मोक्षगत (अहंत आदि) पुरुषोका चितन बहुत समयमे भावानुसार मोक्षादि फलका दाता होता है। 
सम्यक्त्वप्राप्त पुरुषका निश्चय होनेपर और याग्यताके कारणसे जीव सम्यक्त्व पाता है। 
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भक्ति पृर्णता पानेके योग्य तब होती है कि 
एक तृणसात्र भो हरिसे न मॉँगरना, 
स्बदशामें भक्तिमय ही रहना । 
३७ 


२९० शीमद्‌ राजचरन्द 


कल एक पत्र और आज एक पत्र चि० केशवलालकी ओरसे मिला | पढकर कुछ तुषातुरता मिटी । 
ओर फिर वैसे पत्रकी आतुरता वर्धमान हुई । 

व्यवहारचितासे व्याकुलत। होनेसे सत्संगके वियोगसे किसी प्रकारसे शाति नहीं होती ऐसा आपने 
लिखा वह योग्य ही है। तथापि व्यवहा रचिंताकी ब्याकुलता तो योग्य नही है । सत्र हरीच्छा बलवान है, 
यह दृढ़ करानेके लिये हरिने ऐसा किया है, ऐसा आप नि शक समझे, इसलिये जो हो उसे देखा करे; और 
फिर यदि आपको व्याकुलता होगी, तो देख लेगे। अब समागम होगा तब इस विषयमे बातचीत करेंगे, 
व्याकुलता न रखे | हम तो इस मार्गंसे तरे है । 

चि० केशवलाल और लालचन्द हमारे पास आते है। ईद्वरेच्छासे टकटकी लगाये हम देखते हैं । 
ईश्वर जब तक प्रेरित नही करता तब तक हमे कुछ नही करना है और वह प्रेरणा किये बिना कराना 
चाहता है। ऐसा होनेसे घडो घडोमे परमाश्चयंरूप दशा हुआ करती है । केशवलाल और लालचन्द हमारी 
दशाके अंशकी प्राप्तिकी इच्छा करें, इस विषयमे प्रेरणा रहती है। तथापि ऐसा होने देनेमे ईश्वरेच्छा 
विलंबवाली होगी । जिससे उन्हे आजीविकाकी उपाधिमे फंसाया है। और इसलिये हमे भी मनमे यह 
खटका करता है; परन्तु निरुषायताका उपाय अभी तो नही किया जा सकता । 

छोटम ज्ञानी पुरुष थे । पदकी रचना बहुत श्रेष्ठ है । 

'साकाररूपसे हरिकी प्रगट प्राप्ति' इस शब्दको मै प्राय प्रत्यक्षदर्शन मानता हूँ । आगे जाकर 


आपके ज्ञानमें वृद्धि होगी । - 
लि० आज्ञाकारी रायचन्द | 
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हरीच्छासे जोना है, और परेच्छासे चलना है। अधिक क्या कहे ? 
+० आज्ञाकारी । 
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अभी छोटमक्ृत पदस ग्रह इत्यादि पुस्तक पढनेका परिचय्र रखिये। इत्यादि शब्दसे ऐसी पुस्तकें 
समझें कि जिनमे सत्संग, भक्ति ओर वीतरागताके माहात्म्यका वर्णन किया हो | 

जिनमे सत्संगके माहात्म्यका वर्णन किया हो ऐसो पुस्तक, अथवा पद एवं काव्य हो उन्हे वारवार 
मनन करने योग्य और स्मृतिमे रखने योग्य समझे । 

अभी यदि जैनसूत्रोके पढनेको इच्छा हो तो उमे निवृत्त करना योग्य है, क्योकि उन्हें (जंनसूत्रोंको। 
पढ़ने, समझनेमे अधिक योग्यता होनो चाहिये, उसके बिना यथार्थ फलको प्राप्ति नही हांतो । तथापि यदि 
दूसरी पुस्तकें न हो, तो 'उत्तराध्ययन' अथवा सूयगडाग' का दूसरा अध्ययन पढ़े, विचारें । 


श्ष३े बम्बई, आषाढ सुदी १, सोम, १५४७ 
जब तक गुरुगमसे भक्तिका परम स्वरूप समझमे नहों आया, और उसकी प्राप्ति नही हुई, तब तक 
भक्तिमे प्रवृत्ति करेसे अकाल और अशुचि दोष होता है। 
अकाल ओर अशुचिका विस्तार बडा है, तो भी संक्षेपमें लिखा है । 


( एकांत ) प्रभात, प्रथम प्रहर, यह सेव्य भक्तिके लिये योग्य काल है। स्वरूपचितनभक्ति सब 
कारमे सेव्य है| | 


२४ वाँ वर्ष २९१ 


व्यवस्थित मन सर्व शुचिका कारण है। बाह्य मलादिरहित तन ओर शुद्ध एवं स्पष्ट वाणों 
यह शुचि है। वि० रायचंद 


२५४ बंबई, आषाढ सुदी ८, मंगल, १९४७ 
निःशंकतासे निर्भयता उत्पन्न होतो है; 
ओर उससे निःसंगता प्राप्त होती है 

प्रकृतिके विस्तारसे जीवके कर्म अनंत प्रकारकी विचित्रतासे प्रवतंन करते है, और इससे दोषके 
प्रकार भी अनत भासित्र होते है, परन्तु सबसे बडा दोष यह है कि जिससे "तीब्र मुमुक्षुता' उत्पन्न ही न 
हो, अथवा 'मुमुक्षुता' ही उत्पन्न न हो । 

प्रायः मनुष्यात्मा किसी न किसी धरंमतमे होता है, ओर उससे वह धर्मंमतके अनुसार भ्रवतंन 
करता है ऐसा मानता है, परन्तु इसका नाम 'मुमुक्षुता' नही है । 

मुमुक्षुता' यह है कि सव॑ प्रकारकी मोहासक्तिसे अकुलाकर एक मोक्षके लिये ही यटन करना ओर 
'तीन्न मुमुक्षुता' यह है कि अनन्य प्रेमसे मोक्षके मार्गमे प्रतिक्षण प्रवुत्ति करना । 

'तीब्र मुमुक्षुत।' के विषयमे यहाँ कहना नहीं है परन्तु 'मुमुक्षुता' के विषयमे कहना है, कि वह 
उत्पन्न होनेका लक्षण अपन दोष देखनेमे अपक्षपातता है और उससे स्वच्छदका नाथ होता है। 

स्वच्छदकी जहा थोडी अथवा बहुत हानि हुई है, वहाँ उतनी बोधबीज योग्य भूमिका होती है | 

स्वच्छद जहां प्राय दब गया हे वहाँ फिर 'मार्गप्राप्ति' को रोकनेवाले मुख्यतः तीन कारण होते 
है, एमा हम जानते हे । 

इस लोककी अल्प भी सुखेच्छा,' परम दीनताकी न्यूनगा और पदार्थंका अनिर्णय । शत 

इन सब कारणोका दूर करनेका बोज अब आगे कहेगे। इसस पहले इन्ही कारणोका अधिकतासे 
कहते है | 

'इस लाककी अल्प भी सुखेच्छा” यह प्राय- तीत्र मुमुक्षुताकी उत्पत्ति होनेसे पहले होती है। उसके 
हानके कारण ये $--नि शकतासे यह 'सत्‌' हू ऐसा दुढ नही हुआ है, अथवा यह 'परमानन्दरूप' ही है ऐसा भी 
निशचय नही है, अथवा तो मुमुक्षुतामे भी कितने ही आनदका अनुभव ह्वोता है, इससे बाह्यसाताक कारण 
भी कितनी ही बार | प्रय लगते है (!) और इससे इस लोककी अल्प भी सुखेच्छा रहा करती है, जिससे 
जीवकी योग्यता रुक जाती है । 

*सत्पुरुषमे हो परमेश्वरबुद्धि, इसे ज्ञानियोने परम धमं कहा है, और यह बुद्धि परम दीनताको सूचित 
करतो है, जिससे स्व प्राणियोके प्रति अपना दासत्व माना जाता है और परम योग्यताकी प्राप्ति होतो 
है । यह "परम दीनता” जब तक आवरित रही है तब तक जीबकी योग्यता प्रतिबन्धयुक्त होती है। 

कदाचित्‌ ये दोनो प्राप्त हो गये हो तथापि वास्तविक तत्त्व पानेकी कुछ योग्यताकी न्यूनताके 
कारण पदार्थ-निर्णय न हुआ हो तो चित्त व्याकुल रहता है, और मिथ्या समता आती है, कल्पित पदार्थमे 
सत्‌' की मान्यता होती है, जिससे कालक्रमसे अपूवं पदार्थमे परम प्रेम नहीं आता, ओर यही परम 
पोग्यताकी हानि है | 

१. पाठान्तर--परम विनयकी न्यूनता । 

२ पाठान्तर - तथारूप पहचान होनेपर सदूगुरुमे परमेश्व रबुद्धि रखकर उनकी आज्ञासे प्रवृत्ति करना इसे 
'परम विनय” कहा है । इससे परम योग्यताकी प्राप्ति होती है । यहू परम विनय जब तक नही आती तब तक जीवमे 
योग्यता नहीं आती । 
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ये तीनो कारण प्रायः हम मिले हुए अधिकाश मुमुक्षुओमे हमने देखे है। मात्र दूसरे कारणकी कुछ 
न्‍्यूनता किसी-किसीमे देखी है, और य!द उनमे सर्व॑ प्रकारस ("परम दीनताकी कमीका) न्यूनता होनेका 
प्रयत्न हो तो योग्य हो ऐसा जानते है | परम दीनता इन तीनोमे बलवान साधन हैं, और इन तीनाका बीज 
महात्माके प्रति परम प्रेमापंण है | 

अधिक क्या कहे ? अनत कालमे यही मार्ग है। 

पहले और तीसरे कारणको दूर करनेके लिये दूसरे कारणकी हानि करना* और महात्माके योगसे 
उसके अलौकिक स्वरूपको पहचानना | पहचाननेकी परम तीव्रता रखना, तो पहचाना जायेगा। मुमुक्षुके 
नेत्र महात्माको पहचान लेते है । 

महात्मामे जिसे दृढ़ निश्चय होता है, उसे मोहासाक्त दूर होकर पदार्थंका निर्णय होता है। उससे 
व्याकुलता मिटती है। उससे नि.शकता आती है जिससे जीव सर्व प्रकारके दु खोसे निर्भय हो जाता है और 
उसीसे नि सगता उत्पन्न होती है, और ऐसा योग्य है । 

मात्र आप सब मुमुक्षुओके लिये यह अति सक्षिप्त लिखा है, इसका परम्पर विचार करके विस्तार 
करना और इसे समझना ऐसा हम कहते है । 

हमने इसमे बहुत गूढ शास्त्रार्थ भी प्रतिपादित किया है | 

आप वारंबार विचार कीजिये । योग्यता होगी तो हमारे समागममे इस बातका विस्तारसे 
विचार बतायेगे । 

अभी हमारे समागमका संभव तो नहीं है; परन्तु आयद श्रावण वदीमे करे तो हो. परन्तु वह कहाँ 
होगा उसका अभी तक विचार नही किया है। 

कलियुग है, इसलिये क्षण भर भी वस्तु विचारके बिना नही रहना यह महात्माओंकी शिक्षा है । 

आप सबको यथायोग्य पहुँचे । 


रष५ बबई, आषाढ सुदी १३, १९४७ 
स्थिर 
“सुखना सिधु श्री सहजानंदजो, जगजीवन के जगवदजी | 
शरणागतना सदा सुखकदजी, परमस्नेही छो (!) परमानदजी ॥ 
अपूर्व स्नेहमूति आपको हमारा प्रणाम पहुंचे | हरिकृपासे हम परम प्रसन्‍न पदमे है | आपका सत्संग 
निरतर चाहत है । 
हमारी दशा आजकल केसी रहती है, यह जाननेकी आपकी इच्छा रहती है, परतु यथेष्ट विवरण- 
पूबंक वह लिखी नहीं जा सकती, इसलिये वारबार नही लिखी है । यहाँ सक्षेपमे लिखते है । 
एक पुराणपुरुष ओर पुराणपुरुषको प्रेमसंपत्तिके बिना हमे कुछ भो अच्छा नहीं लगता, हमे किसी 
पदार्थंमे रुचि मात्र नही रही है, कुछ प्राप्त करमेकी इच्छ। नही होती, व्यवहार कैस चलता है इसका भान 
नही हैं, जगत किस स्थितिमे है इमकी स्मृति नही रहती, शत्रु-मिेत्रमे काइ भेदभाव नही रहा, कौन दाज्ु 
है और कौन मित्र है, इसका ख्थाल रखा नही जाता, हम देहधारी ह॑ या नहीं इसे जब याद करते है तन्न 
मुश्किलस जान पाते है, हमे क्या करना है, यह किसीस जान! नही जा सकता, हम सभी पदार्थोसि उदास 


१ पाठान्तर--परम विनयकी । २ पाठान्तर--और परम विनयमे रहना योग्य है । 
३ भावार्थ सहजानदस्थरूप परमात्मा सुखके सागर, जगतके आधार, जगतवद्य, सदा शरणागतको 'सु खबेः 
मूल कारण, परम स्नेही ओर परमानदरूप है । 
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हो जानेसे चाहे जेसे वर्तन करते है, व्रत नियमोका कोई नियम नहीं रखा, जात-पॉतका कोई प्रसंग नहीं 
है, हमसे विमुख जगतमे किसीको नही माना, हमारे सनन्‍्मुख ऐसे सत्सगी नहीं मिलनेसे खेद रहा करता 
है, संपत्ति पूर्ण है इगलिये संपत्तिकी इच्छा नही है, अनुभूत शब्दादि विषय स्मृतिम आनेसे--अथवा 
ई्ववरेच्छासे उनकी इच्छा नही रही है, अपनी इच्छासे थोड़ी ही प्रवृत्ति की जाती है, हरि इच्छित क्रम 
जेसे चलाता है वेसे चलते है, हृदय प्राय” शून्य जेसा हो गया है, पाँचो इद्रियाँ शून्यरूपसे प्रवृत्त होती रहतो 
हैं। नय, प्रमाण इत्यादि शास्त्रभेद याद नही आते, कुछ पढ़ते हुए चित्त स्थिर नहीं रहता, खानेकी, पीनेकी, 
बेठनेकी, सोनेकी, चलनेकी और बोलनेकी वृत्तियाँ अपनी इच्छानुसार प्रवृत्ति करती रहती हैं, मन अपने 
अधीन है या नही, इसका यथायोग्य भान नही रहा । इस प्रकार सवंधा विचित्र उदासीनता आनेसे चाहे 
जेसी प्रवृत्ति की जाती है । एक प्रकारंस पूरा पागलपन हे। एक प्रकारसे उस पागलपनको कुछ छिपाकर 
रखते है, और जितना छिपाकर रखा जाता है उतनी हानि है। योग्य प्रवृत्ति करते है या अयोग्य इसका 
कुछ हिसाब नही रखा । आदिपुरुषमे अखड प्रेमके सिवाय दूसरे मोक्षादि पदार्थोकी आकाक्षाका भग हो 
गया है | इतना सब होते हुए भी मनमानी उदासीनता नही है, ऐसा मानते है । अखंड प्रेमजुमारी ज॑सी 
प्रवाहित होनी चाहिये वेसी प्रवाहित नही होती, ऐसा समझ्षत है। ऐसा करनेस वह अखड प्रेमखुमारी 
प्रवा हित होगी ऐसा नि३चलतासे जानते हैं, परन्तु उसे करनेमे काल कारणभूत हो गया है, और इस सबका 
दोष हमे है या हरिको हें, ऐसा दृढ़ निश्चय नही किया जा सकता । इतनो अधिक उदासीनता होनेपर भी 
व्यापार करते हे, लेते है, देते है, लिखते है, पढ़ते है; सम्भालते है और खिन्‍न हांते है, और फिर हँसते 
है--जिसका ठिकाना नहीं ऐसी हमारी दशा है। और इसका कारण माजन्न यही हैँ कि जब तक हरिकी 
सुखद इच्छा नही मानी तब तक खेद मिटनेवाला नही हे । 

(अ) समझमे आता हे, समझते है, समझेंगे, परंतु हरि ही सर्वत्र कारणरूप हे । 

जिस मुनिको आप समझाना चाहते है, वह अभी योग्य है, ऐसा हम नही जानते । 

हमारी दशा अभी ऐसी नही है कि मद योग्यको लाभ करे, हम अर्भा ऐसा जजाल नही चाहते, उसे 
नही रखा, और उन सबका कारोबार केसे चलता है, इसका स्मरण भी नही हैं। ऐसा होनेपर भी हमे 
उन सबकी अनुकंपा आया करती है, उनसे अथवा प्राणीमात्रसे मनसे भेदभाव नही रखा, और रखा भी 
नहीं जा सकता | भक्तिवाली पुस्तकें कभी कभी पढते है, परन्तु जो कुछ करत है वह सब बिना ठिकानेकी 
दशासे करते है । 


हम अभी प्राय. आपके पन्नोका समयसे उत्तर नही लिख सकते, तथा पूरी स्पष्टताके साथ भी नही 
लिखते । यह यद्यपि योग्य तो नही है, परन्तु हरिकी ऐसी इच्छा है, जिससे ऐसा करते है। अब जब समा- 
गम होगा, तब आपको हमारा यह दोष क्षमा करना पड़ेगा, ऐसा हमे भरोसा है । 

और यह तब माना जायेगा क्रि जब आपका सग फिर होगा । उस संगकी इच्छा करते है, परन्तु 
जैसे योगसे होना चाहिये वेसे योगसे होना दुलंभ हे । आप जो भादोंमे इच्छा रखते है, उससे हमारी कुछ 
प्रतिकूलता नही है, अनुकूलता है। परन्तु उस समागममे जो योग चाहते है, उसे होने देनेकी यदि हरिकी 
इच्छा होगी ओर समागम होगा तभी हमारा खेद दूर होगा ऐसा मानते है । 

दशाका संक्षिप्त वर्णन पढकर, आपको उत्तर न लिखा गया हो उभके लिये क्षमा देनेकी विज्ञापना 
करता हूँ । 

प्रभुकी परम कृपा है। हमे किसीसे भेदभाव नहीं रहा, किसीके सम्बन्धमे दोषबुद्धि नही आती; 
मुतिके विषयमे हमे कोई हलका विचार नही है, परन्तु हरिको प्राप्ति न हो ऐसी प्रवृत्तिमे वे पडे हैं । अकेला 
बोजज्ञान ही उतका कल्याण करे ऐसी उनको और दूसरे बहुतसे मुमुक्षुओंकी दशा नही है। साथमे 'सिद्धात- 


श्थ्ड श्रीमद्‌ राजचन्त 


ज्ञान' होना चाहिये । यह “सिद्धातज्ञान' हमारे हृदयमे आवरितरूपसे पडा है। हरीच्छा यदि प्रगट होने 
देनेकी होगी तो होगा | हमारा देश हरि है, जाति हरि है, काल हरि है, देह हरि है, रूप हरि है, नाम द्वरि 
है. दिशा हरि है, सब॑ हरि है, और फिर भी इस प्रकार कारोबारमे है, यह इसकी इच्छाका कारण है । 

३» शातिः शाति' शांत्ति: । 





२५६ बंबई, आषाढ बदी २, १९४७ 
“अथाह प्रेमसे आपको नसस्कार” 
विस्तारसे लिखे हुए दो पत्र आपकी ओरसे मिले | आप इतना परिश्रम उठाते है यह हमपर आपकी 
कृपा है । 
इनमे जिन जिन प्रइनोका उत्तर पूछा है वे समागममे जरूर देंगे । जीवके बढने घटनेके विषयमे, 
एक आत्माके विषयमे, अनत आत्माके विषयमे, मोक्षके विषयमे और मोक्षके अनत सुखके विषयमें, आपको 
इस बार समागममे सभी प्रकारस निर्णय बता देनेका सोच रखा है। क्योकि इसके लिये हमपर हरिकी 
कृपा हुई है, परन्तु बह मात्र आपको बतानेके लिये, दूसरोके लिये प्रेरणा नही की है । 


२५७ बबई, आषाढ वदी ४, १९४७ 
यहाँ ईष्वरक्रपासे आनन्द है | आपका पत्र चाहता हूँ। 
बहुत कुछ लिखना सूझता है, परन्तु लिखा वही जा सकता । उनमे भी एक कारण समामम होनेके 
बाद लिखनेका है। और समागमके बाद लिखने जैसा तो मात्र प्रेम-स्नेह रहेगा, लिखना भो वारंवार 
आकुल होनेसे सूझता है । बहुतसी धाराएँ बहती देखकर, कोई कुछ पेट देने योग्य मिले तो बहुत अच्छा 
हो, ऐसा प्रतीत हो जानेसे, कोई न मिलनेसे आपको लिखनेकी इच्छा होती है। परन्तु उसमे उपर्युक्त 
कारणसे प्रवृत्ति नहीं होती । 
जीव स्वभावसे (अपनी समझकी भूलमे) दृषित है, तो फिर उसके दोषकी ओर देखना, यह अनु- 
कंपाका त्याग करने जैसी बात है, और बडे पुरुष ऐसा आचरण करना नही चाहते । कलियुगमे असत्सग्से 
प नासमझीसे भूलभरे रास्तेपर न जाया जाये, ऐसा होना बहुत मुश्किल है, इस बातका स्पष्टीकरण 
र होगा । 





२५८ बंबई, आषाढ, १९४७ 
3७ सत्‌ 
"#बिना नयन पावे नहीं, बिना नयनकी बात । 
सेवे सदगुरुके चरन, सो पाबे साक्षात्‌ ॥१॥ 


बुझीो चहुत जो प्यासको, है बूेश्ननकी रीत। 





१ देखे आक ८८३ । 
अभावार्थ--अतदृंष्टिके बिना इच्द्रियातात शुद्ध आत्माकी प्राप्ति नहीं हो सकती अर्थात्‌ उसका साक्षात्कार 
नही हो सकता । जो सद्गुरुके चरणोकी उपासना करता हैँ उसे आत्मस्वरूपकी साक्षात्‌ प्राप्ति होती हैं ॥१॥ 
यदि तू आत्मदशंनकी प्यासकों बुन्नाना चाहता है तो उसे बुझानेका उपाय है, जिसकी प्राप्ति गुरुसे होती है, 
यही अनादि कालकी स्थिति है ॥२॥ 


रथ याँ वर्ष २९५ 


एहो नहिं है कल्पना, एहो नहीं विभंग। 
कई नर पंचमकाव्टमें, देखी वस्तु अभंग ॥रे॥। 
नहि वे तूं उपदेशक्‌, प्रथम लेहि उपदेश । 
सबसे न्‍्यारा अगम हे, वो जझ्ञानोका देदा ॥४॥ 
जप, तप ओर ब्रतादि सब, तहाँ लगी अ्रमरूप । 
जहाँ लगी नहिं सतकी, पाई क्रुपा अनुप धषा 
पायाकी ए बात है, निज छंवनको छोड़। 
पिछे छाग सत्पुरुषके, तो सब बंधन तोड़ ॥६॥ 
तृषातुरको पिलानेकी मेहनत कीजिये | 
अतुषातुरमे तृषातुर होनेकी अभिलाषा उत्पन्न कीजिये । जिसमे वह उत्पन्न न हो सके उसके लिये 
उदासीन रहिये । 
आपका कृपापन्र आज भर कल मिला था ! स्याह्वादकी पुस्तक खोजनेसे नहीं मिली । कुछ एक 
वाक्य अब फिर लिख भेज॑गा | 
उपाधि ऐसी है कि यह काम नही होता । परमेद्वरकों पुसाता न हो तो इसमे कया करें ? विशेष 
फिर कभी | वि० आ० रायचदके प्रणाम 





२५९, बंबई, श्रावण सुदी ११, बुध, १९४७ 

परम पूज्यजी , 

आपका एक पत्र कल केशवलालने दिया । जिसमे यह बात लिखी है कि निरंतर समागम रहनेमे 
ईद्बरेच्छा क्यो न हो ? 

सवंशक्तिमान हरिकी इच्छा सदेव सुखरूप ही होती है, और जिसे भक्तिके कुछ भी अश् प्राप्त हुए 
है ऐसे पुरुषको तो जरूर यही निवहिचय करना चाहिये कि “हरिकी इच्छा सदेव सुखरूप ही होती है ।” 

हमारा वियोग रहनेमे भी हरिकी ऐसी हो इच्छा है, और वह इच्छा क्या होगी, यह हमे किसी 
तरहसे भासित होता है, जिसे समागभमे कहेगे | 

श्रावण वदीमे आपको समय मिल सके तो पाँच-पद्रह दिनके लिये समागमकी व्यवस्था करनेकी 
इच्छा करूँ। 

ज्ञानधारा” सम्बन्धी मूलमा्ग हम आपसे इस बारके समाग्ममे थोडा भी कहेगे, और वह मार्ग 
पूरी तरह इसी जन्ममे आपसे कहेगे यो हमे हरिकी प्रेरणा हो ऐसा लगता है । 


यह उपायक्रो बात न तो कल्पना है और न ही असत्य--मिथ्या है। इसी उपायसे इस पंचम कालमें अनेक 
सत्पुरुषोंने अभंग वस्तु--अविनाशी आत्माके दर्शनसे अपने जीवनको कृतार्थ किया हैँ ॥३॥ 

तू दूसरेको उपदेश न दे, तुझे तो पहले अपने आत्मबोधके लिये उपदेश लेतेकी जरूरत है। ज्ञानीका देश तो 
सबसे न्‍्यारा और अगरोचर है अर्थात्‌ शञानीका निवास तो आत्मामे है ॥४॥ 

जब तक संतकी अनुपम कृपा प्राप्त नही होती तब तक जप, तप, त्रत, नियम आदि सभी साधन भ्रमरूप है 
अर्थात्‌ गुरुसे जप, तप आदिका रहस्थ समझकर उनकी आज्ञासे हो इनकी आराधना सफल होती है ॥५॥ 

संत (गुरु) कूपाकी प्राप्तिका यह मूल आघार है कि तू स्वच्छन्दको छोड दे, और सत्पुरंषका अनुयायी बन जा; 
तो सभी कमबंधन तोड़कर तू मोक्षको प्राप्त होगा ॥६।!॥ 


२०६ श्री मद्‌ राजचन्द्र 


आपने हमारे लिये जन्म धारण किया होगा, ऐसा लगता है। आप हमारे अथाह उपकारी हैं । 
आपने हमे अपनी इच्छाका सुख दिया है, इसके लिये हम नमस्कारके सिधाय दूसरा कया बदला दें ? 

परन्तु हमे लगता है कि हरि हमारे हाथस आपको पराभक्ति दिलायेंगे, हरिके स्वरूपका ज्ञान 
करायेंगे, और इसे ही हम अपना बड़ा भाग्योदय मानेगे | 

हमारा चित्त तो बहुत हरिमय रहता है. परन्तु सग सब कलियुगके रहे है। मायाके प्रसगमे रात 
दिन रहना होता है, इसलिये पूर्ण हरिमय चित्त रह सकना दुलंभ होता है, और तब तक हमारे वित्तका 
उद्देग नही मिटेगा । 

हम ऐसा समझते है कि खभातवासी योग्यतावाले जीव हैं, परतु हरिकी इच्छा अभी थोडा विलंब 
करनेकी दिखायी देती है। आपने दोहे इत्यादि लिख भेजे यह अच्छा किया। हम तो अभी किसीकी 
सम्भाल नही ले सकते | अशक्ति बहुत आ गयी है, क्योकि चित्त अभी बाह्य विषयमे नही जाता । 

लि० ईश्वरापंण | 


२६० बंबई, श्रावण सुदी ९, गुरु, १९४७ 
आपने नथुरामजीको पुस्तकोके विषयमे तथा उनके बारेमे लिखा, वह मालूम हुआ | अभी कुछ 
ऐसा जाननेमे चित्त नही है । उनका एक दो पुस्तक छपी है, उन्हे मैने पढा है । 
चमत्कार बताकर योगको सिद्ध करना, यह योगीका लक्षण नही है। सर्वोत्तम योगी तो वह है 
कि जो सर्व प्रकारकी स्पृहासे रहित होकर सत्यमे केवल अनन्य निष्ठासे सवंथा 'सत्‌” का ही आचरण 
करता है, और जिसे जगत विस्मृत हो गया है | हम यही चाहते है । 


२६१ बंबई, श्रावण सुदी ९, गुरु, १५४७ 

पत्र पहुँचा । 

आपके गाँवसे (खंभातसे) पॉच-स।त कीसपर क्या कोई ऐसा गाँव है कि जहाँ अज्ञातरूपसे रहना हो 
तो अनुकूल आये ? जहाँ जल, वनस्पति और सुष्टिरचना ठीक हो, ऐसा कोई स्थल यदि ध्यानमे हो तो लिखें । 

जैनके पर्गुषणसे पहले और श्रावण वदी १ के बाद यहांसि कुछ समयके लिये निवृत्त होनेकी इच्छा है। 

जहाँ हमे लोग धमंके सम्बन्धसे भी पहचानते हो ऐसे गॉवमे अभी तो हमने प्रव॒ुत्ति मानी है, 
जिससे अभी खभात आनेक्ा विचार सम्भव नही है। 

अभी कुछ समयके लिये यह निवृत्ति लेना चाहता हूँ। सं कालके लिये (आयुपथत) जब तक 
निवृत्ति प्राप्त करनेका प्रसग न आया हो तब तक धमंसबंधसे भी प्रगटमे आनेकी इच्छा नहीं रहती । 

जहाँ मात्र निविकारतासे ।प्रवृत्ति हित) रहा जाये, और वहाँ जरूरत जितने (व्यवहारकी 
प्रवृत्ति देखें )) दो एक मनुष्य हो इतना बहुत है। क्रमपृवंक आपका जो कुछ समागम रखना उचित 
होगा, वह रखेंगे। अधिक जजाल नही चाहिये । उपर्यक्त बातके लिये साधारण व्यवस्था करना । ऐसा 
नहीं हाना चाहिये कि वह बात अधिक फेल जाये । 

भवितव्यताके योगसे अभी यदि मिलना हुआ तो भक्ति और विनयके विषयमे सुज्ञ त्रिभोवनने 
जो पत्रमे पूछा है उसका समाधान करूँगा । 

आपके अपने भी जहाँ अधिक (हो सके तो एक भी नहीं। परिचित न हों ऐसे स्थानके लिये 
व्यवस्था हो तो कृपा मानेगे । लि० समाधि 


२४ था बर्चे २५७ 


र्र बंबई, श्रावण सुदी, १९४७ 

उपाधिके उदयके कारण पहुँच देना नहीं हो सका, उसके लिये क्षमा करें। यहाँ हमारी उपाधिके 
उदयके कारण स्थिति है। इसलिये आपको समागम रहना दुलभ है। 

इस जगतमे, चतुर्थकाल जैसे कालमें भी सत्संगकी प्राप्ति होना बहुत दु्लभ है, तो इस दु'.घमकाल- 
में उसको प्राप्ति परम दुलूभ होना सम्भव है, ऐसा समझ्षकर जिस जिस प्रकारसे सत्संगके वियोगमें भी 
आत्मामें गुणोत्पत्ति हो उस उस प्रकारसे प्रवृत्ति करनेका पुरुषार्थ वारंवार, समय समय पर और प्रसंग 
प्रसंगपर करना चाहिये, और निरंतर सत्संगकी इच्छा, असत्संगमे उदासीनता रहनेमें मुख्य कारण वेसा 
पुरुषा्थ है, ऐसा समझकर जो कुछ निवुत्तिके कारण हो उन सब कारणोंका वारंवार विचार करना योग्य है। 

हमें यह लिखते हुए ऐसा स्मरण होता है कि “क्या करना ?” अथवा “किसी प्रकारसे नही हो 
पाता ?” ऐसा विचार आपके चित्तमे वारवार आता होगा, तथापि ऐसा योग्य है कि जो पुरुष दूसरे सब 
प्रकारके विचारोकों अकतंव्यरूप जानकर आत्मकल्याणमे उत्साही होता है, उसे, कुछ नही जाननेपर भी, 
उसी विचारके परिणाममे जो करना योग्य है, और किसी प्रकारसे नहीं हो पाता , ऐसा भासमान होनेपर 
उसके प्रकट होनेकी स्थिति जीवमे उत्पन्न होती है, अथवा कृतक्ृत्यताका साक्षात्‌ स्वरूप उत्पन्न होता है। 

दोष करते है ऐसी स्थितिमे इस जगतके जीवोंके तीन प्रकार ज्ञानी पुरुषने देखे है। (१) किसी 
भी प्रकारसे जीव दोष या कल्याणका विचार नही कर सका, अथवा करनेकी जो स्थिति है उसमे बेभान 
है, ऐसे जीवोका एक प्रकार है। (२) अज्ञानतासे, असत्संगके अभ्याससे भासमान बोधसे दोष करते है उस 
क्रियाकों कल्याणस्वरूप माननेवाले जीवोका दूसरा प्रकार है। (३) उदयाधीनरूपसे मात्र जिसकी स्थिति 
है, सबब परस्वरूपका साक्षी है ऐसा बोधस्वरूप जीव, मात्र उदासीनतासे कर्ता दिखायी देता है; ऐसे 
जीवोका तीसरा प्रकार है। 

इस तरह ज्ञानी पुरुषने तोन प्रकारका जीव-समूह देखा है। प्रायः प्रथम प्रकारमे स्त्री, पुत्र, मित्र, 
धन आदिकी प्राप्ति-अप्राप्तिके प्रकारमे तदाकार-परिणामी जेसे भासित होनेवाले जीवोका समाबेश होता 
है। भिन्न-भिन्न धर्मोकी नासक्रिया करनेवाले जीव, अथवा स्वच्छद-परिणामी परमाथैमार्गंपर चलते है 
ऐसी बुद्धि रखनेवाले जीवोंका दूसरे प्रकारमे समावेश होता है। स्त्री, पुत्र, मित्र, धन आदिकी प्राप्ति- 
अप्राप्ति इत्यादि भावमे जिन्हे वेराग्य उत्पन्न हुआ है अथवा हुआ करता है; जिनका स्वच्छंद-परिणाम 
गलित हुआ है, और जो ऐसे भावके विचारमे निरन्तर रहते है, ऐसे जीवोका समावेश तीसरे प्रकारमे 
होता है। जिस प्रकारसे तीसरा प्रकार सिद्ध हो ऐसा विचार है। जो विचारबान है उसे यथाबुद्धिसे, 
सद्ग्रन्थसे और सत्संगसे वह विचार प्राप्त होता है, और अनुक्रमसे दोषरहित स्वरूप उसमें उत्पन्न होता 
है | यह बात पुनः पुन साते जागते और भिन्‍त-भिन्‍्न प्रकारसे विचार करने, स्मरण करने योग्य है | 





रध्रे राव्यज, भादों सुदी ८, शुक्र, १५४७ 
वियोगसे हुए दुःखके सम्बन्धमे आपका एक पत्र चारेक दिन पहले प्राप्त हुआ था। उसमे प्रदर्शित 
इच्छाके विषयमे थोड़े शब्दोमें बताने जितना समय है, वह यह है कि आपको जेसी ज्ञानकी अभिलाषा है 
बैसी भक्तिको नही है । प्रेमरूप भक्तिके बिना ज्ञान शन्य ही है; तो फिर उसे प्राप्त करके क्या करना 
है ? जो रुका है वह योग्यताकी न्यूनताके कारण है, और आप ज्ञानीकी अपेक्षा ज्ञानमे अधिक प्रेम रखते हैं 
उसके कारण है । ज्ञानीसे ज्ञानकी इच्छा रखनेकी अपेक्षा बोधस्वरूप समझकर भक्ति चाहना परम फल 
है। अधिक क्या कहे ? 
मन, वचन ओर कायासे आपके प्रति कोई भी दोष हुआ हो, तो दीनतापूर्वक क्षमा माँगता हूँ। 
३े८ 


२१८ ओमद राजचन्द 


ईइबर जिसपर कृपा करता है उसे कलियुगमें उस्त पदार्थंकी प्राप्ति होतो है। महा विकट है। कल यहाँसे 
रवाना होकर ववाणियाकी ओर जाना सोचा है। 


; ३ राव्यज, भादों सुदी ८, १०४७ 
> है प्रभु! हे प्रभु! शं कहूं, दोनानाथ वयात्ट । 
हुं तो दोष अनंतनुं, भाजन छु. कराणाछ ॥ १॥ 
शुद्ध भाव सुजमां नथी, नयो सर्व॑ तुजरूप । 
नथी लघुता के दीनता, शुं कहूं परमस्वरूप ? ॥ २ ॥ 
नथी आज्ञा गुरुदेघनी, अचब्ठ करो उरसांहीं। 
आप तणों विश्वास बृढ़, मे परमादर नाहीं ॥ रे ७ 
जोग नयी सत्संगनो, नथी सह्सेवा जोगश 
केवन्ठ अपंणता नथी, नथी आश्रय अनुयोग ॥ ४ ७ 
हुं पासर शृं करी शक्तु ? एवो नथी विवेक । 
खरण दरण धीरज नयी, मरण सुधीनो छेक ॥ ५॥ 
अखित्य तुज माहात्म्यनो, नथी प्रफुल्लित भाव | 
अंश न एके स्नेहनो, न सत्ठे परस प्रभाव॥ ६॥ 
अचतब्वरूप आसक्ति नहिं, नहीं विरहनों ताप। 
कथा अलूभ तठुज प्रेमनी, नहिं तेनो परिताप ॥ ७४७ 
भक्तिमार्ग प्रवेश नहि, नहीं भजन वृढ़ भान। 
सम्रज नहीं निज घर्मनी, नहिं शुभ देशों स्थान ॥ ८॥ 


#भावार्थ--हे प्रभु | हे दयालु दीनानाथ ! क्या कहूँ ? हे करुणानिधि ! मैं तो अनंत दोषोका भाजन हूँ ॥ १ ॥। 

मुझमें शुद्ध भाव नही है । मुझे सबमें तेरे रूपका दर्शन नहीं होता । न तो मुझमे लघुता है ओर न ही दीनता 
है | है सहजात्मस्वरूप परमात्मा ! मैं अपनी अपात्रताका क्‍या वर्णन करूँ ? ॥२॥। 

मैंने गुर्देवकी आज्ञाकों अपने हृदयमें दृढ़ नहीं किया है । मुझमें न तो आपके प्रति दृढ़ विश्वास है और न 
ही परम आदर हैं ॥ ३ ॥ 

मुझे न तो सत्सगका योग प्राप्त है और न ही सत्सेवाका । फिर मुझमें सर्वथा समर्पणकी भावना भी नहीं है, 
और मुझे द्रव्यानुयोग आदि शास्त्रोका आश्रय भी प्राप्त नही है ॥ ४ ॥। 

मैं कर्मबद्ध पासर क्या कर सकता हूँ ?” ऐसा विवेक मुझमें नहीं है। और मुश्षमे ठेठ मरणप्थत आपके 
चरणोकी शरणका धैर्य नहो है ॥॥ ५ ॥ 

आपका माहात्म्य अचित्य एव अद्भुत है, परन्तु उसके लिये मुझमें कोई उल्लास नही है। उसके प्रति 
अनन्य प्रेमका एक अश भी मुझमे नही है । इसीलिये उसके परम प्रभावसे वंचित रहा हूँ ॥॥ ६ ॥ ह 

आपमें मेरी निश्चल आसक्ति नही है, और आपके विरहका संताप एवं खेद नही है। आपके निष्कारण प्रेम- 
की गुणगाथाका श्रवण अत्यन्त दुर्लभ हो गया है, इसका सताप तथा खेद नहीं रहता ॥ ७ ॥ 

मेरा भक्तिमार्गमें प्रवेश नही है, और मुझे भजनकीर्तनका दृढ़ भान नही है । मैं निजचमे अर्थात्‌ आत्म- 
स्वभावको नहीं समझता हूँ, और शुभ वेशमें मेरा स्थान नहों है ॥ ८ ॥ 





२४ वाँ वर्ष २९६ 


कावठ्दोष कव्ठियी थयों, नहिं मर्यादाधर्म । 
तोय नहीं व्याकुछता, जुओ प्रभु मुज कम ॥ ९॥ 
सेवाने प्रतिकृठ जे, ते बंधत नथी त्याग। 
देहेन्द्रिय माने नहीं, करे बाह्य पर राग ॥१०७ 
तुज बियोग स्फुरतो तथो, बच्चन नयन यम नाहीं । 
सहिं उदास अनभक्तयी, तेम गृहादिक मांहीं॥ ११॥ 
अहंभावथी रहित नहिं, स्वधर्म संजय नाहों। 
नथो निवृत्ति नि्मेठपणे, अन्य धर्मतोी कांई॥ १२॥ 
५ एस अनन्त प्रकारथी, साधन रहित हुंथ। 
नहीं एक सदगुण पण, मुख बताब शुंय ? ॥१३॥ 
केवव्ठ करुणामूत्ति छो, दोनबन्धु दीननाथ। 
पापी परम अनाथ छुं, प्रहो प्रभुजी हाथ ॥ १४॥ 
अनन्त काव्ठथोी आयड्चो, बिना भान भगवान। 
सेव्या नहि ग्रुरु सन्‍तने, मृक्‍्युं नहि अभिसान ॥ १५॥ 
सन्‍त चरण आश्रय विना, साधन कर्या अनेक । 
पार न तेथो पासियो, ऊग्यो न अंश विवेक ॥ १६१ 
सहू साधन बन्धन थयां, रहो न कोई उपाय । 
सत्‌ साधन समज्यो नहीं, त्यां बंधन शु जाय ? ॥ १७॥ 
कलिकालसे काल दूषित हो गया है, और मर्यादाघर्म अर्थात्‌ आशा-आराधनरूप धर्म नही रहा हैं। फिर भी 
मुझमे व्याकुलता नही हैँ । हे प्रभु ! मेरे कमंकी बहुलता तो देखे ।। ९ ॥॥ 
सत्सेवाके प्रतिकूल जो बघन हैं उनका मैंने त्याग नही किया हैं। देह और इन्द्रियाँ मेरे वद्यमे नहीं हैं, और 
थे बाह्य वस्तुओमे राग करती रहती हैं ॥ १० ॥ 
तेरे वियोगका दुःख अखरता नही है, वाणी और नेत्रोका सयम नही है अर्थात्‌ वे भौतिक विषयोमे अनुरक्त 
है | हे प्रभु| आपके जो भक्त नहीं है उनके प्रति और गृहादि सासारिक बन्धनोंके प्रति में उदासीन नही हूँ ॥ ११ ॥। 
मैं अहंभावसे मुक्त नही हुआ हैँ, इसलिये स्वभावरूप निजधर्मका सचय नही कर पाया हूँ, ओर मैं निर्मल 
भावसे परभावरूप अन्य धर्मसे निवृत्त नहीं हुआ हूँ ॥ १२ ॥ 
इस तरह मैं अतत प्रकारसे साधन रहित हूँ । मुझमे एक भी सद्गुण नहीं है। इसलिये हे प्रभु ! मैं अपना 
मुँह आपको क्‍या बताऊं ? ॥ १३ ॥ 
है प्रभु | आप तो दीनबधु और दीननाथ हूँ, तथा केबल करुणाम॒ति हैं; और सै परम पापी एवं अनाथ हैं, 
आप मेरा हाथ पकडें और उद्धार करें ॥ १४ ॥ 
हे मगवन्‌ ! मैं आत्ममानके बिना अनतकालसे भटक रहा हूँ । मैंने आत्मज्ञानी संतको सदुगुरु मानकर निष्ठा- 
पूर्वक उसकी उपासना नहीं की है और अभिमानका त्याग नहीं किया है !। १५ ॥। 
मैंने सतके चरणोके आश्रयके बिना साधन तो अनेक किये हैं, परन्तु सदसत्‌ तथा हेयोपादेयके विवेकके अश 
सात्रका भी उदय नही हुआ, जिससे विषम एवं अनत संसार परिज्रमणका अत नही हुआ है ॥ १६ ॥ 
है प्रभु| सभो साधन तो बंधन हो गये है, और कोई उपाय दोष नही रह्दा है । जब मैं सत्‌ साधनको हो त 
समझ पाया ठो फिर मेरा नधत कैद्धे दूर होगा ? ॥ १७ ॥ 


३9० थोमद्‌ राजचना 
प्रभु प्रभु रूप लागी नहीं, पड़चों न सवृगुर पाय । 
दोठा नहिं निज दोष तो, तरोए कोण उपाय ? ॥ १८॥ 
अधमाधम अधिकों पतित, सकल जगतसां हुंथ । 
ए निदजय आखज्या विना, साधन करदे शुंय ? ४१९७ 
पड़ो पड़ी तुज पदपंकरजे, फरी फरी सागुं ए ज। 
सद्गुरु सन्‍्त स्वरूप तुज, ए दृढ़ता करी दे ज ४ २० ॥ 


२६५ रातज, भादों सुदी ८, १९४७ 
३» सत्‌ 
( तोटक छंद ) 

+ यमनियसम संजम आप कियो, पुनि त्याग बिराग अशथाग छक्षों । 
वनवास लियो सुख मोन रह्यो, वृढ़ आसन पद्य रूगराय दियो॥ १॥ 
सन पौन निरोष स्वयोष कियो, हृठजोग प्रयोग सु तार भयो। 
जप भेद जपे तप त्यौँहि तपे, उरसेंहि उदासी छही सबपें ॥ २४७ 
सब वास्त्र॒तके नय धारि हिये, सत्र संडन खंडन भेद लिये। 
वह साधन बार अनन्त कियो, तदपषि कछु हाथ हजु न पर्थो॥ ३ ॥ 
अब क्यों न बिचारत है मनसे, कछु और रहा उन साधनसे ?। 
बिन सदृगुरु कोय न भेद लहे, मुल आगल हैं कह बात कहे ? ॥ ४ ॥ 
करना हम पावत हे तुमको, वह बात रही सुगुरु गलको। 
पलमें प्रगटे सुल आगलसें, जब सद्गुरुखनं सुप्रेम बसें॥५॥४७ 
तनसें, मनसें, धनसें, सबसें, गुरुवेवकी आन स्वआत्म बसें। 
तब कारज सिद्ध बने अपनो, रस अभ्ृत पावहि प्रेम घनो॥ ६॥ 
वह सत्य सुधा दरशावहिंगे, चतुरांगरुल हैं बृगसे मिलहे। 
रस देव निरंजन को पिवही, गहि जोग जुगोजुग सो जीवहो ५७ ७ 
पर प्रेम प्रवाह बढ़े प्रभुसें, सब आगमसभेवद सुठर बसे। 
बह केवलकों बीज ग्यानि कहे, निजको अनुभो बतलाई दिये ॥ ८ ७ 





हे प्रभु ! मुझे तेरी ही लगन नही लगी, मैने सद्गुरुके चरणकी शरण नही ली, और अधभिमान आदि अपये 
दोष मुझे दिखायी नहीं दिये, तो फिर मै किस उपायसे ससारसागरकों पार कर सकूगा ? ॥ १८ ॥ 

मैं ही समस्त जगतमे अधमाधम और महा पतित हूँ, यह निइचय हुए बिना साधन , किस तरह सफल , 
होंगे ? ॥ १९॥ 

है भगवन्‌ ! तेरे चरणकमलमें थारबार गिर-गिरकर यही माँगता हैं कि सदगुरु एवं संत तेरा ही स्वरूप है 
ओर परमार्थसे वही मेरा स्वरूप हैं, ऐसा दृढ विश्वास मुझमे उत्पन्न कर दे ॥ २० ॥। 

+ इसका बिदोषार्थ नित्यनियमादि पाठ ( भावार्थ सहित )! में देखें । 


२४ वां वर्ष ३०१ 


२६६ रात्ज, भाद्रपद सुदी ८, १०४७ 
( दोहे ) 

* (१ ) जड़ भावे जड़ परिणमे, लेतन चेतन भाव। 
कोई कोई पलटे नहीं, छोड़ो आप स्वभाव॥ १४७ 
जड़ ते जड़ त्रण काव्ठमां, चेतन चेतन तेम। 
प्रगट अनुभवरूप छे, संधाय तेसां केस ? ॥ २ ४ 
जो जड़ छे त्रण काव्ठमसां, चेतन जेतन होय। 
बन्ध मोक्ष तो नहि घटे, निवुत्ति प्रवृति नहोय ॥ रे ७ 
बंध मोक्ष संयोगयी, ज्यां रूम आत्म अभान। 
पण तहिं स्थाग स्वभावनों, भाखे जिन “भगवान 0 ४७ 
वर्ते बंध प्रसंगमां, ते निज पद अज्ञान । 
पण जड़ता नहिं आत्मने, ए सिद्धान्त प्रमाण॥ ५ 0 
प्रहे- अरूपी रूपीने, ए अचरजनो वात। 
जोव बंधन जाणे नहीं, केवो जिन सिद्धान्त ॥६॥ 
प्रथम देह दृष्टि हुती, तेथी भास्यो बेह। 
हुवे वृष्टि थई आत्ममां, गयो वेहथो नेह॥ ७॥ 
जड़ चेतन संघोग आ, खाण अनादि अनन्त । 
कोई न कर्ता तेहनो, भाखे जिन भगवन्त॥ ८॥ 





*(१) भावार्थ--जडका परिणमन जडरूपसे होता है और चेतनका चेतनरूपसे, परन्तु दोनोमेसे कोई भी अपने 
स्वभावकों छोड़कर अन्यरूपसे परिणसित नहीं होता ॥ १ ॥ 

जड तीनों कालमे जड ही रहता है और इसी तरह चेतन तीनो कालमे चेतन ही रहता है । यह बात प्रत्यक्ष 
अनुभवकी है, इसमे संशय करनेकी जरूरत ही नहां है ॥ २ ॥ 

यदि जड तीनो काछमे जड रहता है और चेतन चेतन रहता हैँ, तो फिर बघ-मोक्ष भआादि अवस्था घटित 
नहीं होती अथवा प्रवृत्ति या निवृत्तिका सभव नही है ॥ रे ॥। ॥ 

जब तक आत्माको अपने स्वरूपका ज्ञान नही है तब तक रागद्व षादि विभाव्स जड़ कर्मपरमाणुओको सयोग- 
सम्बन्धसे ग्रहण करता है और अज्ञान एग विभावके दूर हो जानेसे वह कर्ममुक्त हो जाता है। परन्तु दोनों अपने 
स्वभावको नहों छोड़ते, ऐसा जिन भगवानका कथन है ॥ ४ ॥ 

जीव अपने मूलस्वरूपको न जाननेसे कर्मबन्ध अवस्थामे रहता हैँ । परन्तु इससे आत्मा जडताको प्राप्त नही 
होता अर्थात्‌ चेतन कभी जड़ नही हो जाता, यह सिद्धात प्रमाण एव न्यायसे युक्त है ॥ ५ ॥॥ 

यह कितने आदचर्यकी बात है कि अरूपी जीव रूपी जड परमाणुओको कर्मरूपसे ग्रहण करता है और उनसे 
बढ़ होता है । परन्तु जोव स्वय अपने कर्मबन्बनकों नहीं जानता यह जिनेद्रका कैसा अनुपम सिद्धात है ॥ ६॥ 

अनादिसे अपने स्वरूपकी अज्ञानताके कारण आत्मा देहात्मबुद्धिसे प्रवृत्ति करता आया है। किसी पूर्वके 
योसाम्यास और गुरुगससे अब आत्मासे दुष्टि हो गयी है, जिससे देहकी ममता एवं प्रीति चली गई है ॥ ७ ॥ 

इस विद्वमे जड़ और चेतन पदार्थ अनादि हैं और दोनोका सयोगसबंध भी अनादि अनत है। इलकी अकस्थाएँ 
बदलती है परंतु इनका कोई कर्ता-हर्ता नहीं हे ऐेसा जिन भगवानका कथन है ॥ ८ ॥। 


। ॥!४ 


३०२ श्ौसद्‌ राजजमा 
सूच्ठ उत्पन्न नहि, नहीं नाश पण तेस। 
अनुभवों ते सिद्ध छे, भाथये जिनवर एम॥५९४७ 
होयथ तेहनो नाश नहिं, नहीं तेह नहिं होय। 


एक ससय ते सो समय, भेद अवस्था जोय ॥ १०१ 


(२) परम पुरुष प्रभु सदूगुर, परम ज्ञान सुखधाम। 
जेंणे आप्यु भान निज, तेने सदा प्रणाम॥ १४ 


२६७ राग्ज्ज, भाद्रपद, १९४७ 
( हरिगीत ) 
#* जिनवर कहे छे ज्ञान तेने सर्व भव्यों सांभव्ठों। 





जो होय पूर्व भणेछ तब पण, जोबने जाण्यो नहीं, 
तो सबब ते अज्ञान भाख्युं, साक्षी छे आगम अहीं। 
ए पूर्व सब॑ कहां जोब करवा निम्मत्टो 
जिनवर कहे छे ज्ञात तेने, सर्व भव्यो सांगब्ठो ॥ १ ॥ 
नहिं प्रंथमांहो शान भार्यं, ज्ञान नहिं कविचातुरो, 
नहि मंत्र तंत्रो ज्ञान दाख्यां, ज्ञान नहि भाषा ठरी। 
नहि अन्य स्थाने ज्ञान भास्यु, ज्ञान ज्ञानीमां कब्ठो, 
जिनवर कहे छे शान तेने, सर्व भव्यो सांमछों ॥२४७ 


आ जोब ने आ वेह एवो, भेद जो भास्यों नहीं, 
पचलाण कीथां त्यां सुधो, मोक्षार्थ ते भारयां नहीं। 


इस विद्वमें जीव, पुदूगल आदि छः मूल द्रब्योको किसीने उत्पन्न नही किया है--अनादिसे स्वयसिद्ध हैं, ओर 
इनका कभी नाश भी नहीं होगा । यह सिद्धात अनुभवसिद्ध है ऐसा जिन भगवानने कहा हैं ॥ ९ ॥ 

जिन द्रव्योंका अस्तित्व है उनका नाश कभी संभव नही है, और जो द्रव्य पदार्थ नही है, उसकी उत्पत्ति 
संभव नही है । जिस द्रव्यक्रा अस्तित्व एक समयके लिये है उसका अस्तित्व सौ समय अर्थात्‌ सदाके लिये है। परन्तु 
मात्र द्रव्यकी भिन्‍न-भिन्‍न अवस्थाएँ बदलती रहती है और मुछत उसका नाश कदापि नहीं होता ॥ १० ॥ 

(२) परम पुरुष सदगुरु भगवान परम ज्ञान तथा सुखके घाम हैं। जिन्होंने इस पामरकों अपने स्वरूपका 
भान करानेका परम अनुग्रह किया, उन करुणाम॒ति सद्गुरुको परम भक्तिसे प्रणाम करता हूँ ॥ १ ॥। 

# भावार्भ---जिनवर जिसे ज्ञान कहते हैं उसे हे सर्व मव्यजनो ! आप ध्यानपूर्वक सुने । 

यदि जीवने अपने आत्मस्वरूपको नहीं जाना, फिर चाहे उसने नव पूर्व जितना शास्त्राम्यास किया हो तो 
उस सारे श्ञानको आगमममें अज्ञान ही कहा है अर्थात्‌ आत्मतस्वके बोषके बिना समस्त शास्त्राम्यास व्यर्थ ही है । 
भगवानने पूर्व आदिका ज्ञान विशेषतः इसलिये प्रकाशित किया है कि जीव अपने अज्ञान एवं रागद्वेषादिको दूर कर 
अपने निर्मल आत्मतत्त्वको प्राप्तकर कृतकृत्य हो जाये । जिनवर जिसे ज्ञान कहते हैं उसे “सुनें । १ ॥ 

शानको किसी ग्रन्थमे नही बताया है, काव्यरचनाछप कविकी चतुराईमें भी शान नहीं है, अनेक प्रकारके 
मंत्र, तंत्र आविकी साधना ज्ञान नही है, ओर भाषाज्ञान, वाक्पटुता, वक्‍तुत्व आदि भी ज्ञान नहीं हैं और किसी अन्य 
स्थानमे डान नही है । ज्ञानकी भ्राप्ति तो ज्ञानीसे हो होती है । जिनबर जिसे शान कहते हैं उम्े “सुने ॥ २॥ 


रह वाँ वर्ष झ०ण्३ 


ए पांचमे अंगे कह्लो, उपदेश केवछ निर्मछो, 
जिनवर कहे छे शान तेने, सर्व भव्यों सांसबों॥ रे ॥ 


केवव्ट नहीं ब्रह्मचय॑थी ७००३००००९६००००००७५००३००७० ७०»»+०४००० 
केवल नहीं संयम यकी, पण ज्ञान केवक&थी कछ्ो 
जिनवर कहे छे शान तेने, सब भव्यों सांभकछों॥ ४॥ 
शास्त्रों विशेष सहित पण जो, जाणियु' निजखूपने, 
कां तेहबों आक्रय करजो, भावथो साख सने; 
तो शान तेने भाखियु, जो सम्मति आदि स्थव्ठो, 
जिनवर कहे छे ज्ञान तेने, सर्व भव्यों सांभछों॥ ५॥ 


आठ समिति जाणीए जो, ज्ञानीना परमायंथो, 
तो शान भाख्यु तेहने, अनुसार ते सोक्षा्थथी; 
निज कल्पनायो कोटि शास्त्रों, मात सनतो आसब्ठो, 
जिनवर कहे छे ज्ञान तेने, सबं भव्यों सांभछो॥ ६९ ७ 
चार वेद पुराण आदि शास्त्र सौ भिथ्यात्वनां, 
श्रोनन्दीसूत्रे भाखिया छे, भेद ज्यां सिद्धान्तना; 
पण ज्ञानीने ते ज्ञान भास्यां, एज ठेकाणे ठरो, 
जिनवर कहे छे ज्ञान तेने, सर्व भव्यो सांभछों॥ ७॥ 


यह जीव हैं और यह देह है ऐसा भेदज्ञान यदि नही हुआ है अर्थात्‌ जड देहसे भिन्‍न चैतन्यस्वरूप अपने 
आत्माका जब तक प्रत्यक्ष अनुभव नही हुआ है तब तक पच्चक्खाण या ब्रत आदिका अनुष्ठान मोक्षसाधक नहीं होता । 
आत्मज्ञानके अनतर ही यथार्थ त्याग होता है ओर उससे मोक्षसिद्धि होती है । पाँचवें अंग श्री मगवतीसूत्रमें इस 
विषयका निर्मल बोघ दिया है। जिनवर जिसे ज्ञान कहते हैं उसे “सुनें ।। रे ॥ 

पाँच महात्रतोंमे ब्रह्मचर्य श्रेष्ठ ब्रत है, परन्तु केवल उससे भी ज्ञान नही होता । उपलक्षणसे पाँच महात्रतोंको 
धारणकर सर्व विरतिरूप सयम ग्रहण करनेसे भी ज्ञानकी प्राप्ति नही हो सकती । देहादिसे भिन्‍न केवल शुद्ध आत्माके 
ज्ञानको ही भगवानने सम्यरज्ञान कहा है । जिनवर जिसे ज्ञान कहते हैं उसे' सुनें ॥ ४ ॥ 

शास्त्रोके विदिष्ट एवं विस्तृत ज्ञाससहित जिसने अपने स्वरूपको जान लिया हैँ, अनुभव किया है बह साक्षात्‌ 
ज्ञानी है और उसका ज्ञान यथा सम्यसज्ञान है । और वैसा अनुभव जिसे नही हुआ है परन्तु जिसे उसकी तीत्र इच्छा 
है ओर तदनुसार जो सच्चे मनसे मात्र आत्मार्थके लिये अनन्य ्रेमसे वैसे ज्ञानीकी आज्ञाका आराघन फरनेमे सरूस्त 
रहता है वह भी शीघ्ष ज्ञानप्राप्ति कर सकता है और उसका ज्ञान भी यथार्थ माना गया है । सन्मतितर्क॑ आदि 
शास्त्रोंमें इस बातका प्रतिपादन किया है। ज्ञानीसे ही ज्ञानप्राप्ति होती है इसीको भगवानने ज्ञान कहा हैँ । जिनवर 
जिसे ज्ञान कहते हैं उसे “ सुनें ॥ ५ ॥ 

यदि आठ समिति (तीन गृप्ति और पाँच समिति) का रहस्य ज्ञानीसे समझा जाये तो बहू मोक्षसाषक होनेसे 
शान कहा जाता है। परन्तु अपनी कल्पनासे करोड़ों श्ञास्त्रोका ज्ञान भी बीजज्ञान किवा स्वस्वरूपशानरहित होनेसे 
झज्ञान हो है । और वह ज्ञान मात्र अहका सूचक एवं पोषक है । जिनवर जिसे ज्ञान कहते हैं उसे''''सुनें ॥। ६ ।। 

श्री नदीसूत्रमे जहाँ सिद्धातके भेद बताये हैँ वहां चार वेद तथा पुराण आदिको मिथ्यात्वके शास्त्र कहा है । 
किस्तु वे भी आत्मज्ञानीको सम्यर्दृष्टि होनेसे शानरूप प्रतीत होते हैं। इसलिये आत्मज्ञानीकी उपासना ही श्रेयस्कर है । 
जिनवर जिसे ज्ञान कहते हैं उसे “सुने ॥ ७ ।॥ 


३०४ ह शओीमव्‌ राजजना 


बरत नहीं पचलाण गहि, नहिं त्याग वस्तु कोईनो, 
महापथ्य तो्थंकर थशे, श्रेणिक ठाणंग जोई लो; 





छ्ेल्यो अनन्‍्ता ७००० ००००५ ०००० ७०३०  ०96०+ ७०००० ७०७७ +०३१५ 
कक अमन रेप 25 तीज हर 2 रह ली 
२६८ राव्णज, भाव्रपद, १९४७ 
ढक 
( पष्दन ) ( उत्तर ) 

*फलदय झीश खादी इश्रो ? आज्रल नायदी (ष्लीयथ्‌ फुल्सोथ्यययांदी ।) 

आये झीश झषे खरा ? | झषे थ्रा । 

थेपे फयार खेय ? हध्घुलुदी । 
"प्रथम जोच क्‍यांशी आखव्यो ? अक्षर धामथी (शओीमत्‌ पुरुषोसममांथी ।) 

अन्ते जीव जे क्यां ? ) जहत्यां। का 

तेने प्ताय केस ? सद्गुरुथी । 


अन्तिम स्पष्टीकरण यह है कि अब इनमेंसे जो जो प्रदन खड़े हों उनका विचार करें तो उत्तर मिल 
जायेगा, अथवा हमे पूछ लें तो स्पष्टीकरण कर देंगे । (ईश्वरेच्छा होगी तो । ) 


रथ ववाणिया, भाद्रपद वदी ३, सोम, १९४७ 

ईहइवरेच्छा होगी तो प्रवृत्ति होगी, और उसे सुखदायक मान लेंगे; परन्तु मनमाने सत्संगके बिना 

कालक्षेप होना दुष्कर है। मोक्षकी अपेक्षा हमें संतकी चरणसमीपता बहुत प्रिय है, परन्तु उस हरिकी 
इच्छाके आगे हम दीन हैं। पुनः पुनः आपकी स्मृति होती है । 


२७० ववाणिया, भादों वदी ४, मंगल, १९४७ 
8» सत्‌ 


ज्ञान वही कि अभिप्राय एक ही हो; थोडा अथवा बहुत प्रकाश, परन्तु प्रकाश एक ही है । 
शास्त्रादिके ज्ञानसे निबटारा नही है परन्तु अनुभव ज्ञानसे निबटारा है| 





श्रेणिक महाराजने अनाथी मुनिसे समकित प्राप्त किया । तथारूप पूर्व प्रारब्धसे वे थोडा भी श्रत पच्चक्‍्लाण 
या त्याग न कर सके । फिर भी उस समकितके प्रतापसे बे आगामी चौबीसीमें महापत्म नामक प्रथम तीथंकर होकर 
अनेक जीवोका उद्धार करके परमपद मोक्षको प्राप्त करेंगे, ऐसा स्थानागसूत्रमे उल्लेख है। छेदन किया अनंत' “॥॥८॥ 
१. यहाँ प्रएनन ओर उत्तर दोनो दिये हैं। पहला छाब्द 'फ्लदय' हैं, जिसका मूल 'प्रथमों शब्द है। इस 
प्रथम शब्दसे फूलदय इस तरह बनता है--मल व्यञ्जन अक्षरोके पीछेका एक-एक अक्षर लिया जाये | जैसे प्‌ के पीछे 
फू, र्‌ के पीछे लू, थ्‌ के पीछे दू, म्‌ के पीछे यू ले । इस तरह अक्षर लेनेंसे 'प्रथम” से फलदय' बन जाता है । इसी 


तरह दूसरे धाब्द भी बन जाते हैं । --अनुवादक 
२. पहले जीव कहाँसे आया ? अक्षर घामसे (श्रीमत्‌ पुरुषोत्तममेंसे ।) 
अन्तमें जीव कहाँ जायेगा ? | यहाँ जायेगा । 
उसे कैसे पाया जाये ? 


सदगुरुसे । 


रष्ट थाँ वर्ष ३०५ 
२७१ वबाणिया, भादों बदी ४, संगलू, १९४७ 


55 सत्‌ 
श्रीमान्‌ पुरषोत्तमकी अनन्य भक्तिको अविच्छिन्न चाहता हूँ 
ऐसा एक हो पदार्थ परिचय करने योग्य है कि जिससे अनंत प्रकारका परिचय निवृत्त होता है; 
वह कौनसा है ? और किस प्रकारसे है ? इसका विचार मुमुक्षु करते हैं । लि० सतूमे अभेद | 





रर ववाणिया, भादों वदी ४, मंगल, १९४७ 

जिस महापुरुषका चाहे जेसा आचरण भी वन्दनीय ही है; ऐसे महात्माके प्राप्त होनेपर यदि उसकी 

प्रवृत्ति ऐसी प्रतीत होती हो कि जो नि.संदेहरूपसे की ही नही जा सकती, तो भुमुक्षु केसी दृष्टि रखे, यह 
बात समझने योग्य है । लि० अप्रगट सतु । 





२७३ ववाणिया, भादो वदी ५, बुध, १९४७ 
आपने विवरण लिखा सो मालूम हुआ | थैयं रखना और हरीच्छाको सुखदायक मानना, इतना ही 
हमारे लिये तो कतंव्यरूप है । 


कलियुगमे अपार कष्टसे सत्युरुषकी पहचान होती है। और फिर कंचन और कामिनीका मोह ऐसा 
है कि उसमे परम प्रेम नहीं होने देता । पहचान होनेपर निशचलतासे न रह सके ऐसी जीवकी वृत्ति है, 
ओर यह कलियुग हे, इसमे जो दुविधामे नही पड़ता उसे नमस्कार है । 





रज्ड ववाणिया, भादों वदी ५, बुध, १९४७ 

सत्‌' अभी तो केवल अप्रगट रहा दोखता है। भिन्न भिन्न चेष्टासे (योगादिक साधन, आत्माक्ा 
ध्यान, अध्यात्मचितन, शुष्क बेदात इत्यादिसे) वह अभी प्रगट जैसा माना जाता है, परन्तु वह वेसा 
नहीं है । 

जिनेद्र भगवानका सिद्धात है कि जड किसी समय जीव नहीं होता, और जीव किसी समय जड नहीं 
होता | इसी तरह 'सत्‌' कमी 'सत्‌' के सिवाय दूसरे किसी साधनसे उत्पन्न हो ही नहीं सकता । ऐसी 
प्रत्यक्ष समझमे आने जेसी बातमे उलझकर जीव अपनी कल्पनासे 'सत” करनेको कहता है, 'सत्‌' का 
प्ररूपण करता है, 'सत्‌” का उपदेश देता है, यह आइचयं है । 

जगतमे अच्छा दिखानेके लिये मुमुक्षु कोई आचरण न करे, परन्तु जो अच्छा हो उसीका आचरण 
करे | 





२७५ ववाणिया, भादो वदो ५, बुध, १९४७ 

आज आपका एक पतन्न मिला | उसे पढ़कर सर्वात्माका चिन्तन अधिक याद आया है। हमारे 

लिये सत्मंगका वारवार वियोग रखनेकी हरिकी इच्छा सुखदायक केसे मानी जाये ? तथापि माननी 
पड़ती है । 

**“““को दासत्वभावसे वंदन करता हूँ। घंदि इनकी इच्छा सत्‌' प्राप्त करनेकी तीन रहती हो 
तो भी सत्संगके बिना उस तीब्नताका फलदायक होना दुष्कर है। हमे तो कोई स्वार्थ नही है, इसछिये यह्‌ 
कहना योग्य है कि वे प्रायः 'सत्‌' से सवंधा बिमुख मार्ममें प्रवुत्ति करते है। 

३५ 


३०६ शोसव्‌ राजजन्द 


जो वैसे प्रवृत्ति नही करते वे अभी तो अप्रगट रहना चाहते हैं। आश्चरयंकारक तो ण्ह है कि 
कलिकालने थोडे समयमे परमार्थको घेरकर अनर्थंकों परमार्थ बना दिया है। 





२७६ बवाणिया, भादों बदी ७, १९.४७ 

सविस्तर पत्र और धमंजवाला पत्र प्राप्त हुआ। 

अभी चित्त परम उदासीनतामे रहता है। लिखने आदिमे प्रवृत्ति नहीं होती। जिससे आपको 
विशेष विस्तारसे कुछ लिखा नही जा सकता है। धर्मज लिखना कि आपसे मिलनेके लिये मे (अर्थात्‌ 
अंबालाल) उत्कंठित हूँ | आप जैसे पुरुषके सत्सगमे आनेके लिये मुझे किसी श्रेष्ठ पुरुषकी आज्ञा है । इसलिय 
यथासंभव दर्शन करनेके लिये आऊँगा । ऐसा होनेमे कदाचित्‌ किसी कारणसे विलम्ब हुआ तो भी आपका 
सत्संग करनेकी मेरी इच्छा मद नही होगी । इस आशयसे लिखियेगा। अभी किसी भी प्रकारसे उदासीन 
रहना योग्य नही है । 

हमारे विषयमे अभी कोई भी बात उन्हे नही लिखनी है । 





२७७ ववाणिया, भादों वदी ७, १९४७ 

चित्त उदास रहता है, कुछ अच्छा नही लूगता, और जो कुछ अच्छा नही लगता वही सब दिखायी 

देता है, वही सुनायी देता है। तो अब क्‍या करे ? मन किसी कार्यमे प्रवृत्ति नही कर सकता। जिससे 

प्रत्येक कार्य स्थगित करना पडता है। कुछ पढने, लिखने या जनपरिचयमे रूचि नही होती | प्रचलित मतके 

प्रकारकी बात सुनायी पडती है कि हृदयमे मृत्युसे अधिक वेदना होती है | इस स्थितिकों या तो आप 
जानते हैं या स्थिति भोगनेवाला जानता है, और हरि जानता है । 





२७८ ववाणिया, भादों वदी १०, रवि, १९४७ 
“जो आत्मामे रमण कर रहे है, ऐसे निग्रंथ मुनि भी निष्कारण भगवानकी भक्तिमे प्रवृत्ति करते है, 

क्योंकि भगवानके गुण ऐसे ही है ।” 
--श्रीम:ड्रागवत,' स्कन्ध १, अ० ७, इलोक १० 





२७० ववाणिया, भादों वदी ११, सोम, १९४७ 
जीवको जब तक सतका योग न हो, तब तक मतमतातरमे मध्यस्थ रहना योग्य है । 





२८० ववाणिया, भादों वदी १२, मंगल, (९४७ 

बताने जेसा तो मन है, कि जो सत्स्वरूपमे अखड स्थिर हुआ है (नाग जेसे बासुरीपर), तथापि 

उस दशाका वर्णन करनेको सत्ता सर्वाधार हरिने वाणीमे पूर्णरूपसे नही दी है, और लेखमे तो उस वाणीका 

अनंतर्वाँ भाग मुहिकलसे आ सकता है, ऐसी वह दशा उस सबके कारणभूत पुरुषोत्तमस्वरूपमे हमारी, 

पा अनन्य प्रेमभक्ति अखड रहे, वह प्रेमभक्ति परिपूर्ण प्राप्त हो, यही प्रयाचना चाहकर अभी अधिक 
नही ल्खिता । 








१. आत्मारामाच्च भुनयो निर््रन्था अप्युरुक्रमे । 
कुबन्त्यहैतुकी भक्तिमित्थंभूतगुणों हरिः ॥ स्कंष १, अ० ७, इलोक १० 


२४ याँ वर्षे ३०७ 


२८१ बवाणिया, भादों वदी १३, बुध, १९४७ 
कलियुग है इसलिये अधिक समय उपजीविकाका वियोग रहनेसे यथायोग्य वृत्ति पूर्वापर नही रहती | 
वि० रायचंदके यथायोग्य । 





र्८२ ववाणिया, भादों वदी १४, गुरु, १९४७ 

परम विश्राम सुभाग्य, 

पत्र मिला । यहाँ भक्तिसम्बन्धी विछ्ुुलता रहा करती -है और वैसा करनेमे हरीच्छा सुखदायक ही 
मानता हूँ । 

महात्मा व्यासजीको जैसा हुआ था, वेसा हमे आजकल हो रहा है। आत्मदर्शन प्राप्त करनेपर भी 
व्यासजी आनन्दसपन्त नहीं हुए थे, क्योकि उन्होने हरिरस अखंडरूपसे नहों गाया था। हमारी भी ऐसी 
हो दशा है। अखड हरिरसका परम प्रमसे अखण्ड अनुभव करना अभी कहाँसे आये ? और जब तक ऐसा 
नहीं होगा तब तक हमे जगतकी वस्तुका एक अणु भी अच्छा नही लगेगा | 

भगवान व्यासजी जिस युगमे थे, वह युग दूसरा था, यह कलियुग है। इसमे हरिस्वरूप, हरिनाम 
और हरिजन दृष्टिमे नही आते, श्रवणमे भी नहीं आते, और इन तोनोंमेसे किसीकी स्मृति हो ऐसी कोई भी 
वस्तु भी दिखायी नहीं देती । सभी साधन कलियुगसे घिर गये है। प्राय सभी जीव उन्मागंमे प्रवृत्त हैं, 
हे सन्‍्मागंके सनन्‍्मुख प्रवर्तते हुए दिखायी नही देते । क्वचित्‌ मुमुक्षु हैं, परन्तु वे अभी मार्गके निकट 
नही हैं | 

निष्कपटता भी मनुष्योमेसे चलो गयी लूगती है। सन्‍्मार्गका एक अंश और उसका 0तांदा भी 
किसीमे भी दृष्टिगोचर नहीं होता, केवलज्ञानके मार्गका तो सवंथा विसर्जन हो गया है। कौन जाने हरिकी 
इच्छा भी क्‍या है ? ऐसा विकट काल तो अभी हो देखा। सवंथा मन्द पुण्यवाले प्राणी देखकर परम 
अनुकम्पा आती है। हमे सत्सगकी न्यूनताके कारण कुछ भी अच्छा नही लगता | अनेक बार थोडा थोडा 
कहा गया है, तथापि स्पष्ट शब्दोमे कहा जानेसे स्मृतिमे अधिक रहे इसलिये कहते है कि किसीसे अर्थ॑- 
सम्बन्ध और कामसम्बन्ध तो बहुत समयसे अच्छे हो नही लगते | आजकल धमंसबंध ओर मोक्षसंबंध भी 
अच्छे नही लगते | धर्मंसबध और मोक्षसंबंध तो प्राय योगियोका भी अच्छे लगते है, और हम तो उनसे 
भी विरक्त रहना चाहते है | अभी तो हमे कुछ अच्छा नही लगता, और जो कुछ अच्छा लगता है, उसका 
अतिशय वियोग है | अधिक क्या लिखें ? सहन करना हो सुगम है । 








२८३ ववाणिया, भादों वदी ३०, शुक्र, १९४७ 
परम पृज्य श्री सुभाग्य, 
यहाँ हरीच्छानुसार प्रवृत्ति है। 
भगवान मुक्ति देनेमे करपण नही है, परल्तु भक्ति देनेमे क्षण है, ऐसा लगता है। भगवानको ऐसा 
लोभ क्िसछिये होगा ? वि० रायचंदके प्रणाम | 
र्टड ववाणिया, आसोज सुदी ६, गुरु, १९४७ 


१. परसमयको जाने बिना स्वसमयको जाना है ऐसा नही कहा जा सकता | 
२. परद्रव्यको जाने बिना स्वद्रव्यकों जाना है ऐसा नहीं कहा जा सकता | 


इै०८ श्रीसमव्‌ राजचजस्त 


३. सनन्‍्मतितकंमें श्री सिद्धसेल दिवाकरने कहा है कि "जितने वचनमार्गं है उतने नयवाद हैं; और 
जितने तयवाद हैं उत्तने ही परसमय हैं । 
४. अक्षय भगत कविले कहा है-- 
*कर्ता मटे तो छूटे कर्म, ए छे महा भजननो सर्म, 
जो तुं जीव तो कर्त्ता हरि, जो तुं शिव तो वस्तु खरी, 
तुं छो जीव ने तुं छो नाथ, एम कही अखे झटक्या हाथ ४ 





र्टप ववाणिया, आसोज सुदी ७, शुक्र, १%४७ 
डे 
अपनेसे अपनेको अप प्राप्त होना दुष्कर है; जिससे प्राप्त होता है, उसका स्वरूप पहचाना 
जाना दुष्कर है, ओर जोवका भुलावा भो यही है। 
इस पत्रमे लिखे हुए प्रधनोंके उत्तर संक्षपमे निम्नलिखित है-- 
१, २, ३, ये तीनो प्रश्न स्मृतिमे होगे । इनमे यों बताया गया है कि--“( १ ) ठाणागमे जो आठ 
वादियोके वाद कहे हैं उनमेसे आपको और हमे किस वादमे दाखिल होना ? ( २) इन आठ वादोसे कोई 
भिन्‍न मार्ग अपनाने योग्य हो तो उसे जाननेकी आकाक्षा है। (३ ) अथवा आठो वादियोके मार्गका 
एकीकरण करना ही मार्ग है या किस तरह ? अथवा उन आठ वादियोके एकीकरणमे कुछ न्यूनाधिकता 
करके मार्ग ग्रहण करने योग्य है ? और है तो क्या *” 
ऐसा लिखा है, इस विषयमे कहना है कि इन आठ वादके अतिरिक्त अन्य दरशनोमे, सम्प्रदायोमे-- 
मार्ग कुछ ( अन्वित ) जुड़ा हुआ रहता है, नही तो प्राय: भिन्‍न ही ( व्यतिरिक्त ) रहता है । वह वाद, 
वर्शन, सम्प्रदाय ये सब किसी तरह प्राप्तिमे कारणरूप होते है, परन्तु सम्यग्ज्ञानीके बिना दूसरे जीवोके 
लिये तो बन्धन भी होते है। जिसे मार्गकी इच्छा उत्पन्न हुई है उसे इन सबका साधारण ज्ञान करना, 
पढ़ना और विचार करना, तथा बाकीमे मध्यस्थ रहना योग्य है। साधारण ज्ञानका अथ॑ यहाँ यह समझे 
कि सभी शास्त्रोमे वर्णन करते हुए जिस ज्ञानमे अधिक भिन्‍नता न आयी हो वह । 
तीर्थंकर आकर गर्भम उत्पन्त हो अथवा जन्म ल॑ तब या उसके बाद देवता जाने कि यह तीर्थंकर 
है ! ओर जाने तो किस तरह ? इसका उत्तर यह है कि जिन्हे सम्यगज्ञान प्राप्त हुआ है वे देवता 'अवधि- 
ज्ञानसे' तीर्थंकरको जानते है, सभी नहीं जानते । जिन प्रकृतियोके नाशसे 'जन्मतः तीर्थंकर अवधिज्ञान- 
संयुक्त होते है वे प्रकृतियां उनमे दिखायी न देनेसे वे सम्यग्ज्ञानी देवता तीर्थंकरकों पहचान सकते है । 
यही विज्ञापन है । 
मुमुक्षुताके सन्मुख होनेके इच्छुक आप दोनोका यथायोग्य प्रणाम करता हूँ । 
प्रायः परमार्थ मौनमे रहनेकी स्थिति अभी उदयमें है और इसी कारण तदनुसार प्रवृत्ति करनेमे 
काल व्यतीत होता है, ओर इसी कारणसे आपके प्रश्नोंके उत्तर ऊपर संक्षेपमे दिये है । 
शातमूर्ति सौभाग्य अभी मोरबीमे है । 
१. तुतीय काण्ड, गाथा ४७ 
अभावारथ--करतृत्वभाव मिट जाये तो कर्म छूट जाये, यह महा भक्तिका मम हैं । यदि तू जीब है तो हरि 
कर्ता है, और यदि तू शिब्र है तो वस्तु-तत्त्व-परमसत्‌ सत्य है। तू जीव है और तू नाथ है अर्थात्‌ द्वेत न होकर 
अहँत है | यों कहकर अक्षय भगतते अपने हाथ झ्ाड दिये ।। 


२४ माँ बर्च ३७०९, 


र८द ववाणिया, आसोज सुदी, १५०४७ 
& सत्‌ 
“हम परवेशो पंलो साथु, आ रे देधके नाहीं रे । 


परम पृज्य श्री सुभाग्य, 
एक प्रइनके सिवाय बाकीके प्रइनोका उत्तर जान बूझकर नही लिख सका | 

'काल' क्या खाता है ? इसका उत्तर तीन प्रकारसे लिखता हँ-- 

सामान्य उपदेशमे काल क्या खाता है इसका उत्तर यह है कि वह प्राणीमात्रकी आयु खाता है ।' 

व्यवहारनयसे काल 'पुराना' खाता है। 

निएचयनयसे काल मात्र पदार्थंका रूपातर करता है, पर्यायातर करता है । 

अन्तिम दो उत्तर अधिक विचार करनेसे मेल खा सकेंगे। “व्यवहारनयसे काल “पुराना” खाता है” 
ऐसा जो लिखा है उसे फिर नीचे विशेष स्पष्ट किया है-- 

“काल पुराना' खाता है”--पुराना” अर्थात्‌ क्ण ? जो वस्तु एक समयमे उत्पन्न होकर दूसरे 
समयमे रहती है वह वस्तु पुरानी मानो जाती है। (ज्ञानीकी अपे तासे) उस वस्तुकों तीसरे समयमें, चोथे 
समयमे, यो संख्यात, असख्यात समयमे, अनन्त समयमे काल बदलता ही रहता है । दूसरे समयमें वह जेसी 
होती है, वेमी तीसरे समयमे नही होती, अर्थात्‌ यह कि दूसरे समयमे पदार्थका जो स्वरूप था उसे खाकर 
तीसरे समयमे कालने पदार्थकों दूसरा रूप दिया, अर्थात्‌ पुराना वह खा गया। पहले समयमे पदार्थ उत्पन्न 
हुआ और उसी समय काल उसे खा जाये यो व्यवहारनयसे नही हो सकता । पहले समयमे पदार्थका नया- 
पन माना जाता है, परन्तु उस समय काल उसे खा नही जाता, दूसरे समयमे उसे बदलता है, इसलिये 
पुरानेपनको वह खाता है, ऐसा कहा है । 

निश्चयनयसे पदार्थ मात्र रूपातरको ही प्राप्त होता है, कोई भी 'पदार्थ” किसी भी कालमे स्ंथा 
नाशको प्राप्त ही नहो होता, ऐसा सिद्धात है; और यदि पदार्थ सवंथा नाशको प्राप्त हो जाता, तो आज कुछ 
भी न होता । इसलिये काल खाता नही, परन्तु रूपातर करता है, ऐसा कहा है। तीन प्रकारके उत्तरोमे 
पहुला उत्तर समझना 'सभीको' सुलभ है। 

यहाँ भी दशाके प्रमाणमें बाह्य उपाधि विशेष है । आपने कितने ही व्यावहारिक (यद्यपि द्ास्त्र- 
सम्बन्धी) प्रदन इस बार लिखे थे, परन्तु चित्त वैसा पढनेमे भी अभी पूरा नही रहता, इसलिये उत्तर किस 
तरह लिखा जा सके ? 





२८७ ववाणिया, आसोज वदी १, रवि, १९४७ 
पूर्वापर अविरुद्ध मगवत्‌सम्बन्धी ज्ञानको प्रगट करनेके लिये जब तक उसकी इच्छा नहीं है, तब 
तक किसीसे अधिक प्रसंग करनेमे नही आता, इसे आप जानते है । 
जब तंक हम अपनेमे अभिन्नरूप हरिपदको नही मानते तब तक प्रगट मार्ग नही कहेंगे। आप भी जो 
हमें जानते है, उनके सिवाय आप नाम, स्थान और गाँवसे हमे अधिक व्यक्तियोंसे परिचित न कीजियेगा । 
एकसे अनन्त है, और जो अनन्त है वह एक है । 





२८८ ववाणिया, आसोज बदी ५, १९४७ 
आविपुरुष लीला शुरू करके बंठा है । 
एक आत्मवृत्तिके सिवाय हमारे लिये नया पुराना तो कहाँ है ? ओर उसे लिखने जितना मनको 
अवकाश भी कहाँ है ? नही तो सब कुछ नया ही है, और सब कुछ पुराना ही है । 


३१० शीमद शजचन्द्र 


२८० ववाणिया, आसोज बदी १०, सोम, १५४७ 
परमार्थंके विषयमे मनुष्योंका पत्रव्यवहार अधिक रहता है; और हमें वह अनुकूल नहीं आता । 
जिससे बहुतसे उत्तर तो लिखनेमे ही नही आते, ऐसी हरीच्छा है, और हमे यह बात प्रिय भी है । 





२०७० 
एक दशासे प्रवृत्ति है, और यह दशा अभी बहुत समय तक रहेगी। तब तक उदयानुसार प्रवतेन 
योग्य माना है | इसलिये किसी भी प्रसगपर पत्नादिकी पहुँच मिलनेमे विलंब हो जाये अथवा न भेजी जाये, 
अथवा कुछ न लिखा जा सके तो वह शोचनीय नही है, ऐसा निडपचय करके यहाँका पत्रप्रसंग रखिये ! 





२०१ बवाणिया, आसोज वदी १२, गुरु, १९४७ 
3 
पूर्णकास चित्तको नमोनसः 


आत्मा ब्रह्मसमाधिमे है । मन वनमे है | एव दूसरेके आभाससे अनुक्रमसे देह कुछ क्रिया करती है, 
इस स्थितिमे सविस्तर और संतोषरूप आप दोनोके पत्रोका उत्तर कैसे लिखना, इसे आप कहें । 

धर्मजके स्विस्तर पत्रकी किसो-किसी बातके विषयमे सर्विस्तर लिखता, परन्तु चित्त लिखनेमे नही 
रहता, इसलिये लिग्ा नही है । 

त्रिभुवनादिककी इच्छाके अनुसार आणदमे समागमका योग हो ऐसा करनेकी इच्छा है, और तब 
उस पन्रसम्बन्धी कुछ पूछना हो तो पूछिये । 

धर्मजमे जिनका निवास है उन मुमुक्षुओकी दशा ओर प्रथा आपको स्मरणमे रखने योग्य है, 
अनुसरण करने योग्य है | 

मगनलाल और त्रिभुवनके पिताजी कैसी प्रवृत्तिमे है, सो लिखें। यह पत्र लिखते हुए सूझनेसे 
ल्खिा है। 

आप सब परमाथे विषयक केैसो प्रवृत्तिमे रहते है, सो लिखियेगा । 

आप हमारे वचनादिकी इच्छासे पत्रकी राह देखते होगे, परन्तु उपर्यक्त कारणोकों पढ़कर ऐसा 
समझें कि आपने बहुतसे पत्र पढ़े हैं । 

किसी एक न बताये हुए प्रसगके विषयमे सविस्तर पत्र लिखनेकी इच्छा थी, उसका भी निरोध 
करना पडा है। उस प्रसगको गाभीयंवश्ञात्‌ इतने वर्ष तक हृदयमे हो रखा है। अब चाहते हैं कि उसे 
कहे, तथापि आपकी सत्संगतिका अवसर आनेपर कहे तो कहे । लिखना सम्भव नही लगता | 

एक समय भी विरह न हो, इस तरह सत्सगमे ही रहना चाहते है| परन्तु यह तो हरीच्छावश है । 

कलियुगमे सत्संगकी परम हानि हो गयी है। अधकार व्याप्त है। और सत्सगकी अपूबंताका जीवको 
यथा भान नहीं होता । 





रष्र बवाणिया, आसोज वदी १२, १९४७ 

कुटुम्बादिक सगके विषयमे लिखा सो ठीक है, उसमे भी इस कालमें ऐसे संगमे जीवका समभावमे 

परिणमन होना महा विकट है, और जो इतना होते हुए भी समभावमे परिणमित होते है उन्हे हम 
निकटभवी जीव मानते है । 


आजीविकाके प्रपंचके विषयमे वारंवार स्मृति न हो इसलिये नौकरी करनी पड़े, यह हितकारक 


२४ वां वर्ष ३११ 


है। जीवको अपनी इच्छासे किये हुए दोषको तीब्रतासे भोगना पडता है, इसलिये चाहे जिस संग-प्रसंगमें 
भी स्वेच्छासे अशुभभावसे प्रवृत्ति न करनी पड़े ऐसा करे | 





श्थ्३े ववाणिया, आसोज वदी १३, शुक्र, १९४७ 
श्री सुभाग्य, स्वमूतिरूप श्री सुभाग्य 
हमे विरहकी बेदना अधिक रहती है, क्योंकि वीतरागता विशेष है; अन्य सगमे बहुत उदासीनता 
है, परन्तु हरीच्छाके अनुसार प्रसंगोपात्त विरहमे रहना पड़ता है; जिस इच्छाको सुखदायक मानते हैं, ऐसा 
नही है। भक्ति ओर सत्सगमे विरह रखनेकी इच्छाकों सुखदायक माननेमे हमारा विचार नही रहता । 
श्री हरिकी अपेक्षा इस विषयमें हम अधिक स्वतंत्र है । 





र०४ बंबई, १९४७ 
आत्तंध्यान करनेकी अपेक्षा धमंध्यानमे वृत्तिको लाना ही श्रेयस्कर है। और जिसके लिये आत्ते- 
ध्यान करना पडता हो वहाँसे या तो मनको उठा लेना अथवा तो उस क्ृत्यको कर लेना, जिससे विरक्त 
हुआ जा सकेगा । 
जीवके लिये स्वच्छ॑द बहुत बडा दोष है । यह जिसका दूर हो गया है उसे मार्गके क्रमकी प्राप्ति 
बहुत सुलभ है | 





२०५ बंबई, १९४७ 

यदि चित्तकी स्थिरता हुई हो तो ऐसे समयमे सत्पुरुषोंके गुणोंका चिंतन, उनके वचनोंका मनन, 

उनके चारित्रका कथन, कीत॑न, और प्रत्येक चेष्टाका पुन. पुन निदिध्यासन हो सकता हो तो मनका 

निग्नह अवश्य हो सकता: है, और मनक्रो जीतनेकी एकदम सच्ची कसौटी यह है। ऐसा होनेसे ध्यान क्या 
है यह समझमे आयेगा । परन्तु उदासीनभावसे चित्तस्थिरताके समय उसकी विशेषता मालूम पडेगी | 





२०६ बंबई, १९४७ 
१. उदयको अबंध परिणामसे भोगा जाये तो ही उत्तम है। 
२. दोके अतमे रही हुई जो वस्तु, वह छेदनेसे छेदी नही जाती, भेदनेसे भेदी नहीं जाती ।* 
--श्री आचारांग 





रण बबई, १९४७ 
आत्माथथंके लिये विचारमा्ग और भक्तिमार्ग आराधन करने योग्य है। परन्तु विचारमागगं के योग्य 


जिसकी सामर्थ्य नही है, उसे उस मार्गका उपदेश करना योग्य नही है, इत्यादि जो लिखा वह यथायोग्य 
है। तो भी उस विषयमे कुछ भी लिखना अभी चित्तमे नही आ सकता | 

श्री नागजीस्वामी द्वारा केवलदहांंन सम्बन्धी प्रदर्शित जो आशंका लिखी है उसे पढा है। दूसरे 
अनेक प्रकार समझनेके बाद उस प्रकारकी आशका शात होती हैं अथवा प्रायः वह प्रकार समझने योग्य 
होता है। ऐसी आहध्यंकाको अभी संक्षिप्त करके अथवा उपशात करके विशेष निकटवर्ती आत्माथंका विचार 
करना योग्य है | 


कि +5 


१, देखें आक ११८ । 
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२९८ ववाणिया, कातिक सुदी ४, गुरु, १९४८ 

काल विषम आ गया है। सत्संगका योग नही है, और वीतरागता विदोष है, इसलिये कही भी 

चैन नहीं है, अर्थात्‌ मन विश्राति नही पाता । अनेक प्रकारकी विडंबना तो हमे नही है, तथापि निरंतर 
सत्संग नही है, यह बड़ी विडंबना है। लोकसग नही रुचत्ग । 





२०५९, ववाणिया, कार्तिक सुदी ७ रवि, १९४८ 

चाहे जिस क्रिया, जप, तप अथवा शास्त्राध्ययन करके भो एक ही कार्य सिद्ध करना है, वह यह 
कि जगतकी विस्मृति करना और सतूके चरणमें रहना । 

और इस एक ही लक्ष्यमे प्रवृत्ति करनेसे, जीवको स्वयं क्या करना योग्य है, और क्या करना 
अयोग्य है यह समझमे आता है, ममझमे आता रहता है। 

यह लक्ष्य सन्‍्मुख हुए बिना जप, तप, ध्यान या दान किसीकी यथायोग्य सद्धि नही है; और तब 
तक ध्यान आदि अनुपयोगी जेसे है । 

इसलिये इनमेसे जो जो साधन हो सकते हो थे सब एक लक्ष्य सिद्ध होनेके लिये करें कि जिस 
लक्ष्यको हमने ऊपर बताया है। जप, तप आदि कुछ निषेष करने योग्य नही है, तथापि वे सब एक लक्ष्यके 
लिये है, और उस लक्ष्यके बिना जीवको सम्यक्त्वसिद्धि नही होती । 

अधिक क्या कहे ? जो ऊपर कहा है उतना ही समझनेके लिये सभी शास्त्र प्रतिपादित हुए है। 





३०० ववाणिया, कातिक सुदी ८, सोम, १९.४८ 
थ 
दो दिन पहले पत्र प्राप्त हुआ है । साथके चारों पन्न पढे है । 
मगनलाल, कीलाभाई, खुशालभाई इत्यादिकी आणद आनेकी इच्छा है, तो वेमा करनेमे कोई बाधा 
नहीं हैं । तथापि इस बातसे दूसरे मनुष्योको हमारी प्रसिद्धिका पता चलता है कि इनके समागमके लिये 
अमुक लोग जाते हैं, यह्‌ यथासंभव कम प्रसिद्धिमे आना चाहिये। वेसी प्रश्चिद्धि अभी हमें प्रतिबंधरूप 
होती है । 
कीलाभाईको सूचित करें कि आपने पत्रेच्छा की परन्तु उससे कुछ प्रयोजन सिद्ध नही हो सकेगा | 
कुछ पूछनेकी इच्छा हो तो वे आणंदमे हष॑पूर्वक पूछें । 


न्‍अनलकनम-"ननमपन--मम«म-ंथ वन पनन-ममपानकनक, 
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३०१ ववाणिया, कातिक सुदी ८, सोम, १५०४८ 
स्मरणीय मूर्ति श्री सुभाग्य, 
जगत आत्मरूप माननेमे आये, जो हो वह योग्य ही माननेमे आये, परके दोष देखनेमे न आये, 
अपने गुणोकी उत्कृष्टता सहन करनेमे आये तो हो इस ससारमे रहना योग्य है, दूसरो तरहसे नही । 
वि० रायचदके यथायोग्य | 


३०२ ववाणिया, कार्तिक सुदी १३, शनि, १९४८ 
"सत्य परं घोमहि । 
( ऐसा जो ) परम सत्य, उसका हम ध्यान करते है । 
यहाँसे कारतिक वदी ३, बुबके दिन विदा होनेकी इच्छा हें । 
पुज्य श्री दीपचंदजी स्वामीको वदना करके विज्ञापन करे कि यदि उनके पास कोई दिगम्बर 
संप्रदायका ग्रथ मागधी, सस्कृत या हिन्दीमे हो और वह पढनेके लिये दिया जा सके तो लेकर अपने पास 
रखे, अथवा तो वैसा कोई अध्यात्म ज्ञानग्रन्थ हो तो उस विषयमे पूछे | उनसे यदि कोई वैसा ग्रंथ प्राप्त 


हो तो उन्हे वह मोरसबीसे पाँच-सात दिनमे वापस मिल जाये, ऐसी योजना करेंगे। मोरबीमे दूसरी 
उपाधिको दूर करनेके लिये यह ग्रंथपुच्छा की है । यहाँ कुशलता है । 


३०३ बवाणिया, कार्तिक सुदी १३, शनि, १९४८ 
शुभोपमा योग्य श्री अंबालाल, 


यहाँसे कातिक बंदी ३ को निकलनैका विचार है । संभवतः मोरबीमे पाँच-सात दिन लग जायेंगे। 
तथापि व्यावहारिक प्रसग हैं इसलिये आपका आना योग्य नही हे । आणदमे समागमकी इच्छा रखिये | 
मोरबीकी निवृत्त करे । 
और एक बात स्मरणमे रखनेके लिये लिखते है कि परमार्थप्रसंगसे अभी हमने प्रगटरूपसे 
किसीका भी समागम करना नहीं रखा है। ईश्वरेच्छा ऐसो लगती है । 
सब भाइयोको यथायोग्य | दिगंबर ग्रंथ मिले तो ठीक, नहीं तो कोई बात नही । 
अप्रगट सत्‌ । 


३०४ ववाणिया, कातिक सुदी, १९४८ 
3 
यथायोग्य वंदन स्वीकार करे । समागममे दो चार कारण आपको खुले दिलसे बात नही करने 
देते । अनन्तकालकी वृत्ति, समागमियोकी वृत्ति और लोकलणज्जा प्राय' ये सब उन कारणोकी जड़ है। ऐसे 
कारणोसे कोई भी प्राणी कटाक्षका पात्र बने ऐसी मेरी दक्षा प्राय. नहीं रहती । परन्तु अभी मेरी दशा कोई 
भी लोकोत्तर बात करते हुए झिझकती है अर्थात्‌ मनका मेल नही बेठता । 


'परमार्थ मौन' नामका एक कर्म अभी उदयमे भी रहता है, जिससे बहुत प्रकारका मौन भी अंगी- 
कार किया है, अर्थात्‌ परम/थंसम्बन्धी बातचीत प्राय नहीं की जाती। ऐसा उदयकाल है । क्वचित्‌ 
साधारण मार्गसम्बन्धा बातचीत की जाती है, नहीं तो इस विषयमे वाणीसे और परिचयसे मोन ओर 
शन्‍्यता ग्रहण किये गये है। 3ब तक थोग्य समागम होकर चित्त ज्ञानी पुरुषके स्वरूपका नही जान सकता, 
वी औऋीु  झआ “भी ृ ०ट३_4ृ4०4क्‍खक्‍----+-+ज-+++5+प/7प5्7++5 
६, श्रीमद्‌ भागवत, स्कध १२, अध्याय १३, श्लोक १९ 
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आप दोनो विचार करके वस्तुको पुन. पुनः समझें । मनसे किये हुए निशचयकों साक्षात्‌ निशलय न 
मातियेगा । ज्ञानीसे हुए निश्चयको जानकर प्रवृत्ति करनेमे कल्याण है। फिर जैसा भावी । 


सुधाके विषयमे हमे सन्देह नही है, आप उसका स्वरूप समझ, और तभी फल है । 
प्रणाम पहुँचे । 
३०९, बंबई, मगसिर वदी २०, गुरु, १५९४८ 

“अनुक्रमे संयम स्पर्शतो जी, पाम्यों क्षायकभाव रे) 
संयम श्रेणी फूलडे जो, पूज पद निष्पाव रे॥ए' 

( आत्माकी अभेर्दाचतनारूप ) संयमके एकके बाद एक क्रमका अनुभव करके क्षायिक भाव ( जड 
परिणतिका त्याग) को प्राप्त हुए सिद्धार्थंके पुत्रके निमंठ चरणकमलकी सयमश्रेणिरूप फूलोसे पूजा करता हूँ। 
उपर्युक्त चचन अतिशय गम्भीर है। लि० यथार्थ बोधस्वरूपका यथार्थ । 





३१० बंबई, पौष सुदी ३, १९४८ 
“अनुक्मे संयम स्पशतो जो, पाम्यो क्षायकभाव रे। 


संयम श्रेणी फूलड़े जी, पूजूं पद निष्पाव रे॥ 


*दर्गन सकलना नग्र ग्रहे, आप रहे निज भावजे रे। 
हितकरी जनने संजीवनी, चारो तेह घरावे रे ॥ 





*बर्शन जे थयां जूजवां, ते ओघ नजरने फेरे रे। 
भेद थिरादिक दृष्टिमां, समकितवृष्टिने हेरे रे॥ 


घोगनां बीज ईहां ग्रहे, 'जिनवर' शुद्ध प्रणामों रे। 
'भावाचारज' सेवना, भव उद्देग सुठासो रे॥ 


जनक विदेही सबधी लक्ष्यमे है | 


१ भावार्थ - अनुक्रमसे उत्तरोत्तर संयमस्थानकको स्पर्श करते हुए मोहनीयकर्मका क्षय करके उत्कृष्ट सयम- 
स्थानरूप क्षीणमोहगुणस्थानको प्राप्त हुए श्री वीरस्वामीके पापरहित चरणकमलको सयमश्रेणिरूप भावपुष्पोसे पूजता हूँ । 

२ भावार्थ--आत्मज्ञानी सभी दर्शनोके नय अर्थात्‌ दृष्टिबिदुको यथावत्‌ समझता है, और स्वयं किसी दर्शन 
अथवा मतमे रागद्ेष या आग्रह न करते हुए आत्मस्वभावमें रमण करता है । वह अन्य जीवोको अनुरूप एवं हित॒कारी 
सजीवनीरूप वास्तविक धर्मका उपदेश देता है । 

३ भावार्थ--जगतमे जो भिन्‍न-भिन्‍न धरंमत प्रचलित है उसका कारण ओघदृष्टि अर्थात्‌ मिथ्या ज्ञान है, 
स्थिरादिक चार दृष्टिमें सम्यर्दर्शन अथवा आत्माका वास्तविक योग होता है जिससे बहू योगर्दुष्टि है। फिर सम्यग- 
दृष्टिको बहू भेद प्रतीत नही होता अर्थात्‌ भेद दूर हो जाता है । 

४. भाषाथं--इस दृष्टिमें जीव योगके बीज अथवा समकित प्राप्त होनेके कारणोकों प्राप्त करता रहता 


है | फिर बहु शुद्ध एवं निष्काम भावसे जिनवरको प्रणाम करता है, भावाचार्यकी सेवा करता है और भवोद्वेग अथवा 
वैराग्य धारण करता है । 


३१६ शोमद्‌ राजचम्त 


३११ बंबई, पौष सुदी ३, रवि, १९४८ 
अनुक़मे संघ स्पद्तो जो, पाम्यों क्षायक्शाव रे। 
संयम श्रेणी फूलडे जी, पूज पद निष्पाव रे॥ 
"शुद्ध निरिंनन अलख अगोचर, एहि ज साध्य सुहायो रे। 
ज्ञानक्रिया अवरुंबी फरस्यो, अनुभव सिद्धि उपायो रे१ 
*रायसिदारथ बंद विभूषण, तजिशला राणी जायो रे। 
अज अजरामर सहजानंदी, ध्यानभुवनमां ध्यायो रे ॥ 


नागर सुख पामर नव जाणे, वल्‍लभसुख न कुमारी रे। 
अनुभव वण तेस ध्यानतणुं सुख कोण जाणे नरनारी रे ७ 





३१२ बंबई, पोष सुदी ५, मगल, १९४८ 
क्षायिक चारित्रको याद करते है । 
जनक विदेहीकी बात ध्यानमे है। करसनदासका पत्र ध्यानमे है । न 
बोधस्वरूपके यथायोग्य । 
३१३ बबई, पौष सुदी ७, गुरु, १९४८ 


झानीके आत्माको देखते है और वेसे होते हैं । 


आपकी स्थिति ध्यानमे हे। आपकी इच्छा भी ध्यानमे है। आपने गुरुके अनुग्रहवाली जो बात 
लिखी है वह भी सच है । कमंका उदय भोगना पडता है यह भो सच है । आप समय-समयपर अतिशय 
खेदको प्राप्त हो जाते है, यह भी जानते है। आपको वियोगका असह्य सन्‍्ताप रहता हे यह भी जानते 
है । बहुत प्रकारसे सत्सगमे रहने योग्य है, ऐसा मानते है, तथापि अभी तो यो सहन करना योग्य माना है । 

चाहे जैसे देशकालमे यथायोग्य रहना, आर यथायोग्य रहनेकी इच्छा ही किये जाना यह्‌ उपदेश 
है । आप अपने मनकी चिन्ता लिख भेजे तो भी हमे आपपर खेद नही होगा । ज्ञानी अन्यथा नही करते, 
ऐसा करना उन्हे नही सूझता, ऐसी स्थितिम दूसरे उपायकी इच्छा भी न करे ऐसी विनती है | 

कोई इस प्रकारका उदय है कि अपूर्व वीतरागताके होनेपर भी हम व्यापार सम्बन्धी कुछ प्रवृत्ति 
कर सकते है, तथा खाने-पीने आदिकी अन्य प्रवृत्तियाँ भी बडी मुश्किकुंस कर पाते हैं। मन कही भी 
विराम नही पाता, प्राय यहाँ किसके समागम- वह इच्छा नही करता | कुछ लिखा नही जा सकता। 
अधिक परमार्थवाक्य कहनेकी इच्छा नही होती | किसीके द्वारा पूछे गये प्रइ्नोके उत्तर जानते हुए भी 

लिख नही सकते | वित्तका भी अधिक सग नही हूँ, और आत्मा आत्मभावमे रहता है । 


१ भावार्थ--शुद्ध रू निरावरण, निरजन 5 रागद्वेषरूपी मैलसे रहित, अलख - अलक्ष्य और अगोच र र इन्द्रिया- 
तोत परमात्मा स्वरूपानन्द विलासी,एवथ परभाव उदासी है । यही हमे साध्यरूपसे सुद्राया है । है आत्मन्‌ | सम्पसज्ञान एवं 
सम्यक्क्रियाका अवल्म्बन लेकर स्वरूपमे स्थिर होतेके अपूर्व आनन्दका अनुभव करना ही मोक्षसिद्धिका उपाय हैं । 

२ भावाथं--त्रिशला रानोसे उत्पन्त, राजा सिद्धा्थंके वशविभूषण, जन्म-जरा-मरणरहित एवं सहज 
स्वरूपानन्दी वीर परमात्माका ध्यानरूप भावभुवनमे घ्यान किया । 

३. भावायं--पामर ग्रामीण व्यक्ति नगरके सुखको नहीं जानता है, और कुमारी पतिके सुखको नहीं 
जानती है । इसी तरह अनुभवके बिना घ्यानके सुखकों भला कौनसा स्टत्री-पुरुष जानता है ? 
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समय-समयपर अनन्तगुणविशिष्ट आत्मभाव बढ़ता हो ऐसी दशा रहती है, जिसे प्रायः भाँपने 
नहीं दिया जाता, अथवा भॉप सकनेवालेका प्रसंग नही है | 

आत्माके विषयमे सहज स्मरणसे प्राप्त हुआ ज्ञान श्री वर्धभानमे था ऐसा मालूम होता है। पूर्ण 
वीतराग जेसा बोध हमे सहज हो याद आ जाता है, इसीलिये आपको और गोसलियाको लिखा था कि 
आप पदार्थंको समझें | वेसा लिखनेमे दूसरा कोई हेतु न था। 





३१४ बंबई, पौष सुदी ११, सोम, १९४८ 
"जिन थई जिनवरने आराधे, ते सहो जिनवर होथे रे । 
भृंगी इलीकाने चटकाबवे, ते भुगो जग जोबे रे॥0 


“आतम्ध्यान करे जो कोउ, सो फिर इणमें नावे। 
वाक्य जाव्ठ बीजुं सो जाणे, एह्‌ तत्त्व चित्त जावे ७ 


३१५ बंबई, पौष सुदी ११, १८४८ 
हम कभो कोई वाक्य, पद या चरण लिख भेजे उसे आपने कही भी पढ़ा या सुना हो तो भी 
अपू्व॑वत्‌ मानें । 
हम स्वय तो अभी यथाशक्ति बेसा कुछ करनेकी इच्छावाली दशामे नही है । 
स्वरूप सहजमे है । ज्ञानीके चरणोकी सेवाके बिना अनन्त काल तक भी प्राप्त न हो ऐसा 
विकट भी है । 
आत्मसयमको याद करते है। यथारूप बीतरागताकी पूर्णता चाहते है । बस इतना ही । 
श्री बोधस्वरूपके यथायोग्य । 


३१६ बबई, पौष वदी ३, रवि, १९४८ 
एक परितामके न करता वदरव दोई, 
दोई परिनास एक दर्य न घरतु है। 
एक करतृति दोई दर्व कबहूँ न करे, 
दोई करतूृति एक दर्व न करतु है। 
जीव पुदूगल एक खेत अबगाहो दोउ, 
अपने अपने रूप, कोउ न टरतु है। 


१ भावार्थ--जो प्राणी जिनेश्वरके स्वरूपको लक्ष्यमे रखकर तदाकार बुत्तिसे जिनेश्वरकी आराधना करता 
हैं--ध्यान करता है वह निरंजयसे जिनवर--केवलदर्शनी हो जाता हैँ। जैसे भोरी कीडेको मिट्टीके घरमें बन्द कर 
देती है, फिर उसे चटकाने--डक मारनेसे वह कीडा भौरी होकर बाहर आता है जिसे जगत देखता है । तात्पयं यह 
हैं कि श्रद्धा, निष्ठा एव भावनासे जीव इष्टसिद्धि प्राप्त कर लेता है । विशेषार्थके लिये देखे आक ३८७ । 

२. भावाथं--जो कोई स्थिर आसनसे आत्मामे लीन होकर तदाकार बृत्तिसे शुद्ध आत्मस्वरूप वा ध्यान करता 
है बहु अनेक मतबादियोक विश्रम- ममत्व रूप जालमे नही फेंसता तथा रागद्वेष, मोह और अज्ञानको छोडता हैँ, 
आत्मस्वरूपके कथनके बिना अन्य जप, तप, पूजा, नियम आदिको वाग्जाल समक्षता है और आत्मस्थरूपक 
तस्‍्यका ही अपने चित्तमे चिन्तन करता है । 


११८ शीसद्‌ राजचन्द 
जड़ परिनामनिको, करता है पुद्गल, 





चिदानंद चेतन सुभाव आचरतु है।' --समयसार नाटक 
३१७ बबई, पौष बदी «, रवि, १०४८ 
एक परिनामके न करता दरव दोई', 


वस्तु अपने स्वरूपमे ही परिणत होती है ऐसा नियम है। जीव जीवरूपसे परिणत हुआ करता 
है, और जड जडरूपसे परिणत हुआ करता है। जीवका मुख्य परिणमन चेतन (ज्ञान) स्वरूप है, और 
जडका मुख्य परिणमन जडत्वस्वरूप है। जोवका जो चेतनपरिणाम है वह किसी प्रकारसे जड होकर 
परिणत नही होता, और जडका जो जडत्वपरिणाम है वह किसी दिन चेतनपरिणामसे परिणत नही 
होता, ऐसी वस्तुकी मर्यादा है, और चेतन, अचेतन ये दो प्रकारके परिणाम तो अनुभवसिद्ध है। उनमेसे 
एक परिणामको दो द्रव्य मिलकर नही कर सकते, अर्थात्‌ जीव और जड मिलकर केवल चेतनपरिणामसे 
परिणत नहीं हो सकते । अथवा केवल अचेतन परिणामसे परिणत नही हो सकते । जीव चेतनपरिणामसे 
परिणत होता है और जड़ अचेतनपरिणामसे परिणत होता है, ऐसी वस्तुस्थिति है। इसलिये जिनेन्द्र 
कहते है कि एक परिणामको दो द्रव्य नही कर सकते | जो-जो द्रव्य है वे वे अपनी स्थितिमे ही होते है 
और अपने स्वभावमे परिणत होते है । 
“बोई परिनाम एक दर्व न घरतु है ४ 
इसी प्रकार एक द्रव्य दो परिणामोमे भी परिणमित नहीं हो सकता, ऐसी वस्तुस्थिति है। एक 
जीवद्रव्यका चेतन एवं अचेतन इन दोनो परिणामोसे परिणमन नहीं हो सकता, अथवा एक पुद्गल द्रव्य 
अचेतन तथा चेतन इन दो परिणामोसे परिणमित नहीं हो सकता। मात्र स्वयं अपने ही परिणाममे 
परिणमित होता है। चेतनपरिणाम अचेतनपदार्थमे नहो होता, और अचेतनपरिणाम चेतनपदार्थमे नही 
होता; इसलिये एक द्रव्य दो प्रकारके परिणामोसे परिणमित नही होता,---दो परिणामोको धारण नही 
कर सकता | 
'एक करतृूति दोई दर्व कबहूँ न करें,' 
इसलिये दो द्रव्य एक 'क्रियाको कभी भी नही करते | दो द्रव्योका एकातत. मिलन होना योग्य 
नही है। यदि दो द्रव्य मिलकर एक द्र॒व्यक्री उत्पत्ति होती हो, ता वस्तु अपने स्वरूपका त्याग कर दें, 
और ऐसा तो कभी भी नहीं हो सकता कि वस्तु अपने स्वरूपका सवंथा त्याग कर दे । 
जब ऐसा नही होता, तब दो द्रव्य सवंधा एक परिणामको पाये बिना एक क्रिया भी कहाँसे करे ? 
अर्थात्‌ बिलकुल न करे। 
'दोई करतृति एक दर्व न करतु है, 
इसी तरह एक द्रव्य दो क्रियाओको धारण भी नहीं करता, एक समयमे दो उपयोग नहो हो 
सकते । इसलिये 
'जोब पुदूगल एक खेत अबगाहो दोउ,' 
जीव और पुदुगल कदाचित्‌ एक क्षेत्रको रोककर रहे हो तो भी 
अपने अपने रूप, कोउ न टरतु है, 
अपने अपने स्वरूपसे किसी अन्य परिणामकों प्राप्त नही होते, और इसलिये ऐसा कहते हैं कि--- 
जड़ परिनामनिको, करता है पुदृगल', 
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देहादिकसे जो परिणाम होता है उसका पुदुगल कर्त्ता है, क्योंकि देहादि जड है, ओर जडपरिणाम 
तो पुद्ूगलमे होता है । जब ऐसा हो है तो फिर जीव भी जीवस्वरूपमे ही रहता है, इसमे अब किसी दूपरे 
प्रमाणकी जरूरत नही है, ऐसा मानकर कहते है कि-- 

“चिदानंद चेतन सुभाव आचरत है ।' 

काव्यकर्ताके कहनेका हेतु यह है कि यदि आप इस तरह वस्तुस्थितिको समझें तो जड़संबंधी जो 
स्वस्वरूपभाव है वह मिटे और स्वस्वरूपका जो तिरोभाव है वह प्रगट हो । विचार करें तो स्थिति भी 
ऐसी ही है । अति गहन बातको यहाँ संक्षेपमे लिखा है। (यद्यपि) जिसे यथार्थ बोध है उसे तो सुगम है । 

इस बातका अनेक बार मनन करनेसे कुछ बोध हो सकेगा । 

आपका एक पत्र परसो मिला था। आपको पत्र लिखनेका मन तो होता है, परन्तु जो लिखनेका 
सूझता है वह ऐसा सूझता है कि आपको उस बातका बहुत समय तक परिशीलन होना चाहिये, और वह 
विष्येष गहन होता है | इसके सिवाय लिखना नहीं सूझता। अथवा लिखनेमे मन नहो लगता | बाकी तो 
नित्य समागमकी इच्छा करते है । 

प्रमंगोपात्त कुछ ज्ञानवार्ता लिखियेगा | आजीविकाके दु खके लिये आप जो लिखते है वह सत्य है | 

चित्त प्राय वनमे रहता है, आत्मा तो प्रायः म॒क्तस्वरूप लगता है | वोतरागता विशेष है । बेगार- 
की भाँति प्रवृत्ति करते है, दूसरोका अनुसरण भी करते है। जगतसे बहुत उदास हो गये है| बस्तीसे तंग 
आ गये हैं। किसीकों दशा बता नही सकते । बताने जैसा सत्संग नही है, मनको जैसे चाहे वेसे मोड सकते 
है, इसलिये प्रवृत्तिमे रह सके है । किसी प्रकारसे रागपूवब॑क प्रवृत्ति न होती हो ऐसी दशा है, ऐसा रहता 
है । लोकपरिचय अच्छा नही लूगता | जगतमे चेन नही पडता । 

अधिक क्या लिखें ? आप जानते हैं। यहाँ समागम हो ऐसी तो इच्छा करते है, तथापि किये हुए 


कर्मोको निजंरा करनी है, इसलिये उपाय नही है । 
लि० यथार्थ बोधस्वरूपके यथायोग्य | 





३१८ बंबई, पौष वदी १३, गुरु, १९४८ 
दूसरे काममे प्रवृत्ति करते हुए भी अन्यत्वभावनासे प्रवृत्ति करनेका अभ्यास रखना योग्य है। 
वेराग्य भावनासे भूषित 'शातसुधारस' आदि ग्रन्थ निरतर चितन करने योग्य हैं । 
प्रमादमे वेराग्यकी तीब्नता, मुमुक्षुता मद करने योग्य नही है, ऐसा निदचय रखना योग्य है। 

श्री बोधस्वरूप । 





३१९ बबई, माघ सुदो ५, बुध, १९४८ 
अनंतकालसे स्वरूपका विस्मरण होनेसे जीवको अन्यभाव साधारण हो गया है। दीधंकाल तक 
सत्संगमें रहकर बोधभूमिकाका सेवन होनेसे वह विस्मरण और अन्यभावकी साधारणता दूर होती है, 
अर्थात्‌ अन्यभावसे उदासीनता प्राप्त होती है । यह्‌ काल विषम होनेसे स्वरूपमे तन्मयता रहना दुष्कर है; 
तथापि सत्सगका दीर्घकाल तक सेवन उस तन्मयताको देता है इसमे संदेह नही होता । 
जीवन अल्प है और जंजाल अनत है, धन सीमित है, और तुष्णा अनंत है; इस स्थितिमे स्वरूप- 
स्मृतिका संभव नही है । परन्तु जहाँ जजाल अल्प है, और जीवन अप्रमत्त है, तथा तृष्णा अल्प है अथवा 
नही है, और सर्व सिद्धि है, वहाँ पूर्ण स्वरूपस्मृति होना संभव है। अमूल्य ऐसा ज्ञानजीवन प्रपचसे आबृत 
होकर चला जाता है। उदय बलवान हैं ! 





३२० श्रोमद्‌ राजबन्द 


३२० बंबई, माघ॒ सुदी १३, बुध, १९४८ 
(राग प्रभाती) 
#जीव नवि पुग्गली नेव पुग्गल कदा, पुग्गलाधार नहीं तास रंगी। 
पर तणो ईश नहों अपर ऐश्वरयंता, वस्तुधर्म कदा न परसंगी 0 
(श्री सुमतिनाथ स्तवन--दैवचंद्रजी) 
प्रणाम पहुँचे । 


३२१ बंबई, माघ वदी २, रवि, १९४८ 
अत्यत उदास परिणाममे रहे हुए चेतन्यको ज्ञानी प्रवृत्तिमे होनेपर भी वेसा हो रखते है; तो भी 
कहते है कि माया दुस्तर है, दुरंत है, क्षणमभर भी, एक समय भी इसे आत्मामे स्थापन करना योग्य नही 
है । ऐसी तीन दशा आनेपर अत्यत उदास परिणाम उत्पन्न होता है, और वैसे उदास परिणामकी जो 
प्रवृत्ति--(गाहंस्थ्य सहितकी)--वह अबधपरिणामी कहने योग्य है | जो बोधस्वरूपमे स्थित है वह इस तरह 
कठिनतासे प्रवृत्ति कर सकता है क्योंकि उसकी विकटता परम है। 
जनकराजाकी विदेहीरूपसे जो प्रवत्ति थी वह अत्यत उदासीन परिणामके कारण रहती थी, प्राय 
उन्हे वह सहजस्वरूपमे थी, तथापि किसी मायाके दुरन्त प्रसगमे, समुद्रमे जेसे नाव थोड़ीसी डोला करती 
है वेसे उस परिणामकी चलायमानताका सभव होनेसे प्रत्येक मायाके प्रसंगमे जिसकी सवंथा उदासीन 
अवस्था है ऐसे निजगुरु अष्टावक्रकी शरण अपनानेसे मायाको आसानीसे तरा जा सकता था, क्योकि 
महात्माके आलंबनकी ऐसी ही प्रबलता है । 


श्श्र रविवार, १९४८ 
लौकिकवृष्टिसे आप और हम प्रवर्तन करेंगे तो फिर अलोकिकवृष्टिसे कोन प्रवतंन करेगा ? 
आत्मा एक है या अनेक है. कर्ता है या अकर्त्ता है. जगतका कोई कर्त्ता है या जगत स्वत है, 
इत्यादि विषय क्रमशः सत्संगमे समझने योग्य है, ऐसा मानकर इस विषयमे अभी पत्र द्वारा नहीं लिखा 
गया है। 
दे सम्यकपप्रकारसे ज्ञानीमे अखंड विध्वास रखनेका फल निश्चय ही मुक्ति है । 

आपको ससारसंबधी जो जो चिताएंँ है उन्हे प्रायः हम जानते है, और इस विषयमें आपको अमुक 
अमुक विकल्प रहा करते है उन्हे भी जानते है । और आपको सत्संगके वियोगके कारण जो परमार्थचिता 
भी रहती है उसे भी जानते है। दोनो प्रकारके विकल्प होनेसे आपको आकुल व्याकुलता प्राप्त होती हो, 
इसमे भो आइचर्य नहीं लगता अथवा यह असभवरूप मालूम नही होता । अब इन दोनो प्रकारोंके लिये 
हमारे मनमे जो कुछ है उसे स्पष्ट शब्दोमे नीचे लिखनेका प्रयत्न किया है । 


संसार सम्बन्धी आपको जो चिंता है उसे उदयके अनुसार बेदन करें, सहन करें। यह चिता होनेका 
कारण ऐसा कोई कम नही है कि जिसे दूर करनेके लिये प्रवृत्ति करते हुए ज्ञानी पुरुषकों बाधा न आये । 
जबसे यथार्थ बाधकी उर्त्पत्ति हुई है, तबसे किसो भो प्रकारके सिद्धियोगसे या विद्याके योगसे स्वसम्बन्धी 
या परसम्बन्धी सासारिक साधन न करनेकी प्रतिज्ञा है, ओर इस प्रतिज्ञाके पालनमें एक पऊछकी भी मदता 


अभावाथे---जाव पौद्गलिक पदाथ नहा है, पुदूगल नही ह, पुदुगकका आधार नहीं है, और वह पुदुगरलूफे 
रगवाल नही हू, स्थपना स्वरूपमत्ताके सिवामजो कुछ अन्य है उसका स्वामो नहीं है, क्योंकि परका ऐश्वर्य स्वरूपमे 
नहीं होता । वस्तुधर्मसे देखते हुए किसी कालमे भी वहू परसगी भी नही हैं । 





२५ था वर्ष ३२१ 


आज दिन तक आयी हो यह याद नही आता | आपकी चिता जानते है, और हम उस चिताके किसी भी 
भागको यथाशक्ति वेदन करना चाहते है । परन्तु ऐसा तो कभी भूतकालमे हुआ नही है, तो अब केसे हो 
सकता है ? हमे भी उदयकाल ऐसा रहता है कि अभी ऋद्धियोग हाथमे नही है । 

प्राणीमात्र प्राय आहार, पानी पा लेते है। तो आप जैसे प्राणीके कुद्ठम्बके लिये उससे विपरीत 
परिणाम आये ऐसा मानना योग्य ही नह। है । कुट्ठम्बकी लाज वार वार आड़े आकर जो आकुलता उत्पन्न 
करती है, उसे चाहे तो रखें और चाहे तो न रखें, दोनों समान है, क्योकि जिसमे अपनी निरुपायत। है 
उसमे तो जो हो उसे याग्य ही मानना, यही दृष्टि सम्यक्‌ है। जा लगा बहू बताया है। 

हमे जो निविकल्प नामकी समाधि है वह तो आत्माकी स्वरूपपरिणति रहुनेके कारण है । आत्माके 
स्वरूपसबंधी तो हमे प्राय. निविकल्पता ही रहना सभव है, क्योकि अन्यभावमे मुख्यत- हमारी प्रवृत्ति ही 
नही है। 

बध-मोक्षकी यथार्थ व्यवस्था जिस दर्शनमे यथार्थरूपसे कही गयी है, वह दर्शन निकट मुक्तिका 
कारण है, और इस यथाथ व्यवस्थाकों कहने योग्य यदि किसीको हम विशेषरूपसे मानते हो तो वे श्री 
तोर्थंकरदेव है । 

और आज इस क्षेत्रमे श्री तीथैकरदेवका यह आंतरिक आशय प्रायः मुख्यरूपसे यदि किसीमे हों 
तो वे हम होगे ऐसा हमे दृढतापूर्वक भासित होता है। 

क्योकि हमारे अनुभवज्ञानका फल वीतरागता है, और बवीतरागका कहा हुआ श्रुतज्ञान भी उसी 
परिणामका कारण लगता है; इसलिये हम उनके वास्तविक और सच्चे अनुयायी है । 


वन और घर ये दोनो किसी प्रकारसे हमे समान हैं, तथापि पूर्ण वीतरागभावके लिये वनमे रहना 
अधिक रुचिकर लगता है, सुखकी इच्छा नही है परन्तु वीतरागताकी इच्छा है। 

जगतके कल्याणके लिये पुरुषार्थ करनेके बारेमे लिखा तो वह पुरुषार्थ करनेकी इच्छा किसी प्रकारसे 
रहती भी है, तथापि उदयके अनुसार चलना यह आत्माकी सहज दश्शा हुई है, और बेसा उदयकाल अभी 
समीपमे दिखायी नही देता, और उसकी उदीरणा की जाये ऐसी दशा हुमारो नही है। 

भीख मांगकर गुजरान चलायेंगे परन्तु खेद नही करेंगे, ज्ञानक अनत आनन्दके आगे वह दु ख 


तृण मात्र है”! इस भावाथंका जो वचन लिखा है उस वचनको हमारा नमस्कार हो ! ऐसा वचन सच्ची 
योग्यताके बिना निकलना संभव नही है । 


“जीव यह पौद्गलिक पदार्थ नही है, पुदूगल नही है, और पुदूगलका आधार नही है, उसके रग- 
बाला नही है; अपनी स्वरूपसत्ताके सिवाय जा अन्य है उसका स्वामी नही है, क्योंकि परका ऐश्वये 
स्वरूपमे नही होता । वस्तुधमंसे देखते हुए वह कभी भो परसंगी भी नही है ।”' इस प्रकार सामान्य अथ॑ 
जीव नवि पुग्गली” इत्यादि पदोका है । 

१“दुःखसुखरुप करम फव्ठ जाणो, निश्चय एक आतनंदो रे। 
चेतनता परिणाम न चुके, लेतन कहे जिनचंदो रे ७” 
(श्री वासुपृज्य स्तवन-आनन्दघनजी) 





? भावार्थ--हे भव्यो ! दुःख और सुख दोनोको कर्मका फल जाने | यह व्यवहारनयकी अपेक्षासे है और 


निरचयनयसे तो आत्मा आनंदमय ही है। जिनेश्वर कहने हुँ कि आत्मा कभी भी चेतन ताके परिणामको नहीं छोडता | 
४१ 


इ२२ शोमद्‌ राजचन्त 


३२३ बंबई, माघ बदी २, रवि, १९४८ 
यहाँ समाधि है| पृर्णज्ञानसे युक्त ऐसी जो समाधि वह वारंवार याद आती है। 
परमसतृ्‌का ध्यान करते हैं | उदासीनता रहती है । 


२४ बबई, साध बदी ४, बुध, १९४८ 
चारों तरफ उपाधिकी ज्वाला प्रज्वलित हो उस प्रसंगमे समाधि रहना परम दुष्कर है, और यह 
बात तो परम ज्ञानीके बिना होना विकट है। हमे भी आइचये हो आता है, तथापि प्रायः ऐसा रहा हो 
करता है ऐसा अनुभव है| 
जिसे आत्मभाव यथाथे समझमे आता है, निश्चल रहता है, उसे यह ममाधि प्राप्त होती है । 
सम्यग्दशंनका मुख्य लक्षण वीतरागता जानते हैं, और वेसा अनुभव है। 


१२५ बंबई, माघ वदी ५९, सोम, १९४८ 
१“जबहोतें चेतन विभाषसों उलूटि आपु, 
समे पाई अपनो सुभाव गहि लहीनो है। 
तबहोतें जो जो लेनेजोग सो सो सब लोनो, 
जो जो त्यागजोग सो सो सब छांडी दोनो है। 
लेबेकों न रही ठोर, त्यागीवेको नाहीं ओर, 
बाकी कहा उबयों जु, कारज नवानो है। 
संग्रत्यागी,. अंगत्यागी, बश्चनत रंगत्यागी, 
सनत्यागी, बुद्धित्यागी, आपा शुद्ध कीनो है ॥ 


“कसी अद्भुत दशा ? 
जेसा समझमे आये वैसा यदि योग्य लगे तो अं लिखियेगा । हिल 
प्रणाम पहुँचे । 
२२६ बंबई, माघ वदी ११, बुध, १९४८ 
शुद्धता विचारे ध्यावे, शुद्धतामें केली करे । 
छुद्धतामें थिर ब्हे अमृत धारा बरसे ॥ -समयसार नाटक 
रे२७ बंबई, माघ वदो १४, शनि, १०४८ 


अदुभुतदशाके 'काव्यका अर्थ लिख भेजा सो ययाथं है। अनुभवका ज्यों-ज्यो विशेष सामथ्य॑ 
उत्पन्न होता है त्यो-त्यो ऐसे काव्य, शब्द, वाक्य यथातथ्यरूपसे परिणमित होते है, इसमे आइचयंकारक 
दहाका वर्णन है । 
 ४७-+--+7_-+-+-+त_त++_++__+#+++________हनन्‍हनन्‍न्नझझ..्््-./क्‍ह0ह0हहमहफऔहऔ//ह 


१. भावाथं--अवसर मिलनेपर जबसे आत्माने विभाव परिणतिको छोडकर निज स्वभावको ग्रहण किया हैं, 
तबसे जो जो बाते उपादेय थी वे थे सब ग्रहण की, और जो जो बाते हेंय थी थे वे सब छोड दी । गजब ग्रहण करने 
योग्य और त्यागने योग्य कुछ नही रह गया और न कुछ होष रह गया जो नया काम करनेको बाकी हो । परिय्रह 
छोड दिया, धारीर छोड दिया, बचन-तर्ककी क्रियासे रहित हुआ, मनके विकल्प त्याग दिये, इन्द्रियजनित ज्ञान छोडा 
जौर आत्माको शुद्ध किया । | समयसार नाटक हिंदी टीका स्वविशुद्धिदार १०९, पृ० २७९-२८० ] 

२, देखें आक ३२५ 


२५ याँ वर्ष श्र 


जीवको सत्पुरुषकी पहचान नही होती और उनके प्रति अपने समान व्यावहारिक कल्पना रहती है, 
यह जीवकी कल्पना किस उपायसे दूर हो, सो लिखियेगा । 
उपाधिका प्रसंग बहुत रहता है। सत्संगके बिना जी रहे है| 





३२८ बबई, माघ वदी ३०, रवि, १०४८ 
“लेबेकों न रहो ठोर, त्यागोवेकों नाहीं ओर । 
बाकी कहा उबयों जु, कारज नवीनो है !” 

स्वरूपका भान होनेसे पूर्णकामता प्राप्त हुई, इसलिये अब कुछ भी लेनेके लिये दूसरा कोई क्षेत्र 
नही रहा | स्वरूपका त्याग तो मूर्ख भी कभी करना नही चाहता, और जहाँ केवल स्वरूपस्थिति है, वहाँ 
तो फिर दूसरा कुछ रहा नही, इसलिये त्याग करना भी नही रहा । अब जब लेनादेना दोनो निवृत्त हो 
गये, तब दूसरा कोई नवीन कार्य करनेके लिये क्या बाकी रहा ? अर्थात्‌ जैसे होना चाहिये वैसे हो गया | 

तो फिर दूसरा लेने-देनेका जंजाल कहाँसे हो ? इसलिये कहते हैं कि यहाँ पूर्णकामता प्राप्त हुई । 


३२९ बंबई, माघ वदी, १९४८ 

कोई क्षणभरके लिये अरुचिकर करना नही चाहता । तथापि उसे करना पड़ता है, यह यों सूचित 
करता है कि पूवंकमंका निबधन अवद्य है। 

अविकल्प समाधिका ध्यान क्षणभरके लिये भो नहीं मिटता । तथापि अनेक वर्षोसे विकल्परूप 
उपाधिकी आराधना करते जाते है । 

जब तक ससार है तब तक किसी प्रकारकी उपाधि होना तो संभव है; तथापि अविकल्प समाधिमे 
स्थित ज्ञानीका तो वह उपाधि भी अबाध है, अर्थात्‌ समाधि ही है । 

इस देहको धारण करके यद्यपि कोई महान ऐश्वरयं नही भोगा, शब्दादि विषयोंका पूरा वेभव प्राप्त 
नही हुआ, किसी विशेष राज्याधिकार सहित दिन नहीं बिताये, अपने माने जानेवांले किसी धाम व्‌ 
आरामका सेवन नही किया, और अभी युवावस्थाका पहला भाग चलता है, तथापि इनमेंसे किसीकी 
आत्मभावसे हमे कोई इच्छा उत्पन्त नही होती, यह एक बडा आइचयं मानकर प्रवृत्ति करते हैं। और इन 
पदार्थोंको प्राप्ति-अप्राप्ति दोनों एकसी जानकर बहुत प्रकारसे अविकल्प समाधिका ही अनुभव करते है। 
ऐसा होनेपर भी वारवार वनवासकी याद आती है, किसी प्रकारका लोकपरिचय रुचिकर नहीं लगता, 
सत्संगमे सुरत बहा करतो है, और अव्यवस्थित दशासे उपाधियोगमे रहते हैं। एक अविकल्प समाधिके 
सिवाय सचमुच कोई दूसरा स्मरण नहीं रहता, चितन नहीं रहता, रुचि नहीं रहती, अथवा कुछ काम 
नही किया जाता । 

ज्योतिष आदि विद्या या अणिमा आदि सिद्धिको मायिक पदार्थ समझकर आत्माको उसका स्मरण 
भी क्वचित्‌ ही होता है। उस द्वारा किसी बातको जानना अथवा सिद्ध करना कभी योग्य नही लगता, 
और इस बातमे किसी तरह अभी तो चित्तप्रवेश भी नही रहा । 

पूव॑ निबन्धन जिस जिस प्रकारसे उदयमें आये उस उस प्रकारसे"““ “अनुक्रमसे वेदन करते जाना, 
ऐसा करना योग्य लगा है। 

आप भी ऐसे अनुक्रममे चाहे जितने थोडे अंशमे प्रवृत्ति की जाय तो भी वेसी प्रवृत्ति करनेका 
अभ्यास रखिये और किसी भी कामके प्रसंगमे अधिक शोकमे पड़नेका अभ्यास कम कीजिये; ऐसा करना 
या होना यह ज्ञानीकी अवस्थामे प्रवेश करनेका द्वार है। 


१, कागज फट जानेसे अक्षर उड गये हैं । 


शर४ ओमवदू राजचन्द 


आप किसी भी प्रकारका उपाधिप्रसंग लिखते हैं, वह यद्यपि पढनेमे आता है, तथापि तत्संबन्धी 
चित्तमें कुछ भी आभास न पडनेसे प्राय. उत्तर लिखना भी नहीं बन पाता, इसे दोष कहे या गुण कहे, 
परंतु क्षमा करने योग्य है । 
सांसारिक उपाधि हमे भी कुछ कम नही है, तथापि उसमे निज भाव न रहनेसे उससे घबराहट 
उत्पन्न नही होती । उस उपाधिके उदयकालके कारण अभी तो समाधि गौणभावसे रहती है, और उसके 
लिये शोक रहा करता है । 
लि० वीतरागभावके यथायोग्य । 


कक 


३३० बंबई, माघ, १९४८ 





किसनदास आदि जिज्नासु, 

दीघंकाल तक यथा बोधका परिचय होनेसे बोधबीजको प्राप्ति होती है, और यह बोधबीज प्राय- 
निश्चय सम्यक्त्व होता है ! 

जिनेंद्र भगवानने बाईस प्रकारके परिषह कहे हैं, उनमे दशनपरिषह नामका एक परिषह कहा है, 
और एक दूसरा अज्ञानपरिषह नामका परिषह भी कहा है। इस दोनो परिषहोका विचार करना योग्य 
है; यह विचार करनेकी आपकी भूमिका है; अर्थात्‌ उस भूमिका (गुणस्थानक) का विचार करनेस किसी 
प्रकारसे आपको यथार्थ धैये श्राप्त होना सम्भव है । 

किसी भी प्रकारसे स्वयं मनमे कुछ संकल्प किया हो कि ऐसी दशामे आयें अथवा इस प्रकारका 
ध्यान करे तो सम्यक्त्वकी प्राप्ति होती है, तो वह सकल्पित प्राय. (ज्ञानीका स्वरूप समझमे अनिपर) 
मिथ्या है, ऐसा मालम होता है । 

यथाथे बोधके अथंका विचार करके, अनेक बार विचार करके अपनी कल्पनाको निवृत्त करनेका 
ज्ञानियोने कहा है । 

अध्यात्मसार' का अध्ययन, श्रवण चलता हे सो अच्छा हुं । अनेक बार ग्रन्थ पढ़नेकी चिता नही, 
परन्तु किसी प्रकारसे उसका अनुप्रेज्षण दीघंकाल तक रहा करे ऐसा करना योग्य हें । 

परमार्थ प्राप्ठ होनेके विषयमे किसी भी प्रकारकी आकुलता-व्याकुलता रखना--होना--उसे 
'दर्शंनपरिषह' कहा है । यह परिषह उत्पन्न हो यह तो सुखकारक हु; परन्तु यदि घेय॑से वह वेदा जाये तो 
उसमेसे सम्यगृदर्शनकी उत्पत्ति होना सभव होता हे । 

आप 'दशनपरिषह'मे किसी भी श्रकारसे रहते है, ऐसा यदि आपको लगता हो तो वह धैयंसे वेदने 
योग्य हे, ऐसा उपदेश हे । आप प्राय: 'दद्ांनपरिषह 'मे है, ऐसा हम जानते हैं । 

किसी भी प्रकारकी आकुलताके बिना वेराग्यभावनासे, वोतरागभावसे, ज्ञानीमे परमभक्तिभावसे 
सत्शास्त्र आदिका और सत्सगका परिचय करना अभी तो योग्य है । 

परमार्थंसंबधी मनमे किये हुए सकल्पके अनुसार किसी भी प्रकारकी इच्छा न करें, अर्थात्‌ किसी 
भी प्रकारके दिव्यतेजयूक्त पदार्थ इत्यादि दिखायी देने आदिकी इच्छा, मन कल्पित ध्यान आदि इन सब 
संकल्पोकी यथाशक्ति निवृत्ति करें। 

'शांतसुधारस” मे कही हुई भावना और “अध्यात्मसार' में कहा हुआ आत्मनिश्चयाधिकार ये 
वार॑वार मनन करने योग्य है, इन दोनोंकी विशेषता मानें । 

आत्मा है' ऐसा जिस प्रमाणसे ज्ञात हो, आत्मा नित्य है” ऐसा जिस प्रमाणसे ज्ञात हो, “आत्मा 
कर्ता है” ऐसा जिस प्रमाणसे ज्ञात हो, आत्मा भोक्ता है' ऐसा जिस प्रमाणसे ज्ञात हो, 'मोक्ष है” ऐसा जिस 


२५ यथाँ बर्ष इ्२५ 


प्रमाणसे ज्ञात हो, और “उसका उपाय है' ऐसा जिस प्रमाणसे ज्ञात हो, वह वारंवार विचारणीय है । 
'अध्यात्मसार'मे अथवा चाहे किसी दूसरे ग्रन्थमे यह बात हो तो विचार करनेमें बाधा नही है । कल्पनाका 
त्याग करके विचारणीय है । 

जनक विदेहीकी बात अभी जाननेसे आपको लाभ नही है। 

सबके लिये यह पत्र है। 


३३१ बंबई, माघ, १९४८ 


बीतरागतासे, अत्यन्त विनयसे प्रणाम । 

आंतिवश सुखस्वरूप भासमान होते हैं ऐसे इन संसारी प्रसगो एवं प्रकारोमे जब तक जीवको प्रीति 
रहती है, तब तक जीवको अपने स्वरूपका भास होना असम्भव है, ओर सत्संगका माहात्म्य भी तथा- 
रूपतासे भासमान होना असंभव है | जब तक यह संसारगत प्रीति असंसारगत प्रीतिको प्राप्त न हो तब तक 
अवदय ही अप्रमत्तभावसे वारंवार पुरुषार्थंको स्त्रीकार करना योग्य है। यह बात त्रिकालमे विसंवादरहित 
जानकर निष्कामभावसे लिखी है। 


रे३२ बबई, फागुन सुदी ४, बुध, १९४८ 

आरंभ और परिग्रहका मोह ज्यो-ज्यो मिटता है, ज्यो-ज्यो तत्सम्बन्धी अपनेपनका अभिमान मंद- 

परिणामको ्राप्त होता है; त्यो-त्यो मुमुक्षुता बढती जाती है। अनंत कालसे परिचित यह अभिमान भ्रायः 

एकदम निवृत्त नही होता । इसलिये तन, मन, धन आदि जिनमे ममत्व रहता है उन्हे ज्ञानीको अपित 

किया जाता है, प्राय ज्ञानी कुछ उन्हे ग्रहण नही करते, परन्तु उनमेसे ममत्वका दूर करनेका हो उपदेश 

देते है, और करने योग्य भी यही है कि आरम्भ-परिग्रहको वारंवारके प्रसगमे पुन पुन. विचार करके 
उनमें ममत्व न होने दे, तब मुमुक्षुता निमंल होती है । 


३३३ बबई, फागुन सुदी ४, बुध, १५४८ 

* जीवको सत्पुरुषकी पहचान नहीं होती, और उनके प्रति अपने समान व्यावहारिक कल्पना रहती 

है, यह जीवकी कल्पना किस उपायसे द्र हो ” इस प्रश्नका यथार्थ उत्तर [लखा है। ऐसा उत्तर ज्ञानी 

अथवा ज्ञानीका आश्रित मात्र जान सकता है, कह सकता है, अथवा लिख सकता है। मार्ग कसा हो 

इसका जिन्हे ज्ञान नही है, ऐसे शास्त्राभ्यासी पुरुष उसका यथार्थ उत्तर नहीं दे सकते, यह भी यथाये ही 
है। 'शुद्धता विचारे ध्यावे', इस पदके विषयमे अब फिर लिखेंगे। 

अंबारामजीकी पुस्तकके विषयमे आपने विद्वेष अध्ययन करके जो अभिप्राय लिखा, उसके विषयमे 

अब फिर बातचीतके समय विशेष बताया जा सकता है। हमने उस पुस्तकका बहुतसा भाग देखा है; परंतु 

सिद्धातज्ञानसे असगत बाते लगती है, और ऐसा ही है, तथापि उस पुरुषकी दशा अच्छी है, मार्गानुसारो 

जेसो है ऐसा तो हम कहते है । हमने जिसे सैद्धांतिक अथवा यथाथ ज्ञान माना है वह अति-अति सुक्ष्म हें; 

परन्तु वह प्राप्त हो सकनेवाला ज्ञान है। विशेष अब फिर । चित्तने कहे अनुसार नहीं किया इसलिये आज 

विशेष नहीं लिखा गया, सो क्षमा कीजियेगा । परम प्रेममावसे नमस्कार प्राप्त हो । 





१. श्री सौभाग्यभाई द्वारा दिया गया उत्तर --“निष्पक्ष होकर सत्सग करे तो सत्‌ मालुम होता है, और फिर 
सत्पुरुषका योग मिल्ले तो उसे पहचानता है और पहचाने तो व्यावहारिक कल्पना दूर होती है। इसलिये पक्षरहित 
होकर सत्सग करना चाहिये | इस उपायके सिवाय दुसरा कोई उपाय नही है । बाकी भगवत्कृपाकी बात और है।” 


३२६ शोमद्‌ राजचन्ध 


३४ बंबई, फागुन सूदी १०, बुध, १९४८ 
हृदयरूप श्री सुभाग्यके प्रति, 

भक्तिपूवंक नमस्कार पहुँचे । 

'अब फिर लिखेंगे, अब फिर लिखेंगे' ऐसा लिखकर अनेक बार लिखना बन नही पाया, सो क्षमा 
करने योग्य है, क्योकि चित्तस्थिति प्रायः विदेही जेसी रहती है, इसलिये कार्यमे अव्यवस्था हो जाती है। 
अभी जंसी चित्तस्थिति रहती है, वेसी अमुक समय तक चलाये बिना छुटकारा नहीं है । 

बहुत बहुत ज्ञानी पुरुष हो गये है, उनमे हमारे ज॑से उपाधिप्रसंग और उदासीन, अति उदासीन 
चित्तस्थितिवाले प्राय अपेक्षाकृत थोड़े हुए है। उपाधिप्रसगके कारण आत्मा सबंधी विचार अखण्डरूपसे 
नहीं हो सकता, अथवा गौणरूपसे हुआ करता है, ऐसा होनेसे बहुत काल तक प्रपंचमे रहना पड़ता है, 
और उसमे तो अत्यत उदास परिणाम हो जानेसे क्षणभरके लिये भी चित्त स्थिर नही रह सकता, जिससे 
ज्ञानी सवंसंगपरित्याग करके अप्रतिबद्धरूपसे विचरण करते है । 'सबंसग' शब्दका लक्ष्याथे है ऐसा सग कि 
जो अखण्डरूपसे आत्मध्यान, या बोध मुख्यतः न रखा सके । हमने यह सक्षेपमे लिखा है, और इस प्रकारकी 
बाह्य एव अतरसे उपासना करते रहते है । 

देह होते हुए भी मनुष्य पूर्ण बीतराग हो सकता है ऐसा हमारा निशवल अनुभव है। क्योंकि हम 
भी निदचयसे उसी स्थितिको प्राप्त करनेवाले हैं, यो हमारा आत्मा अखण्डरूपसे कहता है, और ऐसा ही 
है, अवश्य ऐसा ही है| पूर्ण वीतरागकी चरणरज निरतर मस्तकपर हो, ऐसा रहा करता है । अत्यंत 
विकट ऐसा बीतरागत्व अत्यंत आइचयंकारक है, तथापि यह स्थिति प्राप्त होती है, सदेह प्राप्त होती 
है, यह निश्चय है, प्राप्त करनेके लिये पूर्ण योग्य है, ऐसा निश्चय है। सदेह ऐसे हुए बिना हमारी उदा- 
सीनता दूर हो ऐसा मालूम नही होता और ऐसा होना सम्भव है, अवश्य ऐसा ही है । 

प्रश्नोके उत्तर प्राय नही लिखे जा सकेंगे, क्योंकि चित्तस्थिति जेसी बतायी वेसी रहा करती है । 

अभी वहाँ कुछ पढना और विचार करना चलता है क्‍या ? अथवा किस तरह चलता है ? इसे 
प्रसगोपात्त लिखियेगा । 

त्याग चाहते है, परन्तु नहीं होता | वह त्याग कदाचित्‌ आपकी इच्छानुसार करें, तथापि उतना 


भी अभी तो हो सकना सम्भव नही है । मु 
अभिन्‍न बोधमयके प्रणाम प्राप्त हो। 





३३५ बंबई, फागुन सुदी १०, बुध, १९४८ 
उदास-परिणाम आत्माको भजा करता है । निरुपायताका उपाय काल है। 
पूज्य श्री सोभाग्यभाई, 

समझनेके लिये जो विवरण लिखा है, वह सत्य है । जब तक ये बाते जीवकी समझमे नही आती, 
तब तक यथार्थ उदासीन परिणतिका होना भी कठिन लगता है। 

'सत्युरुष पहचाननेमे क्यो नहीं आते ?' इत्यादि प्रइन उत्तरसहित लिख भेजनेका विचार तो होता 
है, परन्तु लिखनेमे चित्त जेसा चाहिये वेसा नहीं रहता, और वह भी अल्प काल रहता है, इसख्ये 
निर्धारित लिखा नही जा सकता । 

उदास-परिणाम आत्माको अत्यन्त भजा करता है । 

किसी अर्धजिज्ञासु पुरुषको आठेक दिन पूर्व एक पत्र भेजनेके लिये लिख रखा था । पीछेसे अमुक 
कारणसे चित्त रुक जानेसे वह पत्र पड़ा रहने दिया था जिसे पढ़नेके लिये आपको मेज दिया है। 


२५ था वर्ष ३२७ 


जो वस्तुत. ज्ञानीको पहचानता है वह ध्यान आदिकी इच्छा नही करता, ऐसा हमारा अंतरंग 
अभिप्राय रहता है ! 
जो मात्र ज्ञानीको चाहता है, पहचानता है और भजता है, वही वेसा होता है, और वह उत्तम 
मुमुक्षु जानने योग्य है । 
उदास परिणाम आत्माको भजा करता है। 
चित्तकी स्थितिमे यदि विशेषरूपसे लिखा जायेगा तो लिखंगा। 
नमस्कार प्राप्त हो । 





३३६ बंबई, फागुन सुदी ११, बुध, १९४८ 
यहाँ भावसमाधि है । 
विशेषत. वेराग्य प्रकरण” मे श्रीरामने जो अपनेको वेराग्यके कारण प्रतीत हुए सो बताये हैं, वे 
पुन' पुत विचारणीय है। 
खम्भातसे पत्रप्रसग रखे । उनकी ओरसे पत्र आनेमे ढील होती हो तो आग्रहसे लिखे जिससे वे 
ढील कम करेगे। परस्पर कुछ पुच्छा करना सूझे तो वह भी उन्हे लिखे । 


बन 





३३७ बंबई, फागुन सुदी ११॥, गुरु, १५४८ 
चि० चंदुके स्वगंवासकी खबर पढ़कर खेद हुआ । जो जो प्राणी देह धारण करते'हैं वे वे प्राणी उस 
देहका त्याग करत है, ऐसा हमे प्रत्यक्ष अनुभवसिद्ध दिखायी देता है, फिर भी अपना चित्त उस देहकी 
अनित्यताका विचार करके नित्य पदार्थंके मागमे नही जाता, इस शोचनीय बातका वारंवार विचार करना 
योग्य है। मनको धेये देकर उदासीको निवृत्त किये बिना छुटकारा नही है| खेद न करके धैयंसे उस 
दु खको सहन करना ही हमारा धम है | 
इस देहका भी जब-तब ऐसे ही त्याग करना है, यह बात स्मरणमें आया करती है, और संसारके 
प्रति वैराग्य विशेष रहा करता है| पूबंकर्मके अनुसार जो कुछ भी सुखदुःख प्राप्त हो, उसे समानभावसे 
वेदन करना, यह ज्ञानीकी सीख याद आनेसे लिखी है । मायाकी रचना गहन है । 





३३८ बंबई, फागुन सुदी १३, शुक्र, १९४८ 
परिणामोमे अत्यन्त उदासीनता परिणमित होती रहतो है । 
ज्यो-ज्यो ऐसा होता है, त्यो-त्यो प्रवृत्ति-प्रसण भी बढते रहते है । अनिर्धारित प्रवृत्तिके प्रसंग भी 
प्राप्त हुआ करते है, और इससे ऐसा मानते है कि पूर्व निबद्ध कम निवृत्त होनेके लिये शीघ्र उदयमे 
आते है । 





३३९५ बबई, फागुन सुदी १४, १९५४८ 
किसोका दोष नहीं है, हमने कर्म बाँधे इसलिये हमारा दोष है । 


ज्योतिषकी आम्नाय सम्बन्धी कुछ विवरण लिखा, सो पढ़ा है। उसका बहुतसा भाग ज्ञात है । 
तथापि जित्त उसमे जरा भी प्रवेश नहीं कर सकता, और तत्सम्बन्धी पढ़ना व सुनना कदाचित्‌ चमत्का- 


रिक हो, तो भी बोझरूप लगता है। उसमे किचित्‌ भी रुचि नही रही है । 


३२८ श्रीमद राजजना 


हमे तो मात्र अपूर्व सतके ज्ञानमे हो रुचि रहती है । दूसरा जो कुछ किया जाता है. या जिसका 
अनुसरण किया जाता है, वह सब आसपासके बधनको लेकर किया जाता है। 

अभी जो कुछ व्यवहार करते है, उसमे देह और मनको बाह्य उपयोगमे प्रवृत्त करना पड़ता है। 
आत्मा उसमे प्रवृत्त नही होता | क्वचित्‌ पूर्वकर्मानुसार प्रवृत्त करना पड़ता है, जिससे अत्यन्त आकुलता 
आ जाती है। जिन कर्मोका पूवमे निबधन किया गया है, उन कर्मोसे निवृत्त होनेके लिये, उन्हे भोग 
लेनेके लिये, अल्प कालमे भोग लेनेके लिये, यह व्यापार नामके व्यावहारिक कामका दूसरेके लिये सेवन 
करते हैं । 

अभी जो व्यापार करते हैं उस व्यापारके विषयमें हमे विचार आया करता था, और उसके बाद 
अनुक्रमसे उस कार्यंका आरंभ हुआ, तबसे लेकर अब तक दिन प्रतिदिन कार्यकी कुछ वृद्धि होती रही है। 

हमने इस कार्यको प्रेरित किया था, इसलिये तत्सम्बन्धी ““' “यथाशक्ति मजदूरी जेसा काम 
भी करनेका रखा है। अब कार्यकी सीमा बहुत बढ़ जानेसे निवृत्त होनेकी अत्यन्त बुद्धि हो जातो है । 
परन्तु“ “ को दोषबुद्धि आ जानेका सम्भव है, ५ह अनत ससारका कारण ' को हो ऐसा जान- 
कर यथासम्भव चित्तका समाधान करके वह मजदूरी जेसा काम भी किये जाना ऐसा अभी तो सोचा है। 


इस कार्यकी प्रवृत्ति करते समय हमारी जितनी उदासीन दशा थी, उससे आज विशेष है । और 
इसलिये हम प्राय उनकी वुत्तिका अनुसरण नही कर सकते, तथापि जितना हो सकता है उतना अनुसरण 
तो जैसे-तेसे चित्तका समाधान करके करते आये है। 

कोई भी जीव परमा्थंकी इच्छा करे और व्यावहारिक सम्रमे प्रीति रखे, और परमार्थ॑ प्राप्त हो, 
ऐसा तो कभी हो ही नही सकता । पू्वंकमंकों देखते हुए तो इस कार्यंसे निवृत्ति अभी हो ऐसा दिखायी 
नही देता । 

इस कार्यके पश्चात्‌ 'त्याग' ऐसा हमने तो ज्ञानमे देखा था, और अभी ऐसा स्वरूप दीखता है, 
इतनी आइचयंकी बात है ! हमारी वृत्तिको परमार्थंक कारण अवकाश नही है ऐसा होनेपर भी बहुतसा 
समय इस काममे बिताते है, और इसका कारण मात्र इतना हो है कि उन्हे दोषबुद्धि न आये। तथापि 
हमारा आचरण ही ऐसा है, कि यदि जीव उसका खरुयाल न कर सके तो इतना काम करते हुए भी दोष- 
बुद्धि ही रहा करे | 





३४० बंबई, फागुन सुदी १५, रवि, १०४८ 
जिसमे चार प्रश्न लिखे गये हैं, तथा जिसमे स्वाभाविक भावके विषयमें जिनेंद्रका जो उपदेश 
है उस विषयमे लिखा है, वह पत्र कल प्राप्त हुआ है । 
लिखे हुए प्रइन बहुत उत्तम हैं, जो मुमुक्षु जीवको परम कल्याणके लिये उठने योग्य है। उन 
प्रश्नोके उत्तर बादमे लिखनेका विचार है। 
जिस ज्ञानसे भवात होता है उस ज्ञानकी प्राप्ति जीवके लिये बहुत दुलंभ है। तथापि वह ज्ञान 
स्वरूपसे तो अत्यन्त सुगम है, ऐसा जानते है। उस ज्ञानके सुगमतासे प्राप्त होनेमे जिस दशाकी जरूरत 
है उस दक्षाकी प्राप्ति अति अति कठिन है, और उसके प्राप्त होनेके जो दो कारण है उनकी प्राप्तिके 
बिना जीवको अनतकालसे भटकना पड़ा है, जिन दो कारणोकी प्राप्तिसे मोक्ष होता है। 
प्रणाम | 





२५ याँ वर्ध ३२९, 


३४१ बंबई, फागुन वदी ४, गुरु, १९४८ 
यहाँसे कल एक पत्र लिखा है, उसे पढ़कर चित्तमे अविक्षिप्त रहिये, समाधि रखिये। बह वार्ता 
चित्तमें निवृत्त करनेके लिये आपको लिखी है, जिसमे उस जीवकी अनुकंपाके सिवाय दूसरा हेतु नहीं है । 
हमे तो चाहे जैसे हो तो भो समाधि हो बनाये रखनेकी दृढ़ता रहती है। अपनेपर जो कुछ आपत्ति, 
विडबना, दुविधा या ऐसा कुछ आ पड़े तो उसके लिये किसीपर दोषारोपण करनेकी इच्छा नही होती । 
ओर परमाथंदृष्टिसे देखते हुए तो वह जीवका दोष है। व्यावहारिकदृष्टिसे देखते हुए नहीं जेसा है, और 
जीवकी जब तक व्यावहारिकदृष्टि होती है तब तक पारमाथिक दोषका ख्याल आना बहुत दुष्कर है। 
आपके आजके पत्रको विशेषत' पढ़ा है! उससे पहलेके पत्रोंकी भी बहुतसी प्रश्नचर्चा आदि 
ध्यानमे है । यदि हो सका तो रविवारकों इस विषयमे संक्षेपमे कुछ लिखूंगा | 
मोक्षके दो मुख्य कारण जो आपने लिखे हैं वे वेसे ही हैं । इस विषयमें विशेष फिर लिखूँगा । 





३४२ बंबई, फागुन वदी ६, शनि, १९४८ 

यहां भावसमाधि तो है | आप जो लिखते हैं वह सत्य है। परन्तु ऐसी द्रव्यसमाधि आनेके लिये 
पूव॑कर्मोंको निवुत्त होने देना योग्य है। 

दुषमकालका बड़ेसे बड़ा चिह्न क्या है ” अथवा दुषमकाल किसे कहा जाता है ? अथवा किन मुख्य 








लक्षणोसे वह पहचाना जा सकता है ? यही विज्ञापन है । लि० बोधबीज | 
इ४३ बंबई, फागुन वदी ७, रवि, १९४८ 
यहाँ समाधि है । 
जो समाधि है वह कुछ अंशोंमे है । 
और जो है वह भावसमाधि है । 
रे४४ड बंबई, फागुन वदी १०, बुध, १९४८ 
उपाधि उदयरूपसे रहती है। पत्र आज पहुँचा है । 
अभी तो परम प्रेमसे नमस्कार पहुँचे । 





'डंप्‌ बंबई, फागुन वदी ११, १९४८ 

किसी भी प्रकारसे सत्संगका योग हो तो वह करते रहना, यह कतंव्य है, और जिस प्रकारसे 

जीवको ममत्व विशेष हुआ करता हो अथवा बढ़ा करता हो उस प्रकारसे यथासम्भव संकोच करते रहना 
यह सत्संगमे भी फल देनेवाली भावना है | 





रे४६ बंबई, फागुन वदी १४, रवि, १९४८ 
सभी प्रहनोके उत्तर स्थगित रखनेकी इच्छा है । 
पूर्व॑कर्म शीक्र निवुत्त हो, ऐसा करते हैं । 
कृपाभाव रखिये और प्रणाम स्वीकार कोजिये | 





डर 


३३० शीशद्‌ राजचजन्त 


३४७ बंबई, फागुन वदी ३०, सोम, १९४८ 
छ5 
आत्मस्वडूपसे हृदयरूप विश्वाममूर्ति श्ली सोभाग्यके प्रति, 
हमारा विनययुक्त प्रणाम पहुँचे । 

यहाँ प्रायः आत्मदशास सहजसमाधि रहती है। बाह्य उपाधिका योग विशेषतः उदयको प्राप्त 
होनेसे तदनुसार प्रवृत्ति करनेमें भी स्वस्थ रहना पड़ता है। 

जानते है कि जो परिणाम बहुत कालमे प्राप्त होनेवाला है वह उससे थोड़े कालमे प्राप्त होनेके 
लिये वह उपाधियोग विशेषत: रहता है। 

आपके बहुतसे पत्र हमे मिले हैं! उनमे लिखो हुई ज्ञानसम्बन्धी वार्ता प्राय हमने पढ़ी है। उन 
सब प्रश्नोंके उत्तर प्रायः नही लिखे गये हैं, इसके लिए क्षमा करना योग्य है | 

उन पत्रोंमे प्रसंगात्‌ कोई कोई व्यावहारिक वार्ता भी लिखी है, जिसे हम चित्तपृवंक पढ सके 
ऐसा होना विकट है | और उस वार्तासम्बन्धी प्रत्युत्तर लिखने जैसा नही सूझता है। इसलिये उसके लिये 
भी क्षमा करना योग्य है | 

अभी यहाँ हम व्यावहारिक काम तो प्रमाणमे बहुत करते हैं, उसमे मन भी पूरी तरह लगाते 
हैं, तथापि बह मन व्यवहारमे नही जमता, अपनेमे ही लगा रहता है, इसलिये व्यवहार बहुत बाझरूप 
रहता है | 

सारा लोक तीनो कालमे दु.खसे पोडित माना गया है, और उसमे भी जो चल रहा है, वह तो महा 
दुषमकाल है; और सभी प्रकारसे विश्नातिका कारणभूत जो 'कतंव्यरूप श्रो सत्सग” है, वह तो सभी कालमे 
प्राप्त होना दुलंभ है | वह इस काछमे प्राप्त होना अति-अति दुर्लभ हो यह कुछ आश्चयेकारक नही है। 

हम कि जिनका मन प्राय ्रोधसे, मानसे, मायासे, लोभसे, हास्यसे , रतिसे, अरतिसे, भयसे, शोकसे, 
जुगुप्सासे या शब्द आदि विषयोसे अप्रतिबद्ध जैसा है, कुटुम्बसे, धनसे, पुत्रसे, 'वैभवसे', स्त्रीसे या देहसे 
मुक्त जेसा है, ऐसे मनको भी सत्सगमे बाँध रखनेकी अत्यधिक इच्छा रहा करती है; ऐसा होनेपर भी 
हम और आप अभी प्रत्यक्षरूपसे तो वियोगमे रहा करते है यह भी पू्व॑ निबंधनके किसी बड़े प्रबन्धके 
उदयमे होनेके कारण सम्भव है । 

ज्ञानसम्बन्धी प्रश्नोके उत्तर स्खिवानेकी आपकी अभिलाषाके अनुसार करनेमे प्रतिबन्ध करने- 
वाली एक चित्तस्थिति हुई है जिससे अभी तो उस विषयमे क्षमा प्रदान करना योग्य है । 

आपकी लिखी हुई कितनी हो व्यावहारिक बातें ऐसी थी कि जिन्हे हम जानते है । उनमे कुछ 
उत्तर लिखने जेसी भी थी । तथापि मन वैसी प्रवृत्ति न कर सका इसलिये क्षमा करना योग्य है । 


३४८ बंबई, चेत्र सुदी २, बुध, १५४८ 





नमस्कार पहुँचे । 
यह लोकस्थिति ही ऐसी है कि उसमे सत्यकी भावना करना परम विकट है। सभी रचना असत्यके 
आग्रहकी भावना करानेवाली है। 





३४९ बंबई, चेत्र सुदी ४, शुक्र, १९४८ 
नमस्कार पहुँचे | 
लोकस्थिति आइचयंकारक है | 


२५ याँ बर्च ३१ 


बे५० बंबई, चेन्न सुदी ६, रवि, १९४८ 
झानोको सर्वंसंग परित्याग करनेका क्या हेतु होगा ? 








प्रणाम प्राप्त हो । 
३५१ बंबई, चेत्र सुदी ९, बुध, १९५४८ 
बाह्योपाधि प्रसंग रहता है । 
यथासम्भव सद्विचारका परिचय हो, ऐसा करनेके लिये उपाधिमें उलझे रहनेसे योग्यरूपसे प्रवृत्ति 
न हो सके, इस बातको ध्यानमे रखने योग्य ज्ञानियोने जाना है । * 
प्रणाम । 
३५२ बबई, चेत्र सुदी ९, बुध, १९४८ 


शुभोपमायोग्य मेहता श्री ५ चन्रभुज बेचर, 

आपने अभी सभीसे कटाला आनेके बारेमें जो लिखा है उसे पढ़कर खेद हुआ । मेरा विचार तो 
ऐसा रहता है कि यथासम्भव वैसे कटालेका हमन करें और उसे सहन करें । 

किन्‍्ही दु खके प्रसंगोमे ऐसा हो जाता है और उसके कारण वेराग्य भी रहता है, परन्तु जीवका 
सच्चा कल्याण ओर सुख तो यो मालूम होता है कि उस सब कटालेका कारण अपना उपाजित प्रारब्ध 
है, जो भोगे बिना ।नवृत्त नही होता, और उसे समतासे भोगना योग्य है। इसलिये मनके कंटालेकी 
यथावाक्ति शात करें और उपा्जित न किये हुए कम भोगनेमे नहीं आते, ऐसा समझकर दूसरे किसीके 
प्रति दोषदृष्टि करनेकी वृत्तिको यथा्शक्ति शात करके समतासे प्रवृत्ति करना योग्य लूगता है, और यही 
जीवका कतंबव्य है । 

लि० रायचदके प्रणाम | 





३५३ बंबई, चेत्र सुदी १२, शुक्र, १९४८ 
3* 
आप सबका मुमुक्षुतापृबंक लिखा हुआ पत्र मिला है। 
समय माश्रके लिये भी अप्रमत्तधाराका विस्मरण न करनेवाला ऐसा आत्माकार मन बत॑मान 
समयमें उदयानुसार प्रवृत्ति करता है, और जिस किसी भी प्रकारसे प्रवृत्ति की जाती है, उसका कारण 
पूवमे निबन्धन करनेमे आया हुआ उदय ही है। इस उदयमें प्रीति भी नहीं है, और अप्रीति भी नही है । 
समता है, करने योग्य भी यही है । पत्र ध्यानमें है । 
यथायोग्य । 





श्ष४ बंबई, चेन्र सुदी १३, रवि, १९४८ 
समकित॒की स्पर्शना कब हुई समझी जाये ? उस समय केसी दशा रहती है ? इस विषयका अनुभव 
करके लिखियेगा । 
संसारी उपाधिका जेसे होता हो वेसे होने देना, कतंव्य यही है, अभिप्राय यही रहा करता है। 
धीरजसें उदयका वेदन करना योग्य है । 





> 


१. देखें आक रे३े४ड और ६६३ 








है३२ ओऔमपू राजजना 





३५५ बंबई, चेत्र, वदी १, बुध, १९४८ 
सम्यक्त्वकी स्पर्शनाके सम्बन्धमे विशेषरूपसे लिखा जा सके तो लिखियेगा । 
लिखा हुआ उत्तर सत्य है। 
प्रतिबंधता दु खदायक है, यही विज्ञापन | स्वरूपस्थ यथायोग्य । 
३५६ बंबई, चेत्र वदी १, बुध, १९४८ 


आत्मसमाधिपूर्वक योग-उपाधि रहा करती है, जिस प्रतिबंधके कारण अभी तो कुछ इच्छित काम 
नहीं किया ज्ञा सकता । 

ऐसे ही हेतुके कारण श्री ऋषभ आदि ज्ञानियोंने शरीर आदिकी प्रवर्तनाके भानका भी त्याग 
किया था | समस्थितभाव | 





३५७ बंबई, चेत्र वदी ५, रवि, १९५४८ 
हृदयरूप श्री सुभाग्य, 


आपके एकके बाद एक बहुतसे सविस्तर पत्र मिला करते हैं, जिनमे प्रसगोपात्त शीतल ज्ञानवार्ता 
भो आया करती है। परंतु खेद होता है कि उस विषयमे प्रायः हमसे अधिक लिखना नही हो सकता । 

सत्संग होनेके प्रसंगकी इच्छा करते हैं, परंतु उपाधियोगके उदयका भी वेदन किये बिना उपाय 
नही है ! चित्त बहुत बार आपमे रहा करता है। जगतमे दूसरे पदार्थ तो हमारे लिये कुछ भी रुचिकर 
नही रहे हैं । जो कुछ रुचि रही है वह मात्र एक सत्यका ध्यान करनेवाले सनन्‍्तमे, जिसमे आत्माका वर्णन 
है ऐसे सत्शास्त्रपे, और परेच्छासे परमार्थके निमित्तकारण ऐसे दान आदियें रही है। आत्मा तो कृतार्थ 
प्रतोत होता है । 





३५८ बबई, चेत्र वदी ५, रवि, १९४८ 

जगतके अभिप्रायकोी ओर देखकर जीवने पदार्थंका बोध पाया है। ज्ञानोके अभिप्रायकी ओर 
देखकर पाया नहीं है। जिस जोवने ज्ञानीके अभिप्रायसे _बोध पाया है उस जोबको सम्यग्वशंन 
होता है। 

'विचारसागर' अनुक्रमसे (प्रारंभसे अन्त तक) विचार करनेका अभ्यास अभी हो सके तो करना 
योग्य है । 

हम दो प्रकारका मार्ग जानते हैं। एक उपदेष्प्राप्तिका मागँ और दूसरा वास्तविक माग॑ । 
“विचारसागर' उपदेशप्राप्तिके लिये विचारणीय है । 

जब हम जेनशास्त्र पढनेके लिये कहते हैं तब जेनी होनेके लिये नहीं कहते, जब वेदातशास्त्र पढ़नेके 
लिये कहते हैं, तब वेदाती होनेके लिये नही कहते, इसी तरह अन्य शास्त्र पढ़नेके लिये कहते है तो अन्य 
होनेके लिये नही कहते, मात्र जो कहते है वह आप सबको उपदेश लेनेके लिये कहते है। जेनी और 
बेदाती आवदिके भेदका त्याग करें | आत्मा वेसा नही है। 





३५९ बबई, चेन्न वदी ८, १९४८ 
हृदयरूप सुभाग्य, 


आज एक पत्र प्राप्त हुआ है। 
पत्र पढ़नेसे ओर वृत्तिज्ञाससे, अभी आपको कुछ ठीक तरहसे धोरजबल रहता है यह जानकर 
सन्तोष हुआ है । 


2५ वां बन ईै१३े 


किसी भी प्रकारसे पहले तो जीवका अहूंत्व: दूर करना योग्य है। जिसका देहाभिमान गरूित हुआ 
है उसके लिये सब कुछ सुखरूप ही है। जिसे भेद नही है उसे खेदका सम्भव नहीं है। हरीच्छामें दुढ 
विश्वास रखकर आप प्रवृत्ति करते है, यह भी सापेक्ष सुखरूप है। आप जो कुछ विचार लिखना चाहते 
हैं उन्हे लिखनेमे भेद नही रखते, इसे हम भी जानते है। ५ 


३६० बंबई, चेन्र वदी १२, रवि, १९४८ 
जहाँ पूृर्णकामता है, यहाँ सर्वक्षता है । 
जिसे बोधबीजकी उत्पत्ति होती है, उसे स्वरूपसुखसे परितृप्तता रहती है, और विषयके प्रति 
अप्रयत्न दशा रहती है । 
जिस जीवनमे क्षणिकता है, उस जीवनमे ज्ञानियोने नित्यता प्राप्त की है, यह अचरजकी बात है । 
यदि जीबको परितुप्तता न रहा करती हो तो उसे अखण्ड आत्मबोध नहीं है ऐसा समझें । 








, ३६१ बंबई, वेशाख सुदी ३, शुक्र (अक्षयतृत्तीया), १५४८ 
भावसमाधि है। बाह्य उपाधि है, जो भावसमाधिकों गोण कर सके ऐसी स्थितिवाली है, फिर भी 
समाधि रहती है। 





शेष बंबई, वेशाख सुदी ४, शनि, १९५४८ 

हृदयरूप श्री सुभाग्य, 

नमस्कार पहुँचे । 

यहाँ आत्मता होनेसे समाधि है । 

हमने पूर्णकामताके बारेमे लिखा है, वह इस आशयसे लिखा है कि जितना ज्ञान प्रकाशित होता 
है उतनी शब्द आदि व्यावहारिक पदार्थोंमे नि स्ण्हता रहती है, आत्मसुखसे परितृप्तता रहती है। अन्य 
सुखको इच्छा न होना, यह पूर्णज्ञानका लक्षण है । 

ज्ञानी अनित्य जीवनमें नित्यता प्राप्त करते है, ऐसा जो लिखा है वह इस आशयसे लिखा है कि 
उन्हे मृत्युसे निभंयता रहती है । जिन्हे ऐसा हो उनके लिये फिर यों न कहे कि वे अनित्यतामे रहते हैं तो 
यह बात सत्य है । 

जिसे सच्चा आत्मभान होता है उसे, में अन्य भावका अकर्त्ता हूँ, ऐसा बोध उत्पन्त होता है और 
उसकी अहृप्रत्ययीबुद्धि विलीन हो जाती है। 

ऐसा आत्मभान उज्ज्वलरूपसे निरंतर रहा करता है, तथापि जैसा चाहते है बेसा तो नही है । यहां 
समाधि है । समाधिरूप । 





३६३ बबई, वेशाख सुदी ५, रवि, १९४८ 
अभी तो अनुक्रमसे उपाधियोग विशेष रहा करता है । 
अधिक क्या लिखें ? व्यवहारके प्रसंगमे धीरंजें रखना योग्य है। इस बातका विसजंन नही होता 
हो, ऐसी धारणा रहा करती है | 
अनंतकाल व्यवहार करनेमे व्यतीत किया है, तो फिर उसकी झंझटमे परमार्थका विसजन न किया 
जायें, ऐसी प्रवृत्ति करनेका जिसका निश्चय है, उसे वैसा हीता है, ऐसा हम जानते है । 
बनमे उदासीनतासे स्थित जो योगी--तीर्थंकर आदि--है उनके आत्मत्वको याद आंती है। 
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श्शड ओऑोभद्‌ राजजर्मा 


क्ष्ड बंबई, वेशाल सुदी ९, गुरु, १९४८ 
हृदयरूप श्री सुभाग्य, 
यहाँ समाधि है | बाल्योपाषि है । 
अभी कुछ ज्ञानवार्ता लिखनेका व्यवसाय कम रक्ला है, उसे प्रकाशित कीजियेगा । 





३६५ बंबई, वेशाख सुदी ११, शनि, १९४८ 
आज पत्र आया है। 

व्यवसाय विद्येष रहता है । 

'प्रणविनियम' नामकी मिस्मिरेजमकी पुस्तक पहले पढ़नेसे आ चुकी है, उसमें बतायी हुई बात कोई 
बड़ी आश्चयंकारक नहीं है; तथापि उसमें कितनो हो बातें अनुभवकी अपेक्षा अनुमानसे लिखी हैं | उनमे 
कितनी ही असंभव हैं । 

जिसे आत्मत्यका ध्येय नही है, उसफे लिये यहु बात उपयोगी है, हमे तो उसके प्रति कुछ ध्यान 
देकर समक्षानेकी इच्छा नहीं होती, अर्थात्‌ चित्त ऐसे विषयकी इच्छा नही करता । 

यहाँ समाधि है । बाह्य प्रतिबद्धता रहती है | सत्स्वरूपपूर्वंक नमस्कार 





३६६ बंबई, वेशाख सुदी १२, रवि, १९४८ 
हृदयरूप श्री सुभाग्य, 
मनमे वारंवार विचार करनेरो निश्चय हो रहा है कि किसी भी प्रकारसे उपयोग फिर कर अन्य- 
भावमे ममत्व नहीं होता, और अखण्ड आत्मध्यान रहा करता है, ऐंसी दशामें विकट उपाधियोगका उदय 
आदइचयंकारक है। अभी तो थोड़े क्षणोंकी निवृत्ति मुश्किलसे रहती है और प्रवृत्ति कर सकनेकी योग्यता 
वाला तो चित्त नहीं है, और अभी वैसी प्रवृत्ति करना कतंव्य है, तो उदासीनतासे ऐसा करते हैं; मत कही 
भी नही लगता, ओर कुछ भी अच्छा नहीं लगता; तथापि अभी हरीच्छाके अधीन हैं । 
निरुपम आत्मध्यान जो तीथैकर आदितने किया है, वह परम आहशचर्यकारक है। वह काल भी 
आश्चर्यकारक था । अधिक क्या कहें ? वनकी मारी कोयल” की कहावतके अनुसार इस कालमे और इस 


प्रवृत्तिमें हम हैं । 








३६७ बंबई, वैशास वदी १, गुरु, १९४८ 
आपका पत्र प्राप्त हुआ | 
उपाधिप्रसंग तो रहता है, तथापि आत्मसमाधि रहती है। अभी कुछ ज्ञानप्रसंग लिखियेगा । 
नमस्कार पहुँचे । 
३६८ बंबई, वेशाख वदी ६, मंगल, १९४८ 
हृदयरूप श्री सुभाग्य, 


पत्र प्राप्त हुआ था। यहाँ समाधि है । 
सट्रेमें जीव! रहता है, यह खेदकी बात है; परन्तु यह तो जीवको स्वतः किवार किये बिना समझमें 
नही आ सकता । 


१. मणिभाई सौभाग्यभाईके संबंधों । 
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जञानीसे यदि किसी भी प्रकारसे घन आदिकी इच्छा रखी जातो है, तो जीवको दर्शनावरणीय 
कमंका प्रतिबन्ध विशेष उत्पन्न होता है। प्रायः श्ञानी, किसीको अपनेसे बेसा प्रतिबन्ध न हो, इस तरह 
प्रवृत्ति करते हैं । 

ज्ञानी अपना उपजीवन--आजी विका भी प्ूव॑कर्मानुसार करते हैं; ज्ञानमें प्रतिबद्धता हो, इस 
तरह आजीविका नही करते, अथवा इस तरह आजीविका करानेके प्रसंगको नहीं चाहते, ऐसा हम 
जानते हैं | 

जिसे ज्ञानीमें केवल निःस्पृह भक्ति है, उनसे अपनी इच्छा पूर्ण होती हुई न देखकर भी जिसमें दोष- 
बुद्धि नही आती ऐसे जीवकी आपत्तिका ज्ञानीके आश्रयसे धेय॑पृवक प्रवृत्ति करनेसे नाश होता है, अथवा 
उसकी बहुत मंदता हो जाती है, ऐसा जानते हैं; तथापि इस कालमे ऐसी धीरज रहनी बहुत विकट है, 
मौर हसलिये उपरोक्त परिणाम बहुत बार आता हुआ ख्क जाता है| 

हमे तो ऐसी झंझटमे उदासीनता रहती है। यह तो स्मरणमे आ जानेसे ल्खा है । 

हममे विद्यमान परम वैराग्य व्यथहारमे कभी भी मनको लगने नहीं देता, और व्यवहारका प्रति- 
बंध तो सारे दिनभर रखना ही पड़ता है। अभी तो उदयकी ऐसी स्थिति है, इससे संभव होता है कि बह 
भी सुखका हेतु है । 

हम तो पाँच माससे जगत, ईदवर और अन्यभाव इन सबसे उदासीन भावसे रह रहे हैं तथापि 
यह बात गंभीरताके कारण आपको नही लिखी। आप जिस प्रकारसे ईष्वर आदिमें श्रद्धाशील हैं, आपके 
लिये उसी भ्रकारसे प्रवृत्ति करना कल्याणकारक है, हमे तो किसी तरहका भेदमाव उत्पन्न न होनेसे सब 
कुछ झंझटरूप है इसलिये ईश्वर आदि सहित सबमें उदासीनता रहती है। हमारे इस प्रकारके लिखनेको 
पढकर आपको किसी प्रकारसे संदेहमें पड़ना योग्य नही है । 

अभी तो हम इस स्थितिमे रहते हैं, इसलिये किसी प्रकारकी ज्ञानवार्ता भी लिखी नहीं जा सकतो; 
परंतु मोक्ष तो हमे सबंधा निकटरूपसे रहत्म है, यह तो नि:शंक बात है। हमारा चित आत्माके सिवाय 
किसी अन्य स्थलपर प्रतिबद्ध नही होता, क्षणभरके लिये भी अन्यभावमें स्थिर नही होता; स्वरूपमें स्थिर 
रहता है। ऐसा जो हमारा आश्चयंकारक स्वरूप है उसे अमी तो कहीं भी कहा नहीं जाता । बहुत मास 
बीत जानेसे आपको लिखकर संतोष मानते हैं | 





> नमस्कार पढ़ियेगा । हम मेदरहित हैं। 
३६९ बंबई, वेशाख वदी ९, शुक्र, १९४८ 
सब कुछ हरिके अधीन है । 
पत्रप्रसादी प्राप्त हुई है । 
यहाँ समाधि है । 
स्िस्तर पत्र अब फिर, 


निरुपायताके कारण लिखा नही जा सकता । 


३७० बंबई, वेशाल बदी ११, रवि, १९४८ 
हृदयरूप श्री सुसाग्यके प्रति, 
अधिज्छिन्नल्पसे जिन्हें आत्मषध्याव रहता है, ऐसे श्री'**** के प्रणाम पहुँचे । 
जिसमे अनेक प्रकारकी प्रवृत्ति रहती है ऐसे योगमें अभी तो रहते हैं। उसमें भात्मस्थिति उत्कृष्टरूप 
से विद्यमान देखकर श्री.”'के लित्तको अपने आपसे नमस्कार करते हैं। 


+। आीमद राजचता 


बहुत प्रकारसे समागमक्री और बाह्य प्रवृत्तिके योगत्यागयकी जिनकी चित्तवृत्ति किसी प्रकारसे भी 
रहती है ऐसे हम अभी तो इतना लिखकर रुक जाते है । 





३७१ ” बंबई, वेशाख वदी १३, मंगल, १९४८ 

श्री कलोलवासी जिज्ञासु श्रो कुंबरजीके प्रति, 

जिन्हें निरंतर अभेदध्यान रहता है ऐसे श्री बोधपुरुषके यथायोग्य विदित हो । 

यहाँ अन्तरमे तो सम्नाधि रहती है, और बाह्य उपाधियोग रहता है, आपके लिखे हुए तोन पत्र 
प्राप्त हुए है, और उस कारणसे उत्तर नही लिखा | 

इस कालकी विषमता ऐसी है कि जिसमे बहुत समय तक सत्संगका सेवन हुआ हो तो जीवमे 
लोकभावना कम होती है, अथवा लयको प्राप्त होती है | लोकभावनाके आवरणके कारण जीवको परमार्थ- 
भावनाके प्रति झल्‍लासपरिणति नहीं होती, और तब तक लोकसह॒वास भवरूप होता है। 

जो सत्पंगका सेवन निरन्तर चाहता है, ऐसे मुमुक्षु जीवको, जब तक उस योगका विरह रहे तब 
तक दृढ़भावसे उस भावनाकी इच्छा करके प्रत्येक कायंको करते हुए विचारसे प्रवृत्ति करके, अपनेमे लघुता 
मान्य करके, अपने देखनेमे आनेवाले दोषकी निवृत्ति चाहकर सरलतासे प्रवृत्ति करते रहना, और जिस 
कार्यसे उस भावनाकी उन्नति हो ऐसी ज्ञानवार्ता या ज्ञानलेख या ग्रंथका कुछ कुछ विचार करते रहना 
यह योग्य है । । 
जो बात ऊपर-कही है उसमे बाधा करनेवाले बहुतसे प्रसंग आप लोगोके सामने आया करते है 
ऐसा हम जानते है, तथापि उन सब बाधक प्रसगोंमें यथासंभव सदुपयोगसे विचारपूर्वंक प्रवृत्ति करनेकी 
इच्छा करें, यह अनुक्रमसे होने जेसी बात है। किसी भी प्रकारसे मनमें संतप्त होना योग्य नही है। जो 
कुछ पुरुषार्थ हो उसे करनेकी दृढ़ इच्छा रखना योग्य है, और जिसे परम बोधस्वरूपकी पंहचान है, 
ऐसे पुरुषको तो निरन्तर वंसी प्रवृत्ति करनेके पुरुषा्थमे परेशान होना योग्य नही है। 

अनतकालमे जो प्राप्त नही हुआ है, उसकी प्राप्तिमे अमुक काल व्यतीत हो तो हानि नही है । 
मात्र अनंतकालमे जो प्राप्त नही हुआ है उसके विषयमें आंति हो जाये, भूल हो जाये वह हानि है | यदि 
ज्ञानीका परम स्वरूप भासमान हुआ है, तो फिर उसके मार्गमे अनुक्रमसे जीवका प्रवेश होता है, यह 
सरलतासे समझमें आने जैसी बात है | 

सम्यक्‌ प्रकारसे इच्छानुसार प्रवृत्ति करें। वियोग है तो उसमे कल्याणका भी वियोग है, यह बात 
सत्य है, तथापि यदि ज्ञानीकें वियोगमे भी उसीमे चित्त रहता है, तो कल्याण है। धीरजका त्याग करना 


योग्य नही है । । 
' श्री स्वरूपके यंथायोग्य 
रे७२ बंबई, वेशाख वदी १४, बुध, १९५४८ 





आपका एक पत्र आज प्राप्त हुआ। ह ल्‍ञ 

आपने उपाधिके दूर होनेमे जो समागममें रहने रूप मुख्य कारण बताया है वह यथातथ्य है । 
आपने पहले भी अनेक प्रकारसे वह कारण बतार्था है, परन्तु वह ईश्वरेच्छाधीन है। जिस किसी भी 
प्रकारसे पुरुषा्थ हो उस प्रकारसे अभी तो करें. और समागमकी परम इच्छामें हो अभेदाचितन रखें । 
आजीविकाके का रणमे प्रसग्रोपात्त विद्धुलता आ जाती है यह सच है; तथापि धेये रखना योग्य है। जल्दी 
करनेकी जरूरत नही है, और वेसे वास्तविक भयका कोई कारण नही हैं। श्री-- 


॥ ०५ 
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मोहमयीसे जिनकी अमोहरूपसे स्थिति है, ऐसे श्री “के यथायोग्य । 

“मनके कारण यह सब है” ऐसा जो अब तकका हुआ निर्णय लिखा, वह सामान्यतः तो यथातथ्य 
है। तथापि 'मन', उसके कारण', 'यह सब' और “उसका निर्णय” ऐसे जो चार भाग इस वाक्‍यके होते 
हैं, वे बहुत समयके बोधसे यथातथ्य समझमें आते है, ऐसा मानते है। जिसे ये समझमे आते हैं, उसका 
मन वशमें रहता है; रहता है यह बात निरचयरूप है; तथापि यदि न रहता हो, तो भी वह आत्मस्वरूपमे 
ही रहता है। मनके वश होनेका यह उत्तर ऊपर लिखा है, वह सबसे मुख्य लिखा है। जो वाक्य लिखे 
गये है वे बहुत प्रकारसे विचारणीय हैं । 

महात्माकी देह दो कारणोसे विद्यमान रहती है--प्रारब्ध कमंको भोगनेके लिये और जीबोंके 
कल्याणके लिये, तथापि वे इन दोनोमे उदासीनतासे उदयानुसार प्रवृत्ति करते है ऐसा हम जानते है । 

ध्यान, जप, तप और क्रिया मात्र इन सबसे हमारे बताये हुए किसी वाक्यकों यदि परम फलका 
कारण समझते हो तो, निशचयसे समझते हो तो, पीछेसे बुद्धि छोकर्सज्ञा, शास्त्रसंज्ञापर न जातो हो तो, 
जाये तो वह अआतिसे गयी है, ऐसा समझते हो तो, और उस वाक्यका अनेक प्रकारके धेयंसे विचार करना 
चाहते हो तो, लिखनेकी इच्छा होती है। अभी इससे विशेषरूपसे निदचय-विषयक धारणा करनेके लिये 
लिखना आवश्यक जैसा लगता है, तथापि चित्तमे अवकाश नहीं है, इसलिये जो लिखा है उसे प्रब- 
लतासे माने । 

सब प्रकारसे उपाधियोग तो निवृत्त करने योग्य है; तथापि यदि वह उपाधियोग सत्संग आदिके 
लिये ही चाहा जाता हो तथा फिर चित्तस्थिति सभवरूपसे रहती हो तो उस उपाधियोगमे प्रवृत्ति करना 
श्रेयस्कर है | अप्रतिबद्ध प्रणाम । 





३७४ बंबई, वेशाल, १९४८ 

“चाहे जितनी विपत्तियाँ पडे, तथापि ज्ञानीसे सांसारिक फलकी इच्छा करना योग्य नहीं है ।” 

उदयमे आया हुआ अतराय समपरिणामसे वेदन करने योग्य है, विषमपरिणामसे वेदन करने 
योग्य नही है । 

आपकी आजीविका सम्बन्धी स्थिति बहुत समयसे ज्ञात है; यह पूरवंकमंका योग है । 

जिसे यथाथ ज्ञान है ऐसा पुरुष अन्यथा आचरण नही करता, इसलिये आपने जो आकुलताके 
कारण इच्छा अभिव्यक्त की, वह निवृत्त करने योग्य है । 

ज्ञानीके पास सासारिक बेभव हो तो भी मुमुक्षुको किसी भी प्रकारस उसकी इच्छा करना योग्य नही 
है। प्रायः ज्ञानीके पास वैसा वेभव होता है, तो वह मुमुक्षुकी विपत्ति दूर करनेके लिये उपयोगी होता है। 
पारमाधिक वैभवसे ज्ञानी मुमुक्षुको सासारिंक फल देना नही चाहते; क्योकि यह अकतंब्य है--ऐसा ज्ञानी 
नहीं करते | 

धीरज न रहे ऐसी आपकी स्थिति है ऐसा हम जानते हैं, फिर भी धीरजमे एक अंशकी भी न्यूनता 
न होने देना, यह आपका कत॑व्य है; और यह यथार्थ बोध पानेका मुख्य मार्ग है। 

अभी तो हमारे पास ऐसा कोई सासारिक साधन नही है कि जिससे आपके लिये धीरजका कारण 
होवें; परन्तु वेसा प्रसग ध्यानमें रहता है; बाकी दूसरे प्रयत्न तो करने योग्य नहीं हे । 

किसी भी प्रकारसे भविष्यका सांसारिक विचार छोड़कर वतंमानमे समतापूर्बंक प्रवृत्ति करनेका 
दृढ़ निश्चय करना यह आपके लिये योग्य है। भविष्यमे जो होता योग्य होगा, वह होगा, वह अनिवाय॑ 
है, ऐसा समझकर परमार्थ-पुरुषार्थंकी ओर सन्मुख्ल होना योग्य है। 

डरे 


१३८ श्रीमद्‌ राजचन्द्र 


चाहे जिस प्रकारसे भी इस लोकलज्जारूप भयके स्थानभूत भविष्यका विस्मरण करना योग्य है। 
उसकी 'चिन्तासे' परमार्थवा विस्मरण होता है। और ऐसा “होना महान आपत्तिरूप है; इसलिये बह 
आपत्ति न आये इतना हो वारवार विचारणीय है। बहुत समयसे आजीविका और लछोकलज्जाका खेद 
आपके अन्तरमे इकट्ठा हुआ है। इस विषयमे अब तो निर्भयता ही अंगीकार करना योग्य है। फिर कहते 
हैं कि यही कतंव्य है | यथार्थ बोधका यह मुख्य मार्ग है। इस स्थलमे भूल खाना योग्य नही है। लज्जा 
और आजीविका मिथ्या हैं। कुटुब आदिका ममत्व रखेंगे तो भी जो होना होगा वही होगा । उसमे समता 
रखेंगे तो भी जो होना योग्य होगा वही होगा । इसलिये निःशकतासे निरभिमानी होना योग्य है । 

समपरिणाममे परिणमित होना योग्य है, और यही हमारा उपदेश है| यह जब तक परिणमित 
नही होगा तब तक यथार्थ बोध भी परिणामत नही होगा । 





३७५ बबई, वेशाख, १९४८ 
जिनागम उपशमस्वरूप है। उपशमस्वरूप पुरुषोने उपशमके लिये उसका प्ररूपण किया है, उपदेश 
किया है। यह उपशम आत्माके लिये है, अन्य किसी प्रयोजनके लिये नही है। आत्मार्थमे यदि 
उसका आराधन नही किया गया, तो उस जिनागमका श्रवण एवं अध्ययन निष्फलरूप है, यह बात हमे 
तो निःसदेह यथार्थ लगती है । 
दुःखकी निवृत्तिको सभी जीव चाहते है, और दु.खकी निवृत्ति, जिनसे दुःख उत्पन्न होता है ऐसे 
राग, द्वेष और अज्ञान आदि दोषोकी निवृत्ति हुए बिना, होना सभव नही है। इन राग आदिकी निवृत्ति 
एक आत्मज्ञानके सिवाय दूसरे किसी प्रकारसे भूतकालमे हुई नही है, वतमानकालमे होती नही है, भविष्य- 
कालमे हो नही सकती | ऐसा सर्व ज्ञानी पुरुषोको भासित हुआ है। इसलिये वह आत्मज्ञान जीवके लिये 
प्रयोजनरूप है। उसका सर्श्रेष्ठ उपाय सदगुरुवचनका श्रवण करना या सत्शास्त्रका विचार करना है। 
जो कोई जीब दुःखकी निवृत्ति चाहता हो, जिसे दु खसे सवंथा मुक्ति पानी हो उसे इसी एक मार्गंकी 
आराधना किये बिना अन्य दूसरा कोई उपाय नही है। इसलिये जीवको स्व॑ प्रकारके मतमतातरसे, 
कुलधमंसे, लोकसज्ञारूप धमंसे और ओघसज्ञारूप धर्मसे उदासीन होकर एक आत्मविचार कतंव्यरूप 
धमकी उपासना करना योग्य है। 
एक बडी निशचयकी बात तो मुमुक्षु जीवको यही करना योग्य है कि सत्सग जैसा कल्याणका कोई 
बलवान कारण नहों है, और उस सत्सगमे निरन्तर प्रति समय निवास चाहना, असत्सगका प्रतिक्षण 
विपरिणाम विचारना, यह श्रेयरूप है। बहुत बहुत करके यह बात अनुभवमे लाने जेसो है । 
यथाप्रारब्ध स्थिति है इसलिये बलवान उपाधियोगमे विषमता नहीं आतो । अत्यन्त ऊब जानेपर 
भी उपशमका, समाधिका यथारूप रहना होता है; तथापि चित्तमे निरन्तर सत्सगकी भावना रहा करती 
है। सत्सगका अत्यन्त माहात्म्य पूवं भवमे वेदन किया है, वह पुनः पुनः स्मृतिमे आता है और निरन्तर 
अभंगरूपसे वह भावना स्फुरित रहा करती है । 
जब तक इस उपाधियोगका उदय है तब तक समतासे उसका निर्वाह करना, ऐसा प्रारब्ध है; 
तथापि जो काल व्यतीत होता है वह उसके त्यागके भावमे प्रायः बीता करता है। 
निवृत्तिके योग्य क्षेत्रमे चित्तस्थिरतासे अभी 'सूत्रक्ृतागसूत्र' के श्रवण करनेकी इच्छा हो तो करने- 
में बाधा नही है। मात्र जीवको उपशमके लिये वह करना योग्य है। किस मतकी विशेषता है; किस मत- 
की न्यूनता है; ऐसे अन्यायंमे पड़नेके लिये वेसा करना योग्य नहीं है। उस 'सूत्रकृताग” की रचना जिन 
पुरुषोंने को है, वे आत्मखह्प पुछ्य ये, ऐवा हवार। विश्व है । 


२५ वाँ वर्ष शै३९, 


'यह कम॑रूप क्लेश जो जीवको प्राप्त हुआ है, वह कैसे दूर हो ” ऐसा प्रश्न मुमुक्षु शिष्यके मनमें 
उत्पन्न करके बोध प्राप्त करनेसे दूर हो' ऐसा उस 'सूत्रकृतांग” का प्रथम वाक्य है। 'वह बन्धन क्या ? 
और क्या जाननेसे वह टूटे ”' ऐसा दूसरा प्रदन वहाँ शिष्यको होना समव है और उस बन्धनको वीर- 
स्वामीने किस प्रकारसे कहा है ? ऐसे वाक्यसे उस प्रइनको रखा है, अर्थात्‌ शि्यके प्रइनमें उस वाक्यको 
रखकर ग्रन्थकार यो कहते है कि आत्मस्वरूप श्री वीरस्वामीका कहा हुआ तुम्हे कहेंगे क्योंकि आत्मस्वरूप 
पुरुष आत्मस्वरूपके लिये अत्यन्त प्रतीति योग्य है। उसके बाद ग्रन्थकार उस बन्धनका स्वरूप कहते हैं 
वह पुनः पुन. विचार करने योग्य है। तत्पए्चात्‌ इसका विशेष विचार करनेपर ग्रन्थकारको स्मृति हो 
आयी कि यह समाध्रिमागं आत्माके निश्चयके बिना घटित नही होता; और जगतवासी जीवोने अज्ञानी 
उपदेशकोसे जीवका स्वरूप अन्यथा जानकर, कल्याणका स्वरूप अन्यथा जानकर, अन्यथाका यथाथंतासे 
नि३चय किया है, उस निश्चयका भंग हुए बिना, उस निश्चयमे सदेह हुए बिना, जिस समाधिमा्गंका हमने 
अनुभव किया है वह उन्हे किसी प्रकारसे सुनानेसे केसे फलीभूत होगा ? ऐसा जानकर ग्रन्थकार कहते है 
कि 'ऐसे मार्गका त्याग करके कोई एक श्रमण ब्राह्मण »ज्ञानतासे, बिना विचारे अन्यथा प्रकारसे मार्ग 
कहता है', ऐसा कहते थे। उस अन्यथा प्रकारके पश्चात्‌ ग्रन्थकार निवेदन करते है कि कोई पंचमहाभूत- 
का ही अस्तित्व मानते है, और उससे आत्माका उत्पन्न होना मानते हैं, जो घटित नही होता । ऐसे बता- 
कर आत्माकी नित्यताका प्रतिपादन करते है। यदि जीवने अपनी नित्यताको नही जाना, तो फिर निर्वाण- 
का प्रयत्न किसलिये ढोगा ? ऐसा अभिप्राय बताकर नित्यता दिखलायी है। उसके बाद भिन्न-भिन्न प्रकार- 
से कल्पित अभिप्राय प्रदर्शित करके यथार्थ अभिप्रायका बोध देकर यथार्थ मार्गके बिना छुटकारा नही है, 
गर्भस्थिति दूर नही होती, जन्म दूर नही होता, मरण दूर नही होता, दुख दूर नही होता, आधि, व्याधि 
और उपाधि कुछ भी दूर नही होते और हम ऊपर जो कह आये है ऐसे सभी मतवादी ऐसे ही विषयोमे 
संलग्न है कि जिससे जन्म, जरा, मरण आदिका नाश नही होता, ऐसा विशेष उपदेशरूप आग्रह करके 
प्रथम अध्ययन समाप्त किया है। तत्पण्चात्‌ अनुक्रमसे इससे बढते हुए परिणामसे उपशम-कल्याण-आत्मार्थ 
का उपदेश दिया है | उसे ध्यानमे रखकर अध्ययन व श्रवण करना योग्य है। कुलूधमंके लिये 'सूत्रकृताग” 
का अध्ययन, श्रवण निष्फल है । 





३७६ बम्बई, वेशाख वदी, १९५४८ 

श्री स्थभतोर्थंवासी जिज्ञासुके प्रति, 

श्री मोहमयीसे अमोहस्वरूप ऐसे श्री रायचन्द्रके आत्मसमानभावकी स्मृतिसे यथायोग्य पढ़ियेगा । 

अभी यहाँ बाह्मप्रवृत्तिका योग विशेषरूपसे रहता है। ज्ञानीकी देह उपार्जन किये हुए पूर्व कर्मोंको 
निवृत्त करनेके लिये और अन्यकी अनुकपाके लिये होती है । 

जिस भावसे ससारकी उत्पत्ति होती है, वह भाव जिनका निवृत्त हो गया है, ऐसे ज्ञानी भी बाह्य 
प्रवृत्तिकी निव॒त्ति और सत्समागममे रहना चाहते हैँ। उस योगका जहाँ तक उदय प्राप्त न हो वहाँ तक 
अविषमतासे प्राप्त स्थितिमे रहते है, ऐसे ज्ञानोके चरणारविदकी पुनः पुन. स्मृति हो आनेसे परम विशिष्ट- 
भावसे नमस्कार करते है । 

अभी जिस प्रवृत्तियोगमे रहते है बह तो बहुत प्रकारकी परेच्छाके कारणसे रहते हैं । आत्मदृष्टिकी 
अखण्डता उस प्रवृत्तियोगसे बाधाको प्राप्त नही होती । इसलिये उदयमे आये हुए योगकी आराधना करते 
हैं। हमारा प्रवृत्तियोग जिज्ञासुको कल्याण प्राप्त होनेमे किसी प्रकारसे बाधक है। 

जो सत्स्वरूपमे स्थित है, ऐसे ज्ञानीके प्रति लोक-स्पृहादिका त्याग करके जो भावसे भी उनका 
माश्ित होता हू, वह शीघ्र कल्याणको प्राप्त होता है, ऐसा जानते है । 


३४० भोमद्‌ राजचना 


निवृत्तिको, समागमको अनेक प्रकारसे चाहते हैं, क्योकि इस प्रकारका जो हमारा राग है उसे हमने 
सबंथा निवृत्त नही किया है। 

कालका कलिस्वरूप चल रहा है, उसमे जो अविषमतासे मार्गकी जिज्ञासाके साथ, बाकी दूसरे जो 
अन्य जाननेके उपाय है उनके प्रति उदारीनता रखता है वह ज्ञानीके समागममे अत्यन्त शीघ्रतासे कल्याण 
पाता है, ऐसा जानते है । 

क्ृष्णदासने जगत, ईव्वरादि सम्बन्धी जो प्रश्न लिखे हैं वे हमारे अति विशेष समागममे समझने 
योग्य हैं। इस प्रकारका विचार ( कभी कभी ) करनेमे हानि नही है। उनके यथायं उत्तर कदाचित्‌ अमुक 
काल तक प्राप्त न हों तो इससे घीरजका त्याग करनेके प्रति जाती हुई मतिको रोकना योग्य है। 

अविषमतासे जहाँ आत्मध्यान रहता है ऐसे 'श्रीरायचन्द्र' के प्रति बार बार नमस्कार करके यह 
पत्र अब पूरा करते है। 





३७७ बम्बई, वेशाख, १९४८ 
"योग असंख जे जिन कह्यान, घटमांही रिद्धि दाखी रे। 

नय पद तेमज जाणजो, आतमरास छे साखी रे॥ 
आत्मस्थ ज्ञानी पुरुष ही सहजप्राप्त प्रारब्धके अनुसार प्रवृत्ति करते है। वास्तविकता तो यह है 
कि जिस कालमे ज्ञानसे अज्ञान निवृत्त हुआ उसी कालमे ज्ञानी मुक्त है। देहादिमे अग्रतिबद्ध है। सुख 
दुःख हष॑ शोकादिमें अप्रतिबद्ध है। ऐसे ज्ञानीको कोई आश्रय या आलम्बन नही है| धोरज प्राप्त होनेके 
लिये उसे 'ईश्वरेच्छादि' भावना होना योग्य नही है । भक्तिमानको जो कुछ प्राप्त होता है, उसमे कोई 
क्लेशका प्रकार देखकर तटस्थ धीरज रहनेके लिये वह भावना किसी प्रकारमसे योग्य है। ज्ञानीके लिये 
'प्रारब्ध! “ईश्वरेच्छादि' सभो प्रकार एक ही भावके--सरीखे भावके हे । उसे साता-असातामे कुछ किसी 
प्रकारसे रागद्रेषादि कारण नही हैं। वह दोनोंमे उदासीन है। जो उदासीन है वह मूल स्वरूपमे निरा- 

लम्बन है। उसकी निरालम्बन उदासीनताको ईइ्वरेच्छासे भी बलवान समझते है ! 


'ईहवरेच्छा' शब्द भी अर्थान्तरस जानने योग्य है। ईइ्वरेच्छारूप आलम्बन आश्रयरूप भक्तिके 
लिये योग्य है। निराश्रय ज्ञानीको तो सभी समान है अथवा ज्ञानो सहज परिणामी है, सहजस्वरूपी है, 
सहजरूपसे स्थित है, सहजरूपसे प्राप्त उदयको भोगते है । सहजरूपसे जो कुछ होता है, वह होता है; जो 
नही होता वह नही होता है । वे कतंव्यरहित है, उनका कत॑व्यभाव विलीन हो चुका है। इसलिये आपको 
यह जानना योग्य है कि उन ज्ञानीके स्वरूपमे प्रारब्धके उदयकी सहज प्राप्ति अधिक योग्य है। ईव्वरमे 


किसी प्रकारसे इच्छा स्थापित कर उसे इच्छावान कहना योग्य है | ज्ञानी इच्छारहित या इच्छासहित यों 
कहना भी नहीं बनता, वे तो सहजस्वरूप है । 





३७८ जंबई, जेठ सुदी १०, रवि, १९४८ 
ईइ्वरादि सम्बन्धी जो निश्चय है, तत्सम्बन्धी विचारका अभी त्याग करके सामान्यतः 'समयसार' 


का अध्ययन करना योग्य है, अर्थात्‌ ईइवरके आश्रयसे अभी धीरज रहतो है, वह धीरज उसके विकल्पमें 
पड़नेसे रहनी विकट है। 


१. भावा्थ--जिनेन्द्र भगवानने मुक्तिके लिये असंख्य योग-साधन बताये हैं। समस्त प्रकारकी सिद्धियोकी 


संपत्ति आत्मामें ही रही हुई है, ऐसा कहा हैं। उसी प्रकार नव पदकी संपत्ति भी आस्मामें ही रहो हुई है, जिसका 
श्ाक्षो आत्मा स्वयमेष हे । 


२५ माँ वर्ष श्डरै 


'नि३चय' में अकर्त्ता, व्यवहार' में कर्त्ता, इत्यादि जो व्याख्यान 'समयसा र'मे है, वह विचारणीय 
है; तथापि जिसके बोधसम्बन्धी दोष निवृत्त हुए है, ऐसे ज्ञानीसे वह प्रकार समझना योग्य है। 

समझने योग्य तो जो है वह” स्वरूप, जिसे निविकल्पता प्राप्त हुई है, ऐसे ज्ञानीति--उनके 
आश्रयसे जीवके दोष गलित होकर, प्राप्त होता है, समझमे आता है। 

छ: मास सपूर्ण हुए जिसे परमार्थके प्रति एक भी विकल्प उत्पन्न नही हुआ ऐसे श्री” ' को 
नमस्कार है। 





३७९ बंबई, जेठ वदी २०, शुक्र, १९४८ 
हृदयरूप श्री सुभाग्य, 
जिसकी प्राप्तिके बाद अनन्तकालकी याचकता मिटकर सर्व कालके लिये अयाचकता प्राप्त होती 
है, ऐसा जो कोई हो तो उसे तरनतारन जानते हैं, उसे भर्जे । 
मोक्ष तो इस कालरूमे भी प्राप्त हो सकता है, अथवा प्राप्त होता है। परन्तु मुक्तिका दान देनेवाले 
पुरुषकी प्राप्ति परम दुलभ है; अर्थात्‌ मोक्ष दुलंभ नही, दाता दुलंभ है। 
उपाधियोगकी अधिकता रहती है | बलवान क्लेश जेसा उपाधियोग देनेकी 'हरीच्छा' होगी, अब इस 
स्थितिमे वह जैसे उदयमे आये वेसे वेदन करना योग्य समझते है । 
संसारसे कटाले हुए तो बहुत समय हो गया है, तथापि संसारका प्रसंग अभी विरामको प्राप्त नहो 
होता, यह एक प्रकारका बड़ा 'क्लेश' रहता है। 
आपके सत्सगकी अत्यन्त रुचि रहती है, तथापि उस प्रसंगकी प्राप्ति अभी तो “निबंल' होकर श्री 
“हरि'को सौंपते है । 
हमे तो कुछ करनेको बुद्धि नही होती, ओर लिखनेकी बुद्धि नही होती । कुछ कुछ वाणीसे प्रवृत्ति 
करते हैं, उसकी भी बूद्धि नही होती, मात्र आत्मरूप मौनस्थिति और उस सम्बन्धी प्रसंग, इस विषयमे 
बुद्धि रहती है ओर प्रसग तो उससे अन्य प्रकारके रहते है | 
ऐसी ही “ईषएवरेच्छा' होगी! यह समझकर, जेसे स्थिति प्राप्त होती है, वेसे ही योग्य समझ- 
कर रहते हैं । 
'बुद्धि तो मोक्षके विषयमें भी स्पृहावाली नही है। परन्तु प्रसंग यह रहता है। सत्संगमे रुचि 
रखनेवाले डुगरको हमारा प्रणाम प्राप्त हो । 
““बननी मारी कोयल” ऐसी एक गुजंरादि देशकी कहावत इस प्रसगमे योग्य है । 
<» शाति: शाति: शाति: 
नमस्कार पहुँचे । 


इ८० बंबई, जेंठ, १९४८ 
प्रभुभक्तिमे जैसे हो वेसे तत्पर रहना यह मुझे मोक्षका धुरंधर मार्ग लगा है। जाहे तो मनसे भो 
स्थिरतासे बेठकर प्रभुभक्ति अवश्य करना योग्य है। 
मनकी स्थिरता होनेका मुख्य उपाय अभी तो प्रभुभक्ति समझे । आगे भी वह, और बसा ही है, 
तथापि स्थूलरूपसे इसे लिखकर जताना अधिक योग्य रूगता है। 
'उत्तराध्ययनसूत्र के दूसरे इच्छित अध्ययन पढियेगा, बत्तीसवें अध्ययनकी शुरूकी चौबीस गाथाओं- 
का मनन करियेगा । 


१. बसकी मारी कोयरू । 








बेडर श्रीमद्‌ राजचंन्दर 


शम, संवेग, तिर्वेद, आस्था और अनुकम्पा इत्यादि सदगुणोंसे योग्यता प्राप्त करना, और किसी 
समय महात्माके योगसे, तो धर्म प्राप्त हो जायेगा | 
सत्संग, सत्शास्त्र और सदृब्रत ये उत्तम साधन है। 





रे८१ 
'सूथगडागसूत्र' का योग हो तो उसका दूसरा अध्ययन, तथा उदकपेढालवाला अध्ययन पढ़नेका 
अभ्यास रखिये। तथा “उत्तराध्ययन' के कुछ एक वेराग्यादिक चरित्रवाले अध्ययन पढ़ते रहिये, ओर 
प्रभातमे जल्दी उठनेकी आदत रखिये, एकातमे स्थिर बेठनेका अभ्यास रखिये। माया अर्थात्‌ जगत, लोक- 
का जिनमे अधिक वर्णन किया है वेसी पुस्तके पढ़नेकी अपेक्षा, जिनमे विशेषतः सत्पुरुषोके चरित्र अथवा 
वेराग्यकथाएँ हैं ऐसी पुस्तकें पढ़नेका भाव रखिये। 





रे८२ 
जिससे वेराग्यकी वृद्धि हो उसका अध्ययन विशेषरूपसे रखना, मतमतातरका त्याग करना, और 
जिससे मतमतातरकी वृद्धि हो बेसा पठन नही करना । असत्सगादिमे उत्पन्त होतो हुई रुचि दूर होनेका 
विचार वारंवार करना योग्य है। 
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जो विचारवान पुरुषको सर्वथा क्लेशरूप भासता है, ऐसे इस संसारमे अब फिर आत्मभावसे जन्म 

न लेनेकी निश्चल प्रतिज्ञा है। अब आगे तोनो कालमे इस ससारका स्वरूप अन्यरूपसे भासमान होने योग्य 
नही है, और भासित हो ऐसा तीनों कालमे सम्भव नहीं है। 


यहाँ आत्मभावसे समाधि है, उदयभावके प्रति उपाधि रहती है । 


श्री ती्थंकरने तेरहवे गुणस्थानकमे रहनेवाले पुरुषका नीचे लिखा स्वरूप कहा है- 

जिसने आत्मभावके लिये सब संसार संवृत किया है अर्थात्‌ जिसके प्रति सर्व संसारकी इच्छाके 
आनेका निरोध हुआ है, ऐसे निम्रैथको--सत्पुरुषको--तेरहवे गुणस्थानकमे कहना योग्य है। मनसमितिसे 
युक्त, वचनसमितिसे युक्त, कायसमितिसे युक्त, किसी भी वस्तुका ग्रहण-त्याग करते हुए समितिसे युक्त, 
दीघेशंकादिका त्याग करते हुए समितिसे युक्त, मनको संकोचनेवाला, बचनको संकोचनेवाला, कायाको 
संकोचनेवाला, सव॑ इन्द्रियोके सयमसे ब्रह्मचारी, उपयोगपूर्वक चलनेवाला, उपयोगपूर्वक खड़ा रहनेवाला, 
उपयोगपु्वक बेठनेवाला, उपयोगपुवंक शयन करनेवाला, उपयोगपूर्वक बोलनेवाला, उपयोगपुर्वक आहार 
लेनेवाला और उपयोगपूवंक इवासोच्छवास लेनेवाछा, आँखको एक निमिषमात्र भी उपयोगरहित न चलाने- 
वाला अथवा उपयोगरहित जिसको क्रिया नही है ऐसे इस निर्ग्रन्थकी एक समयमे क्रिया बाँधी जाती है, 
दूसरे समयमे भोगी जातो है, तीसरे समयमे वह कमंरहित होता है, अर्थात्‌ चौथे समयमें वह क्रियासम्बन्धी 
सब चेष्टासे निवृत्त होता है। श्री तोथंकर जैसेको कैसा अत्यन्त निश्चल, [ अपूर्ण ] 





बे८४ बंबई, आषाढ़ सुदी ९, (९४८ 

शब्दादि पाँच विषयोकी प्राप्तिकी इच्छासे जिनके चित्तमें अत्यन्त व्याकुलता रहती है, ऐसे जीव 

जिस कालमे विद्येषरूपसे दिखायी देते हैं, वह यह 'दुषम कलियुग” नामका काल है। उस कालमें जिसे 
परमार्थके प्रति विद्वुलता नहीं हुई, चित्त विक्षेपको प्राप्त नही हुआ, सगसे प्रवर्नमेद प्राप्त नहीं हुआ, 


२५ था वर्च शड३ 


दूसरी प्रीतिके प्रसंगमें जिसका चित्त आवृत नही हुआ, ओर जो दूसरे कारण हैं उनमे जिसका विश्वास 
नही है, ऐसा यदि कोई हो तो वह इस कालमे दूसरा श्री राम' है। तथापि यह देखकर सखेद आइचये 
होता है कि इन गुणोके किसी अंशमे सम्पन्न भी अल्प जीव दृष्टिगोचर नही होते । 

निद्राके सिवाय होष समयमेंसे एकाध घंटेके सिवाय दोष समय मन, वचन, कायासे उपाधिके योगमे 
रहता है | उपाय नहीं है, इसलिये सम्यकपरिणतिसे सवेदन करना योग्य है। 


महान आइचयंकारी जल, वायु, घचद्र, सूर्य, अग्नि आदि पदार्थोके गुण सामान्य प्रकारसे भी जेसे 
जीवोकी दृष्टिमे नहीं आते हैं, ओर अपने छोटेसे घरमे अथवा अन्य किन्‍्ही वस्तुओमे किसी प्रकारका 
मानो आइचयंकारक स्वरूप देखकर अहंत्व रहता है, यह देख ऐसा लगता है कि लोगोंका अनादिकालका 
दृष्टिञ्रम दूर नही हुआ, जिससे यह दूर हो ऐसे उपायमे जीव अल्प भी ज्ञानका उपयोग नहीं करता; और 
उसकी पहचान होनेपर भी स्वेच्छासे व्यवहार करनेको बुद्धि वारंवार उदयमे आती है; इस प्रकार बहुत 
जीवोकी स्थिति देखकर ऐसा समझें कि यह लोक अनन्तकाल रहनेवाला है। 


नमस्कार पहुँचे | 
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सूर्य उदय-अस्तरहित है, मात्र लोगोंको जब चक्षुमर्यादासे बाहर हो तब अस्त और जब चल्षु- 
मर्यादामे हो तब उदय ऐसा भासता है। परन्तु सूयंमे तो उदयअस्त नही है । वेसे ही ज्ञानी है, वे सभी 
प्रसंगमे जेसे हैं वेसे है, मात्र प्रसगकी मर्यादाके अतिरिक्त लोगोका ज्ञान नही है इसलिये उस प्रसंगमे अपनी 
जैसी दशा हो सके वैसी दशाकोी ज्ञानीके सम्बन्धमे कल्पना करते हे, और यह कल्पना जीवको ज्ञानीके परम 
आत्मत्व, परितोषत्व, मुक्तत्वको जानने नही देती ऐसा जानना योग्य है| 

जिस प्रकारसे प्रारब्धका क्रम उदय होता है उस प्रकारसे अब तो वतंन करते है, और ऐसा वतन 
करना किसी प्रकारसे तो सुगम भासता है। ठाकुर साहबको मिलनेकी बात आजके पन्नमे लिखी, पर 
प्रारब्ध क्रम वेसा नही रहता । उदीरणा कर सकें ऐसी असुगम वृत्ति उत्पन्न नही होती । 

यद्यपि हमारा चित्त नेत्र जेसा है, नेत्रमे दूसरे अवयवोकी भाँति एक रजकण भी सहन नही हो 
सकता । दूसरे अवयवोंरूप अन्य चित्त है। हमारा जो चित्त है वह नेत्ररूप है, उसमें वाणीका उठना, 
समझाना, यह करना, अथवा यह न करना, ऐसा विचार करना बहुत मुश्किलसे होता है। बहुतसी क्रियाएँ 
तो शून्यताकी भाँति होती है, ऐसी स्थिति होनेपर भी उपाधियोगकों तो बलपूवंक आराधते हैं। यह वेदन 
करना कम बिकट नही लगता, कारण कि आँखसे जमीनकी रेती उठाने जेसा यह काय॑ है । वह जेसे 
दु खसे--अत्यन्त दुखसे--होना विकट है, वेसे चित्तको उपाधि उस परिणामरूप होनेके समान है। सुग- 
मतासे स्थित चित्त होनेसे वेदनाको सम्पकप्रकारसे भोगता है, अखड समाधिरूपसे भोगता है। यह बात 
लिखनेका आशय तो यह है कि ऐसे उत्कृष्ट वेराग्यमे ऐसा उपाधियोग भोगनेका जो प्रसंग है, उसे केसा 
समझना ? और यह सब किसलिये किया जाता है ? जानते हुए भी उसे छोड़ा क्यो नही जाता ? यह सब 
विचारणीय है। 

मणिके विषयमे लिखा सो सत्य है । 

“ईद्वरेच्छा' जैसी होगो वैसे होगा । विकल्प करनेसे खेद होता है, और वह तो जब तक उसकी 
इच्छा होगो तब तक उसी प्रकार प्रवृत्ति करेगा । सम रहना योग्य है । 

दूसरी तो कोई स्पूह्य नही है, कोई प्रारब्धरूप स्पृह्ा भी नही है, सत्तारूप कोई पूर्वमे उपाजित 
को हुई उपाधिरूप स्पृहाका तो अनुक्रमसे संवेदन करना है। एक सत्संग--आपके सत्संगकी स्पृह्या रहत 


श्ड्ट झीमद्‌ राजजन्त 


है। रुचिमात्र समाधानको प्राप्त हुई है । यह आइचर्यरूप बात कहाँ कहनी ? आदचय होता है। यह जो 
देह मिली है बह पूवें कालमे कभी न मिलो हो तो भविष्यकालमे भी प्राप्त होनेवाली नही है। धन्यरूप-- 
कृताथरूप ऐसे हममे यह उपाधियोग देखकर सभो लोग भूलें, इसमे आइचय नही है। और पूव॑मे यदि 
सत्पुरुषकी पहचान नही हुई है तो वह ऐसे योगके कारणसे है। अधिक लिखना नही सूझता । 
नमस्कार पहुँचे | गोशलियाको समपरिणामरूप यथाथोग्य और नमस्कार पहुँचे । 
समस्व॒रूप श्री रायचन्द्रके यथायोग्य । 





३८६ बम्बई, आषाढ वदी ३०, १९४८ 
पत्र प्राप्त हुए है। अन्न उपाधिनामसे प्रारब्ध उदयरूप है। उपाधिमें विक्षेपरहित होकर व्यवहार 

करना यह बात अत्यन्त विकट है; जो रहती है वह थोडे कालमे परिपक्व समाधिरूप हो जाती है | 
समात्मप्रदेश-स्थितिसे यथायोग्य । शान्ति: 
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जीवको स्वस्वरूप जाने बिना छुटकारा नहीं है, तब तक यथायोग्य समाधि नही है। यह जाननेके 
लिये मुमुक्षुता और ज्ञानीकी पहचान उत्पन्न होने योग्य है। ज्ञानीको जो यथायोग्यरूपसे पहचानता है वह 
ज्ञानी हो जाता है--ऋरमसे ज्ञानी हो जाता है । 
आनन्दघनजीने एक स्थानपर ऐसा कहा है कि-- 
"जिन थई” 'जिनने' जे आराधे, ते सही जिनवर होवे रे। 
भूंगी ईलिकाने जटकावे, ते भृंगी जग जोबे रे॥ 
जिनेन्द्र होकर अर्थात्‌ सासारिक भाव सम्बन्धी आत्मभाव त्यागकर, जो कोई जिनेन्द्र अर्थात्‌ केवल- 
ज्ञानीकी--वीतरागकी आराधना करता है, वह निशचयसे जिनवर अर्थात्‌ केवल्यपदसे युक्त हो जाता है। 
उन्होंने भृंगोी ओर ईलिकाका ऐसा दृष्टान्त दिया है जो प्रत्यक्ष--स्पष्ट समझमें आता है। 
यहाँ हमे भी उपाधियोग रहता है; अन्य भावमें यद्यपि आत्मभाव उत्पन्न नही होता और यही मुख्य 
समाधि है | 





८८ बम्बई, श्रावण सुदी ४, बुध, १९५४८ 
“जगत जिसमे सोता है, उसमे ज्ञानो जागते है, जिसमें ज्ञानी जागते हैं उसमें जगत सोता है। जिसमे 
जगत जागता है, उसमे ज्ञानी सोते है', ऐसा श्रीकृष्ण कहते है ।* 


आत्मप्रदेश समस्थितिसे नमस्कार । 
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असत्संगमे उदासीन रहनेके लिये जीवमें अप्रमादरूपसे निश्चय होता है, तब 'सत्ज्ञान' समझमें 
माता है; उससे पहले प्राप्त हुए बोधको बहुत प्रकारका अन्तराय होता है। 
जगत ओर मोक्षका मार्ग ये दोनो एक नही है। जिसे जगतकी इच्छा, रुचि, भावना है उसे मोक्षमें 
अनिच्छा, अरुचि, अभावना होती है, ऐसा मालूम होता है । 








१. पाठान्तर--जिनस्वरूप थई जिन आराघे ' '**। २. भगवद्गीता ज० २, इलोक ६९ 
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३९० बम्बई, श्रावण सुदी १०, बुध, १९४८ 


आत्मरूप श्री सुभाग्यके प्रति, 

निष्काम यथायोग्य । 

जिन उपाजित कर्मोको भोगते हुए भावीमे बहुत समय व्यतीत होगा, वे बलपूर्वक उदयमे आकर 
क्षीण होते हो तो वेया होने देना योग्य है, ऐसा अनेक वर्षोका संकल्प है । 

व्यावहारिक प्रसग सम्बन्धी चारो तरफसे चिन्ता उत्पन्न हो, ऐसे कारण देखकर भी निर्भयता, 
आश्रय रखना योग्य है । मार्ग ऐसा है। 

अभी हम विशेष कुछ लिख नही सकते, इसके लिये क्षमा माँगते है और निष्कामतासे स्मृतिपूर्वक 
नमस्कार करते है | यही विनती । 

"तागर सुख पामर नव जाणे, वल्लमभ सुख न कुमारी, 
अनुभव विण तेम ध्यान त्ण सुख, कोण जाणे नर नारी रे, भविका० 





“मन महिलानुं रे वहाला उपरे, बोजां काम करंत। 


३०१ बम्बई, श्रावण सुदी १०, बुध, १९५४८ 
केवल निष्काम यथायोग्य | 
य्रहोँ उपाधियोगमे है, ऐसा समझकर पत्रादि भेजनेका काम नही किया होगा, ऐसा समझते हैं। 
शास्त्रादि विचार और सत्कथा-प्रसगमे वहाँ कैसे योगसे रहना होता है ? सो लिखियेगा । 
'सत्‌' एक प्रदेश भी दूर नही है, तथापि उसकी प्राप्तिमे अनत अंतराय--लोकानुसार प्रत्येक ऐसे 
रहे हैं। जीवका कतंव्य यह है कि अप्रमत्ततासे उस 'सत्‌' का श्रवण, मनन ओर निदिष्यारन करनेका 
अखड निश्चय रखे । 


आप सबको निष्कामतासे यथायोग्य | 


इ९०२ बबई, श्रावण सुदी १०, बुध, १९४८ 
है राम ! जिम अवसरपर जा प्राप्त हो उसमे सन्तुष्ट रहना, यह सत्युरुषोका कहा हुआ सनातन 
धरम है, ऐसा वसिष्ठ कहते थे । 


३०३ बंबई, श्रावण सुदी १०, बुध, १९४८ 

नमन मसहिछानुं रे बहाला उपरं, बोजां काम करंत। 

तेम श्रुतधर्म रे सत वृढ़् घरे, शानाक्षेपकवत ॥ 
जिसमें मनकी व्याख्याके विषयमे लिखा है वह पत्र, जिसमे पीपल-पानका दृष्टांत लिखा है वह पत्र, 
जिसमे 'यमनियम संयम आप कियो' इत्यादि काव्यादिके विषयमें लिखा है वह पत्र, जिसमे मनादिका 
निरोध करते हुए शरीरादि व्यथा उत्पन्न होने सम्बन्धी सूचन है वह पत्र, और उसके बाद एक सामान्य, 
इस तरह सभी पत्र मिले है। उनमे मुख्य भक्तिसम्बन्धी इच्छा, मूतिका प्रत्यक्ष होना, इस बात सम्बन्धी 

प्रधान वाक्य पढ़ा है, ध्यानमे है। 


१ भावार्थके लिये देखे आक ३११ २, विदेषाथंके लिये देखें आक ३९४ 
है है 





कट६्‌ शोसद्‌ राजचन्द 


इस प्रशनके सिवाय बाकीके पत्रोका उत्तर अनुक्रमसे लिखनेका विचार होते हुए भी अभी उसे 
समागममें पूछने योग्य समझते है, अर्थात्‌ यह जताना अभो योग्य लगता है। 
दूसरे भी जो कोई परमार्थसम्बन्धी विचार-प्रइन उत्पन्न हो उन्हे लिख रखना दशक्‍्य हो तो लिख 
रखनेका विचार योग्य है । 
पूवंकालमें आराधित, जिसका नाम मात्र उपाधि है ऐसी समाधि उदयरूपसे रहती है । 
अभी वहाँ पठन, श्रवण और मननका योग किस प्रकारका होता है ? 
आनन्दघनजीके दो पद्य स्मृतिमे आते है, उन्हे लिखकर अब यह पत्र समाप्त करता हूँ। 
डुणविध परखो मन विसरामी जिनवर शुण जे गावे 
दोनबन्धुनी महेर नजरथी, आनंदघन पद पावे 0७ 
हो मल्लिजिन सेवक केस अधगणीए । 





मन सहिलानुं रे वहाला उपरे, बीजां काम करंत, 





जित थई जिनवर जे आराधे, ते सहो जिनवर होवे रे। 
भूंगी ईलिकाने चटकावे, ते भृंगो जग जोवे रे॥. --श्री आनन्दघन 





इ्ण्ड बंबई, श्रावण वदी १०, १९५४८ 
मन महिलानुं रे वहाला उपरे, बीजां काम करंत | 
तेम श्रुतधर्मे रे मन दृढ़ घरे, ज्ञानाक्षेपकवंत ॥--धन० 
घरसम्बन्धी दूसरे समस्त कार्य करते हुए भी जेसे पतिन्नता (महिला शब्दका अर्थ) स्त्रीका मन 
अपने प्रिय भरतारमे लीन रहता है, वेसे सम्यग्दृष्टि जीवका चित्त संसारमे रहकर समस्त कार्य प्रसंगोको 
करते हुए भी ज्ञानीसे श्रवण किय हुए उपदेशधमंमे तलल्‍्लीन रहता है । 
समस्त ससारमे स्त्रीपुरुषके स्नेहको प्रधान माना गया है, उसमे भी पुरुषके प्रति स्त्रीके प्रेमको 
किसी प्रकारसे भी उससे विशेष प्रधान माना गया है, और उसमे भी पतिके प्रति पतिक्नता स्त्रीके स्नेहको 
प्रधानमे भी प्रधान माना गया है। वह स्नेह ऐसा प्रधान-प्रधान किसलिये माना गया है ? तब जिसने 
सिद्धान्तको प्रबलतासे प्रदर्शित करनेके लिये उस दृष्टातको ग्रहण किया है, ऐसा सिद्धान्तकार कहता है कि 
हमने उस स्नेहको इसलिये प्रधानमे भी प्रधान समझा है कि दूसरे सभी घर सम्बन्धी (आर दूसरे भी) काम 
करते हुए भी उस पतिक्नरता महिलाका चित्त पतिमे ही लीनरूपसे, प्रेमरूपसे, स्मरणरूपसे, ध्यानरूपसे, 
इच्छारूपसे रहता है। 
परन्तु सिद्धान्तकार कहता है कि इस स्नेहका कारण तो संसार प्रत्ययी है, और यहाँ तो उसे 
असंसार-प्रत्ययी करनेके लिये कहना है, इसलिये वह स्नेह छोनरूपसे, प्रेमरूपसे, स्मरणरूपसे, ध्यानरूपसे, 
इच्छारूपसे जहाँ करने योग्य है, जहाँ वह स्नेह अससार परिणामको प्राप्त होता है उसे कहते है । 
बह स्नेह तो पतिब्रतारूप मुमुक्षुको ज्ञानी द्वारा श्रवण किये हुए उपदेशादि धर्मके प्रति उसी प्रकारसे 


करना योग्य है; और उसके प्रति उस प्रकारसे जो जीव रहता है, तब 'कान्ता' नामको समकित सम्बन्धी 
दृष्टिमे वह जीव स्थित है, ऐसा जानते हैं । 


१. भावाथथ-हस प्रकार परीक्षा करके अठारह दोषोंसे रहित देख करके मनको विश्राम देनेवाले जिनवरका जो 
गुणगान करता है, वह दीनबन्धुकी कृपादृष्टिसि आनदघनपद-मोक्ष पाता हैं। हे मल्लिनाथ ! सेवककी उपेक्षा किसलिये ? 





२५ याँ वर्ष ३४७ 


ऐसे अर्थसे भरे हुए ये दो पद है, वे पद तो भक्ति प्रधान हैं, तथापि उस प्रकारसे गृढ़ आशयमे 
जीवका निदिध्यासन न हो तो क्वचित्‌ अन्य ऐसा पद ज्ञानप्रधान जैसा भासित होता है, और आपको 
भासित होगा ऐसा जानकर उस दूसरे पदका वैसा भास बाधित करनेके लिये पत्र पूर्ण करते हुए फिर 
मात्र प्रथमका एक ही पद लिखकर प्रधानरूपसे भक्तिको बताया है । 

भक्तिप्रधान दशामे रहनेसे जीवके स्व्रच्छंदादि दोष सुगमतासे विलय होते हैं, ऐसा ज्ञानी-पुरुषोंका 
प्रधान आशय है। 

यदि जीवमे अल्प भी निष्काम भक्ति उत्पन्न हुई होती है तो वह अनेक दोषोंसे निवृत्त करनेके लिये 
योग्य होती है। अल्प ज्ञान अथवा ज्ञानप्रधानदशा असुगम मागगेके प्रति, स्वच्छदादि दोषके प्रति, अथवा 
पदाथंसम्बन्धी भ्रान्तिके प्र।त ले जाता है, बहुत करके ऐसा होता है, उसमे भी इस कालमे तो बहुत काल 
तक जीवनपर्यन्त भी जीवको भक्तिप्रधानदशाकी आराधना करना योग्य है; ऐसा निइचय ज्ञानियोने किया 
ज्ञात होता है । ( हमे ऐसा लगता है और ऐसा ही है । ) 

हृदयमे जो मूर्तिसम्बन्धी दर्शन करनेकी आपकी इच्छा है, उसे प्रतिबन्ध करनेवाली प्रारब्ध स्थिति 
( आपकी ) है, ओर उप स्थितिके परिपक्व होनेमे अभी देर है। और उस मून्तिकी प्रत्यक्षतामे तो अभी 
गृहाश्रम है, और चित्रपटमे सन्यस्ताश्रम है, यह एक ध्यानका दूसरा मुख्य प्रतिबन्ध है। उस मूर्तिसे उस 
आत्मस्वरूप पुरुषकी दशा पुन' पुन उसके वाक्यादिके अनुसंधानमे विचारणीय है, ओर उसका उस 
हृदयदर्ंनसे भी बडा फल है। इस बातको यहाँ सक्षिप्त करना पड़ता है । 

'भृंगी ईलिकाने खटकावे, ते भूगी जग जोवे रे ।' 

यह पद्य परपरागत है। ऐसा होना किसी प्रकारसे सभव है, तथापि उसे प्रोफेसरके गवेषणके अनु- 
सार माने कि वैसा नहीं होता, तो भो इसमे कोई हानि नही है, क्योकि दृष्टात वेसा प्रभाव उत्पन्न करने 
योग्य है, तो फिर सिद्धातका ही अनुभव या विचार कतंव्य है । प्रायः इस दृष्यतसंबधी किसोको ही विकल्प 
होगा। इसलिये यह दृशत मान्य है, ऐसा लगता है। लोकदृष्टिसि अनुभवगम्य है, इसलिये सिद्धान्तमे 
उसकी प्रबलता समझकर महापुरुष यह दृष्टात देते आये है और हम किसी प्रकारसे वेसा होता संभव भी 
समझते है । एक समयके लिये भी कदाचित्‌ वह दृष्टात सिद्ध न हा ऐसा प्रमाणित हो, तो भी तीनों काल- 
में निराबाध, अखण्ड-सिद्ध ऐसी बात उसके सिद्धान्तपदकी तो है। 

(जिन स्वरूप थई जिन आराधे, ते सही जिनवर होबे रे।' 

आनन्दघनजी और अन्य सभी ज्ञानी पुरुष ऐसे हो कहते है, और जिनेन्द्र कुछ अन्य ही प्रकार 
कहते है कि अनन्त बार जिनसबंधी भक्ति करनेपर भी जीवका कल्याण नही हुआ, जिनमागंमे अपनेको 
माननेवालं स्त्रीपुरुष ऐसा कहते है कि हम जिनेद्रकी आराधना करते है, और उसकी आराधना करने जाते 
हैं, अथवा आराधनाके उपाय अपनाते है, वेसा होनेपर भी वे जिनवर हुए दिखायो नही देते | तीनो कालमे 
अखण्ड ऐसा यह सिद्धान्त यहाँ खडित हो जाता है, तब यह बात विकल्प करने योग्य क्यो नही ? 





इ०्५ बम्बई, श्रावण वदी, १९४८ 


3७ 
तिम अर तधसें रे सन दुढ़ धरे, शानाक्षेपकंत' 
जिसका विचारज्ञान विक्षेपरहित हुआ है, ऐसा 'ज्ञानाक्षेपतव॒त' आत्मकल्याणकी इच्छावाला पुरुष 
हो वह ज्ञानीमुखसे श्रवण किये हुए आत्मकल्याणरूप धसंमे निश्चवल परिणाससे सतको धारण करता है, 
यह सामान्य भाव उपर्युक्त पदका है। 





१, देखे आक ३८७ अथंके लिये । 


३४८ श्रीमद्‌ राजचन्तर 


उस निशचल परिणामका स्वरूप वहाँ कैसे घटित होता है ? यह पहले ही बता दिया है कि जैसे 
दूसरे घर काम करते हुए भी पतिब्रता स्त्रोका मन अपने प्रिय स्वामीमे रहता है वेसे । जिस पदका विशेष 
अथे आगे लिखा है, उसे स्मरणमे लाकर सिद्धातरूप उपयुंक्त पदमे सधीभूत करना योग्य है कारण कि 'मन 
महिलानु वहाला उपरे' यह पद दृष्टातरूप है । 

अत्यन्त समर्थ सिद्धातका प्रतिपादन करते हुए जीवके परिणामम वह सिद्धात स्थित होनेके लिये 
समर्थ दृष्टात देना ठीक है, ऐसा जानकर ग्रन्थकर्ता उस स्थानपर जगतमे, ससारमे प्रायः मुख्य पुरुषके 
प्रति स्त्रीका 'क्लेशादि भाव' रहित जो काम्यप्रेम है उसी प्रेमको सत्पुरुषसे श्रवण किये हुए रु धरम परिण- 
मत करनेको कहते हैं। उस सत्पुरुष द्वारा श्रवणप्राप्त धममे, दूसरे सब पदार्थोमे रहे हुए प्रेमसे उदासीन 
होकर, एक लक्षसे, एक ध्य।नसे, एक लयसे, एक स्मरणसे, एक श्रेणिसे, एक उपयोगसे, एक परिणामसे 
सव॑ वृत्तिमे रहे हुए काम्यप्रेमको मिटाकर, श्रुतधर्मरूप करनेका उपदेश !कया है। इस काम्य प्रेमसे अनन्त- 
गुणविशिष्ट श्रुतप्रेम करना उचित है। तथापि दृष्टात परिसीमा नही कर सका, जिससे दृष्टातकी 
परिसीमा जहा हुई वहाँ तकका प्रेम कहा है । सिद्धात वहाँ परिसीमाकों प्राप्त नही किया है। 

अनादिसे जीवको संसाररूप अनत परिणति प्राप्त होनेसे अससारत्वरूप किसी अशका उसे बोध 
नही है। अनेक कारणोका योग प्राप्त होनेपर उस अंशदृष्टिको प्रगट करनेका योग प्राप्त हुआ तो उस 
विषम ससारपरिणतिके आडे आनेसे उसे वह अवकाश प्राप्त नही होता, जब तक वह अवकाश प्राप्त नहीं 
होता तब तक जीव स्वप्राप्लिभानके योग्य नही है। जब तक वह प्राप्ति नही होती तब तक जीवको किसी 
प्रकारसे सुखी कहना योग्य नही है, दुःखी कहना योग्य है, ऐसा देखकर जिन्हें अत्यन्त अनन्त करुणा श्राप्त 
हुई है, ऐसे आप्तपुरुषने दुःख मिटनेका मार्ग जाना है जिसे बे कहते थे, कहते है, भविष्यकालमे कहेगे | 
वह मार्ग यह है कि जिनमे जीवकी स्वाभाविकता प्रगट हुई है, जिनमे जीवका स्वाभाविक सुख प्रगट 
हुआ है, ऐसे ज्ञानीपुरुष ही उस अजश्ञानपरिणति और उससे प्राप्त होनेवाले दुःखपरिणामको दूरकर आत्मा- 
को स्वाभाविकरूपसे समझा सकने थोग्य है, कह सकने योग्य है, और वह वचन स्वाभाविक आत्मज्ञान- 
पूवंक होनेसे दु:ख मिटानेमे सम थे है। इसलिये यदि किसी भी प्रकारसे जोवको उस बचनका श्रवण प्राप्त 
हो, उसे अपूवंभावरूप जानकर उसमे परम प्रेम रहे, तो तत्काल अथवा अमुक अनुक्रमसे आत्माकी 
स्वाभाविकता प्रगट होती है । 
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ठ्* 
अन-अवकाश आस्मस्वरूप रहता है, जिसमे प्रारब्धोदयके सिवाय दूसरा कोई अवकाश योग नही है। 
उस उदयमे कक्‍्वचित्त्‌ परमाथभाषा कहनेका योग उदयमे आता है, क्वचित्‌ परमार्थभाषा लिखनेका 
योग उदयमे आता है, और क्वचित्‌ परमार्थभाषा समझानेका योग उदयमे आता है | अभी तो वेश्यदशाका 
योग विशेषरूपसे उदयमे रहता है, और जो कुछ उदयमे नहीं आत्ता उसे कर सकनेकी अभी तो 
असमर्थता है । 
जीवितव्यको मात्र उदयाधीन करनेसे, होनेसे विषमता मिटी है। आपके प्रति, अपने प्रति, अन्यके प्रति 
किसी प्रकारका वेभाविक भाव प्रायः उदयको प्राप्त नही होता, और इसी कारणसे पत्रादि कार्य करनेरूप 
पर्माथंभाषा-योगसे अवकाश्ष प्राप्त नही है ऐसा लिखा है, वह वैसा ही है। 


पूर्वोपाजित स्वाभाविक उदयके अनुसार देहस्थिति है; आत्मरूपसे उसका अवकाश क्त्यन्ता- 
भावरूप है । 


२५ थाँ वर्ष ई४९, 


उस पुरुषके स्वरूपको जानकर उसकी भक्तिके सत्सगका महान फल है, जो मात्र चित्रपटके योगसे, 
ध्यानसे नही है । 

जो उस पुरुषके स्वरूपको जानता है, उसे स्वाभाविक अत्यन्त शुद्ध आत्मस्वरूप प्रगट होता है। 
उसके प्रगट होनेका कारण उस पु रुषको जानकर सव॑ प्रकारकी ससारकामनाका परित्याग करके--असंसार 
परित्यागरूप करके--शुद्ध भक्तिसे वह पुरुषस्वरूप विचारने योग्य है। चित्रपटकी प्रतिमाके हृदय-दर्शनसे 
उपर्युक्त 'आत्मस्वरूपकी प्रगटता” रूप महान फल है, यह वाक्य निविसवादी जानकर लिखा है। 

'मन सहिलानु वहाछा उपर, बोजां काम करंत' इस पदकें विस्तारवाले अथ्थंको आत्मपरिणामरूप 
करके उस प्रेमभक्तिको सत्पुरुषमे अत्यन्तरूपसे करना योग्य है, ऐसा सब तीर्थंकरोने कहा है, वरतंमानमें 
कहते हैं और भविष्यमे भी ऐसा ही कहेगे । 

उस पुरुषसे प्राप्त हुई उसक्री आत्मपद्धतिसूचक भाषामे जिसका विचारज्ञान अक्षेपक हुआ है, 
ऐसा पुरुष, वह उस पुरुषकों आत्मकल्याणका कारण समझकर, वह श्रुत (श्रवण) धमंमे मन (आत्मा) को 
धारण (उस रूपसे परिणाम) करता है। वह परिणाम केसा करना योग्य है? 'मन महिलानुं रे बहाला 
उपरे, बीजा काम करत' यह दृष्शत देकर उसका समर्थन किया है । 

घटित तो इस तरह होता है कि थुरुषके प्रति स्त्रीका काम्यप्रेम संसारके दूसरे भावोंकी अपेक्षा 
शिरोमणि है, तथापि उस प्रेमसे अनत गुणविशिष्ट प्रेम, मत्पुरुषसे प्राप्त हुए आत्मरूप श्रुतधमंमे करना 
योग्य है, परन्तु उस प्रेमका स्वरूप जहाँ अदृष्टातता-दृष्टान्ताभावको प्राप्त होता है, वहाँ बोधका अवकाश 
नही है ऐसा समझकर उस श्रुतधमंके लिये भरतारके प्रति स्त्रीके काम्यप्रेमका परिसीमानूत दृष्टात दिया 
है । सिद्धान्त वहाँ परिसीमाको प्राप्त नही होता | इसके आगे सिद्धान्त वाणीके पीछेके परिणामकों पाता 
है अर्थात्‌ वाणीसे अतीत-परे हो जाता है और आत्मव्यक्तिसे ज्ञात होता है, ऐसा है। 
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शुभेच्छासम्पन्त भाई त्रिभोवन, स्थभतीर्थ । 
आत्मस्वरूपमे स्थिति है ऐसा जो उसके निष्काम स्मरणपूवक यथायोग्य पढियेगा । उस तरफका 
“आज क्षायिकसमकित नही होता' इत्यादि सम्बन्धी व्याख्यानके प्रसगका आपका लिखा पत्र प्राप्त हुआ 
है । जो जीव उस उस प्रका रसे प्रतिपादन करते है, उपदेश करते है, और उस संबधी विशेषरूपसे जीवोको 
प्रेरणा करते हैं, वे जीव यदि उतनी प्रेरणा, गवेषणा जीवके कल्याणके विषयमे करेंगे तो उस प्रइनके 
समाधान होनेका कभी भी उन्हे प्रसंग प्राप्त होगा | उन जीबोके प्रति दोषदृष्टि करना योग्य नही है, केवल 
निष्काम करुणासे उन जीवोको देखना योग्य है। तत्सम्बन्धी किसी प्रकारका खेद चित्तमे लाना योग्य नही 
है, उस उस प्रसगमे जीवको उनके प्रति क्रोधादि करना योग्य नही है। उन जीवोको उपदेश द्वारा सम- 
झानेका कदाचित्‌ आपको विचार होता हो, तो भी उसके लिये आप वतंमानदशासे देखते हुए तो निरुपाय 
हैं. इसलिये अनुकपाबुद्धि ओर समताबुद्धिसे उन जीवोके प्रति सरल परिणामसे देखना और ऐश! ही इच्छा 
करना, और यही परमाथंमार्ग है, ऐसा निश्चय रखना योग्य है । 
अभी उन्हे जो कम॑ंसबधी आवरण है, उसे भंग करनेकी यदि उन्हे ही चिन्ता उत्पन्न हो तो फिर 
आपसे अथवा आप जैसे दूसरे सत्संगीके मुखसे कुछ भी श्रवण करनेकी वारंवार उन्हे उल्लास वृत्ति उत्पन्न 
होगी, और किसी आत्मस्वरूप सत्पुरुषके योगसे मार्गंकी प्राप्ति होगी, परन्तु ऐसी चिन्ता उत्पन्न होनेका यदि 
उन्हे समीप योग हो तो अभी बे ऐसो चेष्टामे न रहेगे। और जब तक जीवकी उस उस प्रकारकी चेष्टा है तब 
तक तीथैकर जेसे ज्ञानीपुरुषका वाक्य भी उसके लिये निष्फल होता है, तो आप आदिके वाक्य निष्फल 
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हों, और उन्हें क्लेशरूप भासित हों, इसमे कुछ आदइचय नहीं, ऐसा समझकर ऊपर प्रदर्शित अंतरंग 
भावनासे उनके प्रति बर्ताव करना, ओर किसी प्रकारसे भी उन्हें आपसम्बन्धी क्लेशका कम कारण प्राप्त 
हो, ऐसा विचार करना इस मार्गमें योग्य माना गया है। 


फिर एक और सूचना स्पष्टरूपसे लिखना योग्य प्रतीत होता है, इसलिये लिखते हैं। वह यह है 
कि हमने पहिले आप इत्यादिको बताया था कि यथासभव उम्ारे सबधी दूसरे जीवोंसे कमर बात करना। 
इस अनुक्रममें बर्ताव करनेके ध्यानका विसर्जन हुआ हो तो अब फिरसे स्मरण रखना | हमारे सम्बन्धमे 
और हमारे कहे या लिखे हुए वाक्योके सम्बन्धमे ऐसा करना योग्य है, और अभी इसके कारणोको आपको 
स्पष्ट बताना योग्य नही है। तथापि यदि अनुक्रमसे अनुसरण करनेमे उसका विसर्जन होता हो तो दूसरे 
जीवोको क्लेशादिका कारण हो जाता है, यह भी अब 'क्षायिककी चर्चा' इत्यादि प्रसंगसे आपके अनुभवमे 
आ गया है। जो कारण जीवको प्राप्त होनेसे कल्याणका क्रारण हो उन जीवोको इस भवमे उन कारणो- 
की प्राप्ति होती हुई रुक जाती है, क्योकि वे तो अपनी अज्ञानतासे न पहचाने हुए सत्पुरुषसम्बन्धी आप 
इत्यादिसे प्राप्त हुई बातसे वे सत्पुरुषके प्रति विमुखताको प्राप्त होते है, उसके तिषयमे आग्रहपूव॑ंक अन्य 
अन्य चेष्टाएँ कल्पित करते है, और फिर वैसा योग हानेपर वेसी विमुखता प्राय: प्रबलताको प्राप्त होती 
है। ऐसा न होने देनेके लिये और इस भवमे यदि उन्हे बसा योग अज्ञानतासे प्राप्त हो जाये तो कदाचित्‌ 
श्रेयको प्राप्त करेगे, ऐसी धारणा रखकर, अतरगमे ऐसे सत्पुरुषको प्रगट रखकर बाह्मरूपसे गुप्तता 
रखना अधिक योग्य है । वह गुप्तता मायाकपट नही हे, क्योकि वेसा बर्ताव करना मायाकपटका हेतु नही 
है, उनके भविष्यकल्याणका हेतु है, जो वेसा हाता है वह मायाकपट नही होता , ऐसा समझते हे । 


जिसे दर्शनमोहनीय उदयमे प्रबलतासे है, ऐसे जोवकों अपनी ओरसे सत्पुरुषादिके विषयमे मात्र 
अवज्ञापूर्वंक बोलनेका प्रसंग प्राप्त न हो, इतना उपयोग रखकर बर्ताव करना, यह उसके और उपयोग 
रखनेवाले दोनोके कल्याणका कारण है । 


ज्ञानीपुरुषकी अवज्ञा बोलना तथा उस प्रकारके प्रसगमे उमंगी होना, यह जीवके अनत ससार बढनेका 
कारण है, ऐसा तोर्थंकर कहते है। उस पुरुषके गुणगान क रना, उस प्रसंगमे उमंगी होना और उसकी 
आज्ञामे सरल परिणामसे परम उपयोग-दृष्टिसे वर्तन करना, इसे तीथैकर अनत ससारका नाश करनेवाला 
कहते है, ओर ये वाक्य जिनागममे है। बहुतसें जीव इन वाक्योका श्रवण करते होगे, तथापि जिन्‍्होने 
प्रथम वाक्यकों अफल और दूसरे वाक्यको सफल किया हो ऐसे जीव तां क्वचत्‌ ही देखनेमे आते है। 
प्रथम वाक्यकों सफल और दूसरे वाक्यको अफल, ऐसा जीवने अनत बार किया है । वैसे परिणाममे आनेमे 
उसे देर नही लगती, क्योंकि अनादिकालसे मोह नामकी मदिरा उसके 'आत्मा'मे परिणमित हुई है, इसलिये 
वारंवार विचार कर वेसे वेसे प्रसगमे यथाणक्ति, यथाबलवीय ऊपर दरशित किये हुए प्रकारसें वतन करना 
योग्य है । 

कदाचित्‌ ऐसा मान ले कि क्षायिकसमकित इस कालमे नही होता', ऐसा जिनागममे स्पष्ट लिखा 
है। भब जीवको यह विचार करना योग्य है कि 'क्षायिकसमकितका अर्थ क्या समझना ?' जिसे एक नव- 
कारमत्र जितना भी ब्रत्, प्रत्याख्यान नही होता, फिर भी वह जीव विशेष तो तीन भवमे और नहीं तो 
उसो भवमे परम पदको पाता है, ऐसी महान आइचयंकारक तो उस समकितकी व्याख्या है, फिर अब ऐसी 
वह कौनसी दशा समझना कि जिसे क्षायिकममकित' कहा जाये ? 'भगवान तीर्थकरमे दढ श्रद्धाका ताम 
यदि 'क्षायकसमकित' माने तो वह श्रद्धा कैसी समझना कि जो श्रद्धां हम जानते है कि निश्चितरूपसे इस 
कालमे होती ही नही । यदि ऐसा मालूम नही होता कि अमुक दशा या अमुक श्रद्धाको 'क्षायिकसमकित' 
कहा है, तो फिर वह नही है, ऐस। केवल जिनागमके शब्दोसे जानना हुआ यों कहते हैं। अब ऐसा मानें 
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कि वे शब्द अन्य आशयसे कहे गये हैं, अथवा किसी पिछले कालके विसर्ज॑न-दोषसे लिखे गये हैं तो जिस 
जीवने इस विषयमे आग्रहपूर्वक प्रतिपादन किया हो वह जीव कैसे दोषको प्राप्त होगा यह सखेद करुणासे 
विचार करने योग्य है। 

अभी जिन्हें जिनसूत्रोंके नामसे जाना जाता है, उनमें 'क्षायिकसमकित नहीं है', ऐसा स्पष्ट लिखा 
नही है; और परम्परागत तथा दूसरे कितने ही ग्रन्थोंमें यह बात चली आती है ऐसा पढ़ा है, और सुना 
है; और यह वाक्य मिथ्या है या मृषा है, ऐसा हमारा अभिप्राय नहीं है, ओर वह वाक्य जिस प्रकारसे 
लिखा है, वह एकान्त अभिप्रायसे ही लिखा है, ऐसा हमे नही लगता । कदाचित्‌ ऐसा मानें कि वह वाक्य 
एकान्त ही है तो भी किसी भी प्रकारसे व्याकुलता करना योग्य नही है। क्योंकि यदि इन सभी 
व्याख्याओको सत्पुरुषके आद्ायसे नहीं जाना तो फिर सफल नही हैं। कदाचित्‌ ऐसा माने कि इसके 
बदले जिनागममे लिखा हो कि चौथे कालकी भांति पाँचवें कालमे भी बहुतसे जीव मोक्षमे जानेवाले है, 
तो इस बातका श्रवण आपके लिये और हमारे लिये कुछ कल्याणकारी नहीं हो सकता, अथवा मोक्ष- 
प्राप्तिका कारण नहीं हो सकता, क्योंकि वह मोक्षप्राप्ति जिस दशामे कही है, उसी दश्ाकी प्राप्ति ही 
सिद्ध है, उपयोगी है, कल्याणकर्त्ता है। श्रवण तो मात्र बात है, उसी प्रकार उससे प्रतिकूल वाक्य भी 
मात्र बात है। वे दोनो लिखी हों, अथवा एक ही लिखी हो अथवा व्यवस्थाके बिना रखा हो, तो भी वह 
बध अथवा मोक्षक्रा कारण नही है। मात्र बधदद्ा बंध है, मोक्षदशा मोक्ष है, क्षायिकदशा क्षायिक है, 
अन्यदशा अन्य है, श्रवण श्रवण है, मनन मनन है, परिणाम परिणाम है, प्राप्ति प्राप्ति है, ऐसा सत्पुरुषोका 
निश्चय है | बध मोक्ष नही है, और मोक्ष बध नही है, जो जो है वह वह है, जो जिस स्थितिमे है, वह 
उस स्थितिमे है । बधबुद्धि टली नही है और मोक्ष--जीवनमुक्तता--माननेमे आये तो यह जेसे सफल नही 
है, वेसे हो अक्षायिकदशासे क्षायिक माननेमे आये, तो वह भी सफल नही है। माननेका फल नही है परन्तु 
दक्ाका फल है । 

जब यह स्थिति है तो फिर अब हमारा आत्मा अभी किस दशामे है, और वह क्षायथिकसमकिती 
जीवकी दशाका विचार करनेके योग्य है या नही, अथवा उससे उतरती या उससे चढती दशाका विचार 
यह जीव यथार्थ कर सकता है या नही ” इसीका विचार करना जीवके लिये श्रेयस्कर है। परन्तु अनन्त- 
कालसे जीवने वेसा विचार नही किया है, उसे वेसा विचार करना योग्य है ऐसा भासित भी नही हुआ, 
और निष्फलतापूबंक सिद्धपद तकका उपदेश यह जीव अनन्त बार कर चुका है, वह उपर्यक्त प्रकारका 
विचार किये बिना कर चुका है, विचारकर--यथाथं विचार कर--नहीं कर चुका है। जेसे पूर्वकालसे 
जीवने यथार्थ विचारके बिना वेसा किया है, बसे ही उस दशा (यथाथे विचारदशा) के बिना वत्ंमानमें 
वेसा करता है। जब तक जीवको अपने बोधके बलका भान नहीं आयेगा तब तक वह भविष्यमे भी इसी तरह 
प्रवृत्ति करता रहेगा । किसी भी महा पुण्यके योगसे जीव पीछे हटकर, तथा बेसे मिथ्या-उपदेशके प्रवतंनसे 
अपना बोधबल आवरणको प्राप्त हुआ है, ऐसा समझ कर उसके प्रति सावधान होकर निरावरण होनेका 
विचार करेगा, तब वेसा उपदेश करनेसे, दूसरेको प्रेरणा देनेसे और आग्रहपुवंक कहुनेसे सकेगा । अधिक 
क्या कहे ? एक अक्षर बोलते हुए अतिशय-अतिशय प्रेरणा करते हुए भी वाणी मौनको प्राप्त होगी, और 
उस मोनको प्राप्त होनेसे पहले जीव एक अक्षर सत्य बोल पाये, ऐसा होना अशक्य है, यह बात किसी भी 
प्रकारसे तोनो कालोमे संदेहपात्र नही है । 

तीर्थंकरने भी ऐसा ही कहा हूँ, और वह अभी उनके आगममे भी है, ऐसा ज्ञात है। कदाचित्‌ 
आगममे तथाकथित अथे न रहा हो, तो भी ऊपर बताये हुए शब्द आगम ही है, जिनागम ही है। राग, 
देष ओर अज्ञान, इन तीनो कारणोसे रहित हाकर ये शब्द प्रगट लिखे गये है, इसलिये सेवनीय है। 


शेष२ श्रीमद्‌ राजचन्द 


थोड़े ही वाक्योमे लिखनेका सोचा था ऐसा यह पत्र विस्तृत हो गया है, और बहुत ही सक्षेपमे उसे 
लिखा है, फिर भी कितने ही प्रकारसे अपूर्ण स्थितिमे यह पत्र यहाँ परिसमाप्त करना पड़ता है। 

आपको तथा आप जैसे दूसरे जिन जिन भाइयोंका प्रसंग है उन्हें यह पत्र, विशेषत प्रथम भाग 
वैसे प्रसंगमे स्मरणमे रखना योग्य है, और बाकीका दूसरा भाग आपको और दूसरे मुमुक्षु जोबोंको वार- 
बार विचारना योग्य है | यहाँ उदय-गर्भमे स्थित समाधि है । | 


कृष्णदासके सगमे 'विचारसागरः के थोड़े ्लो तरंग पढनेका प्रसंग मिले तो लाभरूप है। कृष्णदास- 
को आत्मस्मरणपूर्वक यथायोग्य | 
“'प्रारब्ध देही”' 
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स्वस्ति श्री सायला ग्राम शुभस्थानमे स्थित परमार्थंके अखण्ड निश्चयी, निष्काम स्वरूप ( “)-के 
वार॑वार स्मरणरूप, मुमुक्षु पुरुषोके द्वारा अनन्य प्रेमसे सेवन करने योग्य, परम सरल और शातमूतति श्री 
'सुभाग्य' के प्रति, 

श्री मोहमयी' स्थानसे निष्काम स्वरूप तथा स्मरणरूप सत्पुरुषके विनयपूर्वक यथायोग्य प्राप्त हो । 

जिनमे प्रेमभक्ति प्रधान निष्कामरूपसे है, ऐसे आपसे लिखित बहुतसे पत्र अनुक्रमसे प्राप्त हुए है । 
आत्माकारस्थिति और उपाधियोगरूप कारणसे मात्र उन पत्रोकी पहुँच लिखी जा सकी है । 

यहाँ श्री रेवाशकरकी शारीरिक स्थिति य्रथायोग्यरूप रहती न होनेसे, और व्यवहार सम्बन्धी 
कामकाजक़े बढ़ जानेसें उपाधियोग भी विशेष रहा है, और रहता है, जिससे इस चातुर्मासमे बाहर 
निकलता अशक्य हुआ है, और इसके कारण आपका निष्काम समामम प्राप्त नही हो सका । फिर दिवालीके 
पहले वेसा योग प्राप्त होना सम्भव नही है । 

आपके लिखे कितने ही पत्रोमे जीवादिके स्वभाव और परभावके बहुतसे प्रश्न आते थे, इस कारण- 
से उनके उत्तर लिखे नही जा सके | दूसरे भी जिज्ञासुओके पत्र इस दौरान बहुत मिले है। प्राय उनके 
लिये भी वेसा ही हुआ है। 

अभी जो उपाधियोग प्राप्त हो रहा है, यदि उस योगका प्रतिबन्ध त्यागनेका विचार कर तो वेसा 
हो सकता है, तथापि उस उपाधियोगको भोगनेसे जो प्रारब्ध निवृत्त होनेवाला है, उसे उसी प्रकारसे 
भोगनेके सिवाय दूसरी इच्छा नही होती, इसलिये उसी योगसे उस प्रारब्धको निवृत्त होने देना योग्य है, 
ऐसा समझते है, और वेसी स्थिति है। 

णास्त्रोमे इस कालको अनुकमसे क्षीणता योग्य कहा है, और वेसे ही अनुक्रमसे हुआ करता है। 
यह क्षोणता मुख्यत परमाथं सम्बन्धी कही है। जिस कालमे अत्यन्त दुलंभतासे परमा्थंको प्राप्ति हो वह 
काल दु षम कहने योग्य है | यद्यपि लव कालमे जिनसे परमार्थ प्राप्ति होतो है, ऐसे पुरुषोका योग दुर्लभ ही 
है, तथापि ऐसे कालमे ता अत्यन्त दुलंभ होता है। जीवोकी परमाथ॑वृत्ति क्षीण परिणामको प्राप्त होतो 
जा रहो है, जिससे उनके प्रति ज्ञानीपुरुषोके उपदेशका बल भी कम होता जाता है, और इससे परपरासे 
वह उपदेश भो क्षीणताको प्राप्त हो रहा हे, इसलिये परमार्थमार्ग अनुक्रमसे व्यवच्छेद होने योग्य काल आ 
रहा है । 

इस कालमे और उसमे भी छगभग वतंमान सदीसे मनुष्यकी परमार्थंबृत्ति बहुत क्षीणताको प्राप्त हुई 
है, और यह बात प्रत्यक्ष है। सहजानन्दस्वामोके समय तक मनुष्योंमे जो सरलवृत्ति थी, उसमे और आजकी 
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सरलवृत्तिमें बडा अन्तर हो गया है। तब तक मनुष्योंकी वृत्तिमे कुछ कुछ आशाकारित्व, परमार्थंकी इच्छा 
और तत्सम्बन्धी निवचचयमे दृढता जैसे थे, वैसे आज नही हैं, उसकी अपेक्षा तो आज बहुत क्षीणता हो 
गयी है। यद्यपि अभी तक इस कालपमे परमार्थवृत्ति सवंधा व्यवच्छेदप्राप्त नही हुई है, तथा भूमि सत्युरुष- 
रहित नही हुई है, तो भी यह काल उस कालकी अपेक्षा अधिक विषम है, बहुत विषम है, ऐसा जानते है । 

कालका ऐमा स्वरूप देखकर हृदयमे बडी अनुकम्पा अखंडरूपसे रहा करती है। अत्यन्त दुःखकी 
निवृत्तिका उपायभूत जो सर्वोत्तम परमार्थ है उत्त सम्बन्धी वृत्ति जीवोमे किसी भी प्रकारसे कुछ भी वर्ध- 
मानताको प्राप्त हो, तभी उन्हे सत्पुरुषकी पहचान होतो है, नही तो नही होती | वह वृत्ति सजीवन हो ओर 
किन्ही भी जीव|को--बहुतसे जीवोको--परमार्थ सम्बन्धी मार्ग प्राप्त हो, ऐसी अनुकम्पा अखडरूपसे रहा 
करती है, तथापि वेसे होना बहुत दुष्कर समझते है और उसके कारण भी ऊपर बतलाये है । 

जिस पुरुषकी दुर्लभता चौथे कालमे थी वेसे पुरुषका योग इस कालमे होने जंसा हुआ है, तथापि 
जीवोकी परमाथंसम्बन्धी चिन्ता अत्यन्त क्षीण हो गयी है, इसलिये उस पुरुषकी पहचान होना अत्यन्त 
विकट है ! उसमे भी जिस गृहवासादि प्रसगमे उस पुरुषकी स्थिति है, उसे देखकर जीवको प्रनीति आना 
दुलंभ है, अत्यन्त दुर्लभ है, और कदाचित्‌ प्रतीत आयी, तो उसका जो प्रारब्ध प्रकार अभी प्रवतंमान है, 
उसे देखकर निशचय रहना दुलंभ है, और कदा चित्‌ निश्चय हो जाये तो भी उसका सत्सग रहना दुलेभ 
है, और जो परमार्थंका मुख्य कारण है वह तो यही है। इसे ऐसी स्थितिमे देखकर ऊपर बताये हुए 
कारणोकी अधिक बलवानरूपम देखते हू, और यह बात देखकर पुन्॒ पुन अनुकम्पा उत्पन्न होती है। 

'ईइवरेच्छासे” जिन किन्ही भी जीवोका कल्याण वर्तमानमे भी होना सर्जित होगा, वह तो वेसे 
होगा, और वह दूसरेस नही परन्तु हमसे, ऐसा भी यहाँ मानते है। तथापि जेसी हमारी अनुकम्पासंयुक्त 
इच्छा है, वेसी परमाथं विचारणा और परमाथ्थप्राप्ति जीवोको हा वेसा योग किसी प्रकारसे कम हुआ है, 
ऐसा मानते है । गगायमुनादिके प्रदेशमे अथवा गुजरात देशमे यदि यह देह उत्पन्न हुई होती, वहाँ वर्ध- 
मानताको प्राप्त हुई होती, तो बह एक बलवान कारण था ऐसा जानते हैं। फिर प्रारब्धमे गृहवास बाकी न 
हाता और ब्रह्मचर्य, वनवास होता तो वह दूसरा बलवान कारण था, ऐसा जानते है। कदाचित्‌ गृहवास 
बाकी होता और उपाधियोगरूप प्रारब्ध न होता तो यह परमार्थके लिये तीसरा बलवान कारण था ऐसा 
जानते हैं | पहले कहे हुए दो कारण तो हो चुके है, इसलिये अब उनका निवारण नही है। तोसरा उपाधि- 
योगरूप प्रारब्ध शीघ्रतास निवृत्त हो, और निष्काम करुणाके हैतुसे वह भोगा जाये, तो वेसा हाना अभो 
बाकी है, तथापि वह भा अभी विचारयोग्य स्थितिमे है। अर्थात्‌ उस प्रारब्धका सहजमे प्रतिकार हो जाये, 
ऐसी ही इच्छाकी स्थिति है, अथवा तो विशेष उदयमे आकर थोड़े कालमे उस प्रकारका उदय परिसमाप्त 
हो जाये, तो वैसी निष्काम करुणाकी स्थिति है, ओर इन दो प्रकारोंमे तो अभी उदासीनरूपसे अर्थात्‌ 
सामान्यरूपसे रहना है, ऐसी आत्मसम्भावना है, और इस सम्बन्धी महान विचार दारवार रहा करता है। 

जब तक उपाधियोग परिसमाप्त न हो तब तक परमार्थ किस प्रकारके सम्प्रदायसे कहना, इसे 
मौनमे और अविचार अथवा निविचारमे रखा है, अर्थात्‌ अभी वह विचार करनेके विषयमे उदासोनता 
रहती है। 

आत्माकार स्थिति हो जानेसे चित्त प्राय. एक अंश भी उपाधियोगका वेदन करने योग्य नही है, 
तथापि वह तो जिस प्रकारसे वेदन करना प्राप्त हो उसी प्रकारसे वेदन करना है, इसलिये उसमे समाधि 
है | परन्तु किन्ही जोवोसे परमार्थ सम्बन्धी प्रसंग आता है उन्हे उस उपाधियोगके कारणसे हमारी अनु- 
कम्पाके अनुसार लाभ नही मिलता, और परमार्थ सम्बन्धी आपकी लिखी हुई कुछ बात आती है, वह भी 
मुश्किलसे चित्तमे प्रवेश पाती ढै, कारण कि उसका अभी उदय नही है। इससे पत्रादिके प्रसंगसे आपके 

४५ 


श्५४ड श्रोमद्‌ राजलन्त 


सिवाय दूसरे मुमुक्षु जीवोको इच्छित अनुकम्पासे परमार्थंवृत्ति दी नहीं जा सकती, यह भी बहुत बार 
चित्तको खलता है । 

चित्त बन्धनवाला न हो सकनेसे जो जीव संसारके सम्बन्धसे स्त्री आदि रूपमे प्राप्त हुए हैं उन 
जीवोकी इच्छाको भी क्लेश पहुँचानेकी इच्छा नही होती, अर्थात्‌ उसे भी अनुकंपासे और माता-पिता आदिके 
उपकारादि कारणोसे उपाधियोगका प्रबलतासे वेदन करते है; और जिस जिसकी जो कामना है वह वह 
प्रारब्धके उदयमे जिस प्रकारसे प्राप्त होना सर्जित है उस प्रकारसे प्राप्त होने तक निवृत्ति ग्रहण करते हुए 
भी जीव 'उदासीन' रहता है; इसमे किसी प्रकारकी हमारी सकामता नही है, हम इन सबमे निष्काम ही 
हैं, ऐसा है। तथापि प्रारूष उस प्रकारका बन्धन रखनेके लिये उदयमे रहता है, इसे भी दूसरे मुमुक्षुकी 
परमार्थवृत्ति उत्पन्न करनेमे अवरोधरूप मानते है। 


जबसे आप हमे मिले है, तबसे यह बात कि जो ऊपर अनुक्रमसे लिखी है, वह बतानेको इच्छा थी, 
परन्तु उसका उदय उस प्रकारमे नही था, इसलिये वेसा नही हो सका, अब वह उदय बताने योग्य होनेसे 
सक्षेपसे बताया है, जिसे वारवार विचार करनेके लिये आपको लिखा है। बहुत विचार करके सुक्ष्महूपसे 
हृदयमे निर्धार रखने योग्य प्रकार इसमे लिखा गया है । आप और गोशलियाक़े सिवाय इस पत्रका विवरण 
जाननेके योग्य अन्य जीव अभी आपके पास नही है, इतनी बात स्मरण रखनेके लिये लिखी है। किसी 
बातमे शब्दोके संक्षेपसे यह भासित होना सम्भव हो कि अभी हमे किसी प्रकारकी कुछ ससारसुखवृत्ति है, 
तो वह अर्थ फिर विचार करने योग्य है। नइचय है कि तीनो कालमे हमारे सम्बन्धमे वह भासित होना 
आरोपित समझने योग्य है, अर्थात्‌ ससारसुखवृत्तिसे निरन्तर उदासीनता ही है। ये वाक्य, आपका हमारे 
प्रति कुछ कम निदचय है अथवा होगा तो निवृत्त हो जायेगा ऐसा समझकर नही लिखे है, अन्य हेतुसे 
लिखे है । इस प्रकारसे यह्‌ विचार करने योग्य, वारंवार विचार करके हृदयमे निर्धार करने योग्य वार्ता 
संक्षेपसे यहाँ तो परिसमाप्त होती है । 

इस प्रसंगके सिवाय अन्य कुछ प्रसंग लिखना चाहे तो ऐसा हो सकता है तथापि वे बाकी रखकर 
इस पतन्रको परिसमाप्त करना योग्य भासित होता है। 

जगतमे किसो भी प्रकारसे जिसकी किसी भी जीवके प्रति भेददृष्टि नही है, ऐसे श्री '' निष्काम 
आत्मस्वरूपके नमस्कार प्राप्त हो । 

'उदासीन' शब्दका अथे समता है । 
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मुमुक्षुजन सत्संगमे हो तो निरन्तर उल्लासित परिणाममे रहकर आत्मसाधन अल्पकालमे कर 

सकते हैं, यह वार्ता यथा है, और सत्सगके अभावमे समपरिणति रहना विकट है। तथापि ऐसे करनेमें 

ही आत्मसाधन रहा होनेसे चाहे जेसे अशुभ निमित्तोमे भी जिस प्रकारसे समपरिणति आये उस प्रकारसे 

प्रवृत्ति करना यही योग्य है । ज्ञानीके आश्रयमे निरंतर वास हो तो सहज साधनसे भी समपरिणाम प्राप्त 

होता है, इसमे तो निरत्रिवादता है, परन्तु जब पूर्व॑कमंक्रे तिबन्धनमे प्रतिकूल निमित्तोंमे निवास प्राप्त 

हुआ है. तब चाहे किसी तरह भी उनके प्रति अद्वेष परिणाम रहे ऐसो प्रवुत्ति करना यहो हमारी वृत्ति है, 
ओर यही शिक्षा है । 

वे जिस प्रकारसे सत्युरुषके दोषका उच्चारण न कर सकें उस प्रकारसे यदि आप प्रवृत्ति कर 

सकते हो तो विकटता सहन करके भी वेसी प्रवृत्ति करना योग्य है। अभी हमारी आपको ऐसी कोई 

शिक्षा नही है कि आपको उनसे बहुत प्रकारसे प्रतिकूल वर्तत करना पड़े। किसी बाबतमे वे आपको 


२५ वाँ वर्ष शै५५ 


बहुत प्रतिकूल समझते हो तो यह जीवका अनादि अभ्यास है, ऐसा जानकर सहनशीरूता रखना अधिक 
योग्य है| 
जे गुणगान करनेसे जीव भवमुक्त होता है, उसके गुणगानसे प्रतिकूल होकर दाोषभावसे प्रवृत्ति 

करना, यह जीवके लिये महा दु खदायक है, ऐसा मानते हैं, और जब वैसे प्रकारमे वे आ जाते है तब समझते 
हैं कि जोवको किसी वैसे पूवंकमंका निबधन होगा । हमे तो तत्सम्बन्धी अद्वेष परिणाम हो है, और उनके 
प्रति करणा आतो है। आप भी इस गुणका अनुकरण करें और जिस तरह वे गुणगान करने योग्य पुरुषका 
अवर्णवाद बोलनेका प्रसग प्राप्त न कर, वैसा योग्य मार्ग ग्रहण करें, यह अनुरोध है । 

हम स्वय उपाधि प्रसगमे रहे थे और रह रहे है, इससे स्पष्ट जानते हैं कि उस प्रसंगमें सवंथा 
आत्मभावसे प्रवृत्ति करना दुष्कर है। इसलिये निरुपाधिवाले द्रव्य, क्षेत्र, काल और भावका सेवन करना 
आवश्यक है, ऐसा जानते हुए भो अभी तो यहो कहते है कि उस उपाधिका बहन करते हुए निरुषाधिका 
विसजंन न किया जाये, ऐसा करते रहे । 

हम जैसे सत्सगको निरन्तर भजते है, तो वह्‌ आपके लिये अभजनीय क्यो होगा ? यह जानते है; 
प*तु अभी तो पृूवंकमंको भजते है, इसलिये आपको दूसरा मार्ग कैसे बतायें ? यह आप विचारें। 

एक क्षणभर भी इस ससगमे रहना अच्छा नहीं लगता, ऐसा होनेपर भी बहुत समयसे इसका 
सेवन करत आये है, सेवन कर रहे हैं, और अभी अमुक काल तक सेवन करना ठान रखना पडा है, और 
आपको यही सूचना करना योग्य माना है। यथासम्भव विनयादि साधनसम्पन्न होकर सत्संग, सत्णास्त्रा- 
भ्यास और आत्मविचारमे प्रवृत्ति करना, ऐसा करना ही श्रेयस्क्र है | 

आप तथा दूसरे भाइयोको अभी सत्संग प्रसग कैसा रहता है ? सो लिखियेगा । 

समय मात्र भी प्रमाद करनेकी तोर्थंकरदेवको भाज्ञा नही है। 





४०० बंबई, श्रावण वदी, १९४८ 
यह पुरुष नमन करने योग्य है, 
कोतेंन करने योग्य है, 
परमप्रेमसे ग्रुणणान करने योग्य है, 
बारंबार विशिष्ट आत्सपरिणामसे ध्यान करने योग्य है, 
कि 
जिस पुरुषको व्रव्यसे, क्षेत्रसे, कालसे और भावसे 
किसो भो प्रक्कारको प्रतिबद्धता नहीं रहतो । 


आपके बहुतसे पत्र मिले है, उपाधियोग इस प्रकारसे रहता है कि उसकी विद्यमानतामें पत्र लिखने 
योग्य अवकाश नहीं रहता, अथवा उस उपाधिको उदयरूप समझकर मुख्यरूपसे आराधते हुए आप जेसे 
पुरुषको भी जानबूझकर पत्र नही लिखा, इसके लिये क्षमा करने योग्य है । 

जबसे इस उपाधियोगका आराधन करते हैं, तबसे चित्तमे जेसो मुक्तता रहती है वेसी मुक्तता 
अनुफधिप्रसंगमे भी नही रहती थी, ऐसी निश्चलदशा मगसिर सुदी ६ से एक धारासे चली आ रहो है। 

आपके समागमकी बहुत इच्छा रहती है, उस इच्छाका संकल्प दीवालीके बाद 'ईहवबर'” प्‌णे 
करेगा, ऐसा मालूम होता है। 

बंबई तो उपाधिस्थान है, उसमे आप इत्यादिका समागम हो तो भी उपाधिके आड़े आनेसे यथा- 
योग्य समाधि प्राप्त नही होती, जिससे किसी ऐसे स्थलूका विचार करते हैं कि जहाँ निवृत्तियोग रहे | 


३५६ श्रीमव्‌ राजचन्त 


लोमडीके ठाकुरसम्बन्धी प्रइनोत्तर और विवरण जाना है। अभी ईइवरेच्छा' वेसी नही है। प्रश्नो- 
त्तरके लिये खोमचदभाई मिले होते तो हम योग्य बात करत | तथापि वह योग नही हुआ, और वहें अभा 
न हो तो ठीक, ऐसा हमारे मनमे भो रहता था । 
आपके आजीविका-साधनसम्बन्धी बात ध्यानमे है, तथापि हम तो मात्र सकल्पधारी है । ईइ्वरेच्छा 
होगी वेसा होगा । और अभी तो वैसा होने देनेकी हमारी इच्छा है । 
परमप्रेमसे नमस्कार प्राप्त हो । 





४०१ बंबई, भादो सुदी १, मंगल, १९४८ 
३» सत्‌ 

शुभवृत्ति मणिलाल, बोटाद । 

आपका वैराग्यादिके विचारवाला एक सविस्तर पन्न तीनेक दिन पहले मिला है। 

जीवमे वेराग्य उत्पन्न होना इसे एक महान गुण मानते है, और उसके साथ अम, दम, विवेका्दि 
साधन अनुक़मसे उत्पन्न होनेरूप योग प्राप्त हा तो जावको कल्याणकी प्राप्ति सुलभ होती है, ऐसा समझते 
हैं । (ऊपरकी पक्तिमे 'योग' शब्द लिखा है, उसका अर्थ प्रसग अथवा सत्सग समझना चाहिये ।) 

अनत कालसे जोवका ससारमे परिभ्रमण हो रहा है, और इस परिश्रमणमे इसने अनत जप तप, 
वेराग्य आदि साधन किये प्रतीत होते है, तथापि जिससे यथार्थ कल्याण सिद्ध होता है, ऐसा एक भी 
साधन हो सका हो ऐसा प्रतीत नही होता । ऐसे त्तप, जप या वेराग्य अथवा दूसरे साधन मात्र ससाररूप 
हुए है, वैसा किस कारणसे हुआ ” यह बात अवश्य वारवार विचारणीय है। (यहाँ किसो भी प्रकारसे 
जप, तप, वेराग्य आदि साधन निष्फल है, ऐसा कहनेका हेतु नहीं है, परतु निष्फल हुए है, उसका हेतु 
क्या होगा ? उसका विचार करनेके लिये लिखा गया है। कल्याणकी प्राप्ति जिसे होती है, ऐसे जीवमे 
वैराग्यादि साधन तो अवश्य होते है ।) 


श्री सुभाग्यभाईके कहनेसे, यह पत्र जिसकी ओरसे लिखा गया है, उसके लिये आपने जो कुछ 
श्रवण किया है, वह उनका कहना यथातथ्य है या नही ? यह भी निर्धार करने जैसी बात है । 

हमारे सत्सगमे निरन्तर रहने सम्बन्धी आपकी जो इच्छा है, उसके त्रिपमे अभी कुछ लिख 
सकना अशक्य है । 

आपके जाननेमे आया होगा कि यहाँ हमार! जो रहना होता है वह उपाधिपूषंक होता है, और 
वह उपाधि इस प्रकारसे है कि वेसे प्रसगमे श्री तीर्थकर जैसे पुरुषके विषयमे निर्धार करना हो तो भी 
विक्रट हो जाये, कारण कि अनादिकाल्‍से जीवको मात्र बाह्मप्रवृत्ति अथवा बाह्मनिवृत्तिकी पहचान है, और 
उसके आधारसे ही वह सत्पुरुष असत्पुरुषकी कल्पना करता आया है। कदाचित्‌ किसो सत्सगके योगसे 
'सत्पुरुष ये है, ऐसा जावके जाननेमे आता है, तो भी फिर उनका बाह्यप्रवृत्तिरृप योग देखकर 
जेसा चाहिये वेसा निश्चय नही रहता, अथवा तो निरन्तर बढ़ता हुआ भक्तिभाव नही रहता, और कभी 
तो सन्देहको प्राप्त होकर जीव वेसे सत्पुरुषके योगका त्याग कर जिसकी बाह्यनिवृत्ति दिखायी देती है, 
ऐसे असत्युरुषका दृढाग्रहस सेवन करता है। इसलिये जिस काल्‍ूम सत्पुरुषको निवृत्तिप्रसग रहता हो बैसे 
प्रसंगमे उनके समीप रहना इसे जीवके लिये विशेष हितकर समझते हैं । 

इस बातका इस समय इसस विशेष लिखा जाना अशक्य है। यदि किसी प्रसगसे हमारा समागम 


हो तो उस समय आप इस विषयमे पूछियेगा और कुछ विद्येष कहने योग्य प्रसग होगा तो कह सकता 
सम्भव है। 


२६ वां वर्ष ३५७ 


दीक्षा लेनेकी वारंबार इच्छा होती हो तो भी अभी उस वृत्तिको शान्त करना, और कल्याण क्‍या 
तथा वह कंसे हो इसको वारवार विचारणा और गवेषणा करना । इस प्रकारमे अनन्तकालसे भूल होती 
आयी है, इसलिये अत्यत विचारसे कदम उठाना योग्य है । 

अभी यही विनती । रायचदके निष्काम यथायोग्य । 





ड०ग्र बंबई, भादो सुदी ७, सोम, १९.४८ 
उदय देखकर उदास न होयचें। 
स्वस्ति श्री सायला शुभस्थानमे स्थित, मुमुक्षुजनके परम हिलेषी, स्व जीवोके प्रति परमार्थ करुणादृष्टि है 
जिनकी, ऐसे निष्काम, भक्तिमान श्री सुभाग्यके प्रति, 

श्री 'मोहमयी' स्थानसे ' “'के निष्काम विनयपूर्वक यथायोग्य प्राप्त हो । 

संसारका सेवन करनेके आरभकाल (?) से लेकर आज दिन पर्यत आपके प्रति जो कुछ अविनय, 
अभक्ति, और अपराधादि दोष उपयोगपू्बंक अथवा अनुपयोगसे हुए हो, उन सबकी अत्यन्त नम्नतासे 
क्षमा चाहता हूँ। 

श्री तीथंकरने जिस मुख्य धर्मपव॑ गिनने योग्य माना है, ऐसी इस वर्षकी सवत्सरी व्यतीत हुई । 
किसी भी जीवके प्रति किसी भी प्रकारसे किसो भी कालमे अत्यन्त अल्प मात्र दोष करना योग्य नही है, 
ऐसी बातका जिसमे परमोत्कृष्टरूपसे निर्धार हुआ है, ऐसे इस चित्तको नमस्कार करते है, और वही वाक्य 
मात्र स्मरणयोग्य ऐसे आपको लिखा है कि जिस वाक्यका आप निःशकतासे जानते है । 

“रविवारको आपको पत्र लिखूँगा', ऐसा लिखा था तथापि बसा नही हो सका, यह क्षमा करने 
योग्य है । आपने व्यवहार प्रसंगके विवरण सम्बन्धों पत्र लिखा था, उस विवरणको चित्तमे उतारने और 
विचारनेकी इच्छा थी, तथापि वह चित्तके आत्माकार होनेसे निष्फल हो गयी है, और अब कुछ लिखा 
जा सके ऐसा प्रतीत नही होता, जिसके लिये अत्यंत नम्नतासे क्षमा चाहकर यह पत्र परिसमाप्त करता हूँ। 

सहजस्वरूप । 





४०३ «बई, भादो सुदो १०, गुरु, १९४८ 

जिस जिस प्रकारसे आत्मा आत्मभावको प्राप्त हो वह प्रकार धर्का है। आत्मा जिस प्रकारसे 

अन्यभावको प्राप्त हो वह प्रकार अन्यरूप है, धमंरूप नहीं है। आपने वचनके श्रवणके पश्चात्‌ अभो जो 

निष्ठा अगीकृत की है वह निष्ठा श्रेययोग्य है | दृढ मुमुक्षुकी सत्सगसे वह निष्ठादि अनुक्रमसे वृद्धिको प्राप्त 

होकर आत्मस्थितिरूप होती है । 

जीवको धर्म अपनी कल्पनासे अथवा कल्पनाप्राप्त अन्य पुरुषसे श्रवण करने योग्य, मनन करने 

योग्य या आराधने योग्य नही है| मात्र आत्मस्थिति है जिनकी ऐसे सत्युरुषसे ही आत्मा अथवा आत्मधर्मे 
श्रवण करने योग्य हे, यावत्‌ आराधने योग्य है । 





डण्ड बबई, भादों सुदी १०, गुरु, १९४८ 

स्वस्ति श्री स्थंभतीर्थ शुभस्थानमे स्थित, शुभवृत्तिसम्पन्न मुमुक्षुभाई कृष्णदासादिके प्रति, 
ससारकालसे इस क्षण तक आपके प्रति किसी भी प्रकारका अविनय, अभक्ति, असत्कार अथवा 
बसा दूसरे अन्य प्रकार सम्बन्धी कोई भी अपराध मन, वचन, कायाके परिणामसे हुए हो, उन सबके लिये 
अत्यन्त नम्नतासे, उन सर्व अपराधोके अत्यन्त लय प्रिणामरूप आत्मस्थितिपूवंक मै सब प्रकारसे क्षमा 


१५८ श्रोमद्‌ राजचन्त 


माँगता हूँ, और उन्हे क्षमा करानेके योग्य हूँ । आपका, किसी भी प्रकारसे उन अपराधादिकी ओर उपयोग 
न हो तो भी अत्यन्तरूपसे, हमारी वेसी पूृ्वंकालसम्बन्धी किसी प्रकारसे भो सम्भावना जानकर अत्यन्त- 
रूपसे क्षमा देने योग्य आत्मस्थिति करनेके लिये “स क्षण लघुतासे विनती है। अभी यही । 





४०५ बबई, भादो सुदी १०, गुरु, १९४८ 

इस क्षणपर्यंत आपके प्रति किसी भो प्रकारसे पूर्वादि कालमे मन, वचन, कायाके योगसे जो जो 

अपराधादि कुछ हुए हो उन सबको अत्यन्त आत्मभावसे विस्मरण करके क्षमा चाहता हूँ। भविष्यके 

किसी भी कालमे आपके प्रति वेसा प्रकार होना असम्भव समझता हूँ, ऐसा होनेपर भी किसी अनुपयोग- 

भावसे देहपयेंत वेसा प्रकार क्वचित्‌ हो तो इस विषयमे भी इस समय अत्यन्त नम्न परिणामसे क्षमा 

चाहता हूँ, ओर उस क्षमारूप भावका, इस पत्रको विचारते हुए, वारवार चिन्तन करके आप भी, हमारे 
प्रति पूवकालके उन सब प्रकारका विस्मरण करने योग्य है । 


कुछ भी सत्सगवार्ताका परिचय बढे, बेसा यत्न करना योग्य है। यही विरूती । 
रायचंद । 





४०६ बंबई भादों सुदी १२, रवि, १९४८ 
परमार्थंके शीघ्र प्रगट होनेके विषयमे आप दोनोका आग्रह ज्ञात हुआ, तथा व्यवहार चिंताके 
विषयमे लिखा, और उसमे भी सकामताका निवेदन किया, वह भी आग्रहरूपसे प्राप्त हुआ है । अभो तो 
इन सबके विसजन करनेरूप उदासोनता रहती है, और उस सबको ईबश्वरेच्छाधीन करना योग्य है। अभी 
ये दोनों बातें हम फिर न लिखे तब तक विस्मरण करने योग्य है । 
यदि हो सके तो आप और गोशलिया कुछ अपूर्व विचार आया हो तो वह लिखियेगा। यही 
विनतो । 





४०७ बंबई, भादो वदी ३, शुक्र, १९४८ 

शुभवृत्तिसंपन्‍न मणिलाल, भावनगर | 

वि० यथायोग्वपुर्वेक विज्ञापन । 

आपका एक पत्र आज पहुँचा है, और वह मैने पढा है । यहाँसे लिखा हुआ पत्र आपको मिलनेसे 
जो आनन्द हुआ उसका निवेदन करते हुए आपने अभी दोक्षासम्बन्धी वृत्ति क्षुभित होनेके विषयमे लिखा, 
वह क्षोभ अभी योग्य है। 

क्रोधादि अनेक भ्रकारके दोषोके परिक्षीण हो जानेसे, संसारत्यागरूप दीक्षा योग्य है, अथवा तो 
किसी महान पुरुषके योगसे यथाप्रसग वेसा करना योग्य है। उसके सिवाय अन्य प्रकारसे दीक्षाका धारण 
करना सफल नही होता । और जीव वेसी अन्य प्रकारकी दीक्षारूप आतिसे ग्रस्त होकर अपूर्व कल्याणको 
चुकता है, अथवा तो उससे विशेष अंतराय आये ऐसे योगका उपाज॑न करता है । इसलिये अभी तो आपके 
उस क्षोभको योग्य समझते हैं । 

आपकी इच्छा यहां समागममे आनेकी विशेष है, इसे हम जानते हैं; तथापि अभी उस योगकी 
इच्छाका निरोध करना योग्य है, अर्थात्‌ वह योग होना अशक्य है; और इसकी स्पष्टता पहले पश्ममे लिखी 
है, उसे आप जान सके होगे। इस तरफ आनेकी इच्छामे आपके बुजुर्ग आदिका जो निरोध है उस 
निरोधका अतिक्रम करनेकी इच्छा करना अभी योग्य नही है। हमारा उस प्रदेशके पाससे कभी जाना- 
आना होगा तब कदाचितु समागमयोग होने योग्य होगा, तो हो सकेगा । 


२५ वाँ वर्ष श५९, 


मताग्रहमे बुद्धकों उदासीन करना योग्य है, और अभी तो ग्रहस्थधमंका अनुसरण करना भी 

योग्य है। अपने हितरूप जानकर था समझकर आरम्भ-परिग्रहका सेवन करना योग्य नही है, और इस 
प्रमाथेका वारवार विचार करके सद्ग्रन्थका पठत, श्रवण, मननादि करना योग्य है। यहो विनतो | 
निष्काम यथायोग्य | 





४०८ बंबई, भादों वदी ८, बुध, १९४८ 
३» नमस्कार 

जिस जिस कालमे जो जो प्रारब्ध उदयमे आता है उसे भोगना, यही ज्ञानीपुरुषोंका सनातन 
आचरण है, और यह आचरण हमे उदयरूपसे रहता है, अर्थात्‌ जिस ससारमे स्नेह नहीं रहा, उस ससारके 
कार्यकी प्रवुत्तिका उदय है, और उदयका अनुक्रमसे वेदन हुआ करता है। इस उदयके क्रममे किसी भी 
प्रकारकी हानि-वृद्धि करनेको इच्छा उत्पन्त नहीं होती, ओर ऐसा जानते है कि ज्ञानोपुरुषोका भी यह 
सनातन आचरण है, तथापि जिसमे स्नेह नही रहा, अथवा स्नेह रखतेकी इच्छा निवृत्त हुई है, अथवा 
निवृत्त होने आयी है, ऐसे इस ससारमे कार्यहूपसे-कारणरूपसे प्रवतंन करनेकी इच्छा नहीं रही, उससे 
निवृत्ति ही आत्मामे रहा करती है, ऐसा होनेपर भी उसके अनेक प्रका रके संग-प्रसगमे प्रवतन करना पड़ता 
है ऐसा पुव॑मे किसी प्रारब्धका उपाज॑न किया है, जिसे समपरिणामसे बेदन करते है तथापि अभी भी कुछ 
समय तक वह॒उदययोग है, ऐसा जानकर कभी खेद पाते हैं, कभो विशेष खेद पाते है; और विचारकर 
देखनेसे तो उस खेदका कारण परानुकंपा ज्ञात होता है। अभी तो वह प्रारब्ध स्वाभाविक उदयके अनुसार 
भोगनेके सिवाय अन्य इच्छा उत्पन्न नहीं होती, तथापि उस उदयमे अन्य किसीको सुख, दुःख, राग, द्वेष, 
लाभ, अलाभके कारणरूप दूसरेको भासित होते है। उस भासनेमे लोकप्रसगकी विचित्र भ्राति देखकर 
खेद होता है । जिस ६संसारमे साक्षी कर्ताहूपसे माना जाता है, उस ससारमे उस साक्षीको साक्षीरूपसे 
रहना, और कर्ताकी तरह भासमान होना, यह दुधारी तलवारपर चलनेके बराबर है। 

ऐसा होनेपर भी वह साक्षीपुरुष आ्रातिगत छोगोको किसीके खेद, दुःख, अलाभका कारण भासित न 
हो, तो उस प्रसगमे उस साक्षीपुरुषकी अत्यन्त विकटता नही है। हमे तो अत्यन्त अत्यन्त विकटताके 
प्रसंगका उदय है। इसमे भी उदासीनता यहो ज्ञानीका सनातन धर्म है। ( धर्म! शब्द आचरणके 
अर्थमे है। ) 

एक बार एक तिनकेके दो भाग करनेकी क्रिया कर सकनेकी शक्तिका भी उपशम हो, तब जो 
ईदवरेच्छा होगी वह होगा । 





४०९ बबई, आसोज सुदी १, बुध, १९४८ 
जीवके कतुत्व-अकतु त्वका समागममे श्रवण होकर निदिध्यासन करना योग्य है । 
वनस्पति आदिके योगसे बँधकर पारेका चाँदी आदिरूप हो जाना, यह संभव नही है, ऐसा नही 
है। योगसिद्धिके प्रकारसे किसी तरह ऐसा होना योग्य है, और उस योगके आठ अंगोमेसे जिसे पाँच अग 
प्राप्त है, उसे सिद्धियोग होता है। इसके सिवायकी कल्पना मात्र कालक्षेपरूप है। उसका विचार उदयमें 
आये, वह भी एक कौतुकभूत हें। कौतुक आत्मपरिणामके लिये योग्य नही है। पारेका स्वाभाविक 
पारापन है । 





४१० बंबई, आसोज सुदी ७, मंगल, १९४८ 
प्रगट आत्मस्वरूप अविच्छिन्नरूपसे भजतीय है । 


३६० श्रोसद्‌ शाजबग्व 


वास्तविक तो यह है कि किये हुए कम भोगे बिना निवृत्त नही होते, ओर न किये हुए किसी 
कमंका फल प्राप्त नहीं होता। किसी किसी समय अकस्मात्‌ वर अथवा शापसे किसीका शुभ अथवा 
अशुभ हुआ देखनेमे आता है, वह कुछ न किये हुए कर्ंका फल नहीं है। किसी भी प्रकारसे किये हुए 
कमंका फल है । 

एकेन्द्रियका एकावतारीपन अपेक्षासे जानने योग्य है । यही विनतो | 





ड११ बंबई, आसोज सुदी १० (दशहरा), १९४८ 
'भगवती'” इत्यादि शास्त्रोंमे जो किन्ही जीवोंके भवांतरका वर्णन किया है, उसमे कुछ संशयात्मक 
होने जेसा नही है | तीथंकर तो पूर्ण आत्मस्वरूप है । परन्तु जो पुरुष मात्र योगध्यानादिकके अभ्यासबलसे 
स्थित हो, उन पुरुषोंमेसे बहुतसे पुरुष भी उस भवांतरको जान सकते है, और ऐसा होना यह कुछ कल्पित 
प्रकार नही है। जिस पुरुषको आत्माका निश्चयात्मक ज्ञान है, उसे भवातरका ज्ञान होना योग्य है, होता 
है। क्वचित्‌ ज्ञानके तारतम्यक्षयोपशमके भेदसे वेसा नहीं भी होता, तथापि जिसे आत्माकी पूर्ण शुद्धता 
रहती है, वह पुरुष तो निकचयस उस ज्ञानकों जानता है, भवातरको जानता है। आत्मा नित्य है, अनुभव- 
रूप है, वस्तु है, इन सब प्रकारोके अत्यन्तरूपसे दृढ होनेके लिये शास्त्रमे वे प्रसग कहनेमे आये है। 
यदि भवातरका स्पष्ट ज्ञान किसोको न होता हो तो आत्माका स्पष्ट ज्ञान भी क्सीको नही होता, 
ऐसा कहने बराबर है, तथापि ऐसा तो नही है। आत्माका स्पष्ट ज्ञान होता है, और भवातर भी स्पष्ट 
प्रतीत होता है। अपने और दूसरेके भवको जाननेका ज्ञान किसी प्रकारसे विसंवादिताको प्राप्त नही होता । 
तीर्थकरके भिक्षार्थ जाते हुए प्रत्येक स्थानपर थवर्णवृष्टि इत्यादि हो, यो शास्त्रके कथनका अर्थ 
समझना योग्य नही है, अथवा शास्त्रमे कहे हुए वाक्योका वेसा अथं होता हो तो वह सापेक्ष है, लोकभाषा- 
के ये वाक्य समझने योग्य है। उत्तम पुरुषका आगमन किसीके वहाँ हो तो वह जैसे यह कहे कि 'आज 
अमुतका मेह बरस।', तो वह कहना सापेक्ष है, यथार्थ है, तथापि शब्दके भावार्थमे यथार्थ है, शब्दके सीघे- 
मूल अर्थंभे यथार्थ नही है। और तीर्थंकरादिकी भिक्षाके सम्बन्धमे भी वेसा ही है। तथापि ऐसा ही 
मानना योग्य है कि आतास्वरूपसे पूर्ण पुरुषके प्रभावयोगसे वह होना अत्यन्त सम्भव है । सवंत्र ऐसा हुआ 
है ऐसा कहनेका अर्थ नही है, ऐसा होना सम्भव है, यो घटित होता है, यह कहनेका हेतु है । जहां पूर्ण 
आत्मस्वरूप है वहाँ सब मह॒त्‌ प्रभावयोग अधीन है, यह निशचयात्मक बात है, निःसन्देह अंगीकार करने 
योग्य बात है। जहाँ पूर्ण आत्मस्वरूप रहता है वहाँ यदि सर्व मह॒त्‌ प्रभावयोंग न हो तो फिर वह दूसरे 
किस स्थलमे रहे ? यह विचारणीय है । वेसा तो कोई दूसरा स्थान सम्भव नहीं है, तब सब॑ महत्‌ 
प्रभावयोगका अभाव होगा | पूर्ण आत्मस्वरूपका प्राप्त होना अभावरूप नही है, तो फिर सबव॑ महत्‌ 
प्रभावयोगका अभाव तो कहाँसे होगा ” और यदि कदाचित्‌ ऐसा कहनेमे आये कि आत्मस्वरूपका पूर्ण 
प्राप्त होना तो सगत है, महत्‌ प्रभावयोगका प्राप्त होना सगत नहीं है, तो यह कहना एक विसंवादके 
सिवाय अन्य कुछ नही है, क्योंकि वह कहनेवाला शुद्ध आत्मस्वरूपकी महत्तासे अत्यन्त द्वीन ऐसे प्रभाव- 
योगको महान समझता है, अगीकार करता है; और यह ऐसा सूचित करता है कि वह वक्ता आत्मस्वरूपका 
ज्ञाता नही है | 
उस आत्मस्वरूपसे महान ऐसा कुछ नही है। इस सृष्टिमे ऐसा कोई प्रभावयोग उत्पन्न नहीं हुआ 
है, नही है और होनेवाला भी नही है कि जो प्रभावयोग पूर्ण आत्मस्वरूपको भी प्राप्त न हों । तथापि उस 
प्रभावयोगके विषयमे प्रवृत्ति करनेमे आत्मस्वरूपका कुछ कतंव्य नही है, ऐसा तो है; और यदि उसे उस 
प्रभावयोगमे कुछ कतंव्य प्रतीत होता है, तो वह पुरुष आत्मस्वरूपसे अत्यन्त अज्ञात है, ऐसा समझते हैं। 


२५ वां वर्ष शै११ 


कहनेका हेतु यह है. कि सर्व प्रकारका प्रभावयोग आत्मारूप महाभाग्य ऐसे तीर्थंकरमें होना योग्य है, 
होता है, तथापि उसे अभिव्यक्त करनेका एक अश भी उसमे संगत नही है; स्वाभाविक किसी पुष्यप्रकार- 
बशात्‌ सुबर्णवुष्टि इत्यादि हो, ऐसा कहना असम्भव नही है, ओर तीर्थंकरपदके लिये वह बाधरूप नही 
है। जो तीथंकर है, वे आत्मस्वरूपके बिना अन्य प्रभावादिको नहीं करते, और जो करते है वे 
आत्मारूप तीर्थंकर कहने योग्य नही है, ऐसा मानते है, ऐसा ही है । 

जो जिनकथित शास्त्र माने जाते हैं, उनमे अमुक बोलोका विच्छेद हो जानेका कथन है, और 
उनमे केवलज्ञानादि दस बोल मुख्य है; और उन दस बोलोका विच्छेद दिखानेका आशय यहू बताना है 
कि इस कालमे 'सवंथा मोक्ष नही होता ।” वे दस बोल जिसे प्राप्त हो अथवा उनमेसे एक बोल प्राप्त हो 
तो उसे चरमशरीरी जीव कहना योग्य है, ऐसा समझकर उस बातको विच्छेदरूप माना है, तथापि बेसा 
एकात ही कहना योग्य नही है ऐसा हमे प्रतीत होता है, ऐसा ही है। क्योकि क्षायिक समकितका इनमे 
निषेध है, वह चरमशरीरीकी ही हो, ऐसा तो समत नही होता, अथवा ऐसा एकात नही है । महाभाग्य 
श्रेणिक क्षायकसमकिती होते हुए भी चरमशरोरी नही थे, ऐसा उन्ही जिनशास्त्रोमे कथन है। जिन- 
कल्पीविहार व्यवच्छेद, ऐसा इ्वेताम्बरका कथन है, दिगम्बरका कथन नही है। 'सबबंथा मोक्ष होना' 
ऐसा इस कालमे सम्भव नही है, ऐसा दोनोका अभिप्राय है, वह भी अत्यन्त एकातरूपसे नही कहा जा 
सकता । मान लें कि चरमशरोरोपन इस कालमे नहीं है, तथापि अशरीरीभावसे आत्मस्थिति है तो वह 
भावनयसे चरमशरीरोीपन नही, अपितु सिद्धत्व है, और यह अशरीरीभाव इस कालमे नही है ऐसा यहाँ कहे 
तो इस कालमे हम खुद नही है, ऐसा कहने तुल्य है| विशेष क्या कहे ? यह केवल एकांत नही है। कदाचित्‌ 
एकात हो ता भी जिसने आगम कहे है, उसी आशयवाले सत्पुरुषसे वे समझने योग्य है, और वही 
आत्म॒स्थतिका उपाय है। यही बिनती। गोशलियाकों यथायोग्य । 





श्र बंबई, आसोज वदो ६, १५४८ 
यहाँ आत्माका रता रहती है, आत्माका आत्मस्वरूपरूपसे परिणामका होना उसे आत्माका रता कहते हैं । 





ड१्रे बंबई, आसोज वदी ८, १९४८ 

3% 
कप लोकव्यापक अन्धकारमे स्वयप्रकाशित ज्ञानीपुरुष ही यथातथ्य देखते है। छोककी शब्दादि काम- 
नाओके प्रति देखते हुए भी उदासीन रहकर जो केवल अपनेको ही स्पष्टरूपसे देखते है, ऐसे ज्ञानीको 
नमस्कार करते है, ओर अभी इतना लिखकर ज्ञानसे स्फुरित आत्मभावको तटस्थ करते है ! यही विनती | 


॥84] बंबई, आसोज, १९५४८ 
ढऊ 

जो कुछ उपाधि की जाती है, वह कुछ “अस्मिता' के कारण करनेमे नही आती, तथा नही की 
जातो | जिस कारणसे की जातो है, वह कारण अनुक्रमसे वेदन करने योग्य ऐसा प्रारब्ध कम है। जो 
कुछ उदयमे आता है उसका अविसवाद परिणामसे बेदन करना, ऐसा जो ज्ञानीका बोधन है वह हममें 
निश्चल है, इसलिये उस प्रकारसे वेदन करते है। तथापि इच्छा तो ऐसी रहती है कि अल्पकालमे, एक 
समयमे यदि वह उदब असत्ताकों प्राप्त होता हो, तो हम इन सबमेसे उठकर चले जायें, इतना आत्माको 
अवकाश रहता है। तथापि 'निद्राकाल', भोजनकाल तथा अमुक अतिरिक्त कालके सिवाय उपाधिका 
प्रसंग रहा करता है, और कुछ भिन्‍नातर नहीं होता, तो भी आत्मोपयोग किसी प्रसंगमे भी अप्रधानभाव- 

४ 





३६२ शीमद्‌ राजजना 


का सेवन करता हुआ देखनेमे आता है, और उस प्रसगपर मृत्युके शोकसे अत्यन्त अधिक शोक होता है, 
यह नि सन्‍्देह है। 

ऐसा होनेसे और गृहस्थ प्रत्ययी प्रारब्ध जब तक उदयमे रहे तब तक 'सवंथा” अयाचकताका सेवन 
करमेवाला चित रहनेमे ज्ञानीपुरुषोका मार्ग निहित है, इस कारण इस उपाधियोगका सेवन करते हैं । यदि 
उस मार्गकी उपेक्षा करे तो भी ज्ञानीका अपराध नही करते, ऐसा है, फिर भी उपेक्षा नहीं हों सकती | 
यदि उपेक्षा करे तो गृहाश्रमका सेवन भी वनवासीरूपसे हो, ऐसा तीज्र वेराग्य रहता है । 

सब॑ प्रकारके कर्तव्यके प्रति उदासीन ऐसे हमसे कुछ हो सकता हो तो एक यही हो सकता है कि 
पूर्वोपाजितका समताभावसे वेदन करना, और जो कुछ कया जाता है वह उसके आधारसे किया जाता 
है, ऐसी स्थिति है । 

हमारे मनमे ऐसा आ जाता है कि हम ऐसे हे कि जो अप्रतिबद्धरूपसे रह सकते है, फिर भी ससार- 
के बाह्य प्रसंगका, अतर प्रसगका, और कुटुम्बादि स्नेहका सेवन करना नहीं च।हते, तो आप जैसे मार्गेच्छा- 
बानको उसके अहोरात्र सेवन करनेका अत्यन्त उद्वेग क्यो नही होता कि जिसे प्रतिबद्धतारूप भयकर यम- 
का साहचय॑ रहता है ? 

ज्ञानीपुरुषका योग होनेके बाद जो ससारका सेवन करता है, उसे तीर्थंकर अपने मार्गंसे बाहर 
कहते हैं । 

कदाचित्‌ ज्ञानीपुरुषका योग होनेके बाद जो संसारका सेवन करते है, वे सब तीर्थकरोके मार्गंसे 
बाहर कहने योग्य हो तो श्रेणिकादिमे मिथ्यात्वका संभव हो : हे ओर विसंबादिता प्राप्त होतो है । उस 
विसंवादितासे युक्त वचन यदि तीथँकरका हो तो उसे तीर्थंकर कहना योग्य नहीं है । 

ज्ञानीपुरुषका योग होनेके बाद जो आत्मभावसे, स्वच्छेदतासे, कामनासे, रससे, ज्ञानीके वचनोकी 
उपेक्षा करके, अनुपयोगपरिणामी' होकर संसारका सेवन करता है, वह पुरुष तीर्थंकरके मार्गसे बाहर है, 
ऐसा कहनेका तीर्थकरका आशय है । 





ड्श्५ ब्बई, आसोज, १९४८ 
... किसी भी प्रकारके अपने आत्मिक बधनको लेकर हम संसारमे नही रह रहे है । जो स्त्री है उससे 
पूवमे बधे हुए भोगकर्मंको निवृत्त करना है। कुटुम्ब है उसके पूर्वमे लिये हुए ऋणको देकर निवृत्त होनेके 
लिये रह रहे हैं। रेवाशकर है उसका हमारेसे जो कुछ लेना है उसे देनेके लिये रह रहे है | उसके सिवाय- 
के जो जो प्रसंग है वे उसके अन्दर समा जाते है। तनके लिये, धनके लिये, भोगके लिये, युखके लिये 
स्वार्थंके लिये अथवा किसी प्रकारके आत्मिक बंधनसे हम ससारमे नही रह रहे है । ऐसा जो भतरगका भेद 
उसे, जिस जीवको मोक्ष निकटवर्ती न हो, वह जोव केसे समझ सकता है? 
दु खके भयसे भी ससारमे रहना रखा है, ऐसा नहीं है। मान-अपमानका तो कुछ भेद है, बह 
निवृत्त हो गया है | 
ईश्वरेच्छा हो और हमारा जो कुछ स्वरूप है वह उनके हृदयमे थोडे समयमे आये तो भले और 
हमारे विषयमे पूज्यबुद्धि हो तो भले, नही तो उपर्युक्त प्रकारसे रहना अब तो होना भयंकर लगता है। 





४१६ बबई, आसोज, १९४८ 

जिस प्रकारसे यहाँ कहनेमे आया था उस प्रकारसे भो सुगम ऐसा ध्यानका स्वरूप यहाँ लिखा है। 

& १. किसी तिमंक पदार्थमे दृष्टिको स्थापित करनेका अभ्यास करके प्रथम उसे अचपल स्थिति- 
लाना । 


२५ था वर्ष ३६३ 


२. ऐसी कुछ अचपलता प्राप्त होनेके पश्चात्‌ दायें चक्षुमें सूय॑ और बायें चक्षुमें चंद्र स्थित है, ऐसी 
भावना करना । 

रे. यह भावना जब तक उस पदार्थंके आकारादिका दर्शन न कराये तब॑ तक सुदृढ़ करना । 

४. बेसी सुदृढ़ता होनेके बाद चन्द्रको दक्षिण चक्षुमे और सूर्यको वाम चक्षुमे स्थापित करना । 

५. यह भावना जब तक उस पदार्थके आकारादिका दर्शेन न कराये तब तक सुदृढ़ करना | यह 
जो दर्शंत कहा है वह भासमान दर्शंन समझना । 

६. यह दो प्रकारकी उलट सुलट भावना सिद्ध होनेपर भ्रकुटिके मध्यभागमे उन दोनोंका 
चितन करना | 

७, प्रथम वह चितन आँख खुली रखकर करना | 

८. अनेक प्रकारसे उस चितनके दृढ़ होनेके बाद आँख बन्द रखना। उस पदार्थके दर्शानकी 
भावना करना । 

९. उस भावनासे दर्शन सुदृढ़ होनेके बाद हृदयमे एक अष्टदलकमलका चिन्तन करके उन दोनों 
पदार्थोको अनुक्रमसे स्थापित करना । 

१० हृदयमें ऐसा एक अष्टदलकमल माननेमे आया हे, तथापि वह विमुखरूपसे रहा है, ऐसा 
माननेमे आया है, इसलिये उसका सनन्‍्मुखरूपसे चितन करना, अर्थात्‌ सुलटा चिन्तन करना । 

११ उस अष्टदलकमलमे प्रथम चन्द्रके तैजको स्थापित करना, फिर सूर्यके तेजको स्थापित करना, 
और फिर अखण्ड दिव्याकार अग्निकी ज्योतिको स्थापित करना । 

१२ उस भावके दृढ होनेपर जिसका ज्ञान, दशौन और आत्मचारित्र पूर्ण हे ऐसे श्री बीतरागदेव- 
की प्रतिमाका महातेजोमय स्वरूपसे उसमे चिन्तन करना | 

१३ उस परम दिव्य प्रतिमाका न बाल, नयुवा और न वृद्ध, इस प्रकार दिव्यस्वरूपसे 

चिन्तन करना | 

१४ सपुण ज्ञान, दर्शन उत्पन्न होनेसे स्वरूपसमाधिमे श्री वीतरागदेव यहाँ है, ऐसी भावना करता। 

१५ स्वरूपसमाधिमे स्थित बीतराग आत्माके स्वरूपमे तदाकार ही है, ऐसी भावना करना | 

१६ उनके मूर्घस्थानसे उस समय 5>कारकी ध्वनि हो रही है, ऐसी भावना करना । 

१७, उन भावनाओंके दृढ़ होनेपर वह *“कार स्व प्रकारके वक्तव्य ज्ञानका उपदेश करता है, ऐसी 
भावना करना । 

१८ जिस प्रकारके सम्यक्मागंसे बीतरागदेव बीतराग निष्पन्नताको प्राप्त हुए ऐसा ज्ञान उस 
उपदेदका रहस्य है, ऐसा चिंतन करते हुए वह ज्ञान क्या है ? ऐसी भावना करना | 

१९, उस भावनाके दृढ़ होनेके बाद उन्होने जो द्रव्यादि पदार्थ कहे है, उनको भावना करके 
आत्माका स्वस्वरूपमे चिन्तन करना, सर्वांग चिन्तन करना । 

ध्यानके अनेकानेक प्रकार हैं । उन सबसमे श्रेष्ठ ध्यान तो वह कहा जाता है कि जिसमे आत्मा 
मुख्यरूपसे रहता है, और इसी आत्मध्यानकी प्राप्ति प्राय. आत्मज्ञानकी प्राप्तकि बिना नहीं होती | ऐसा 
जो आत्मज्ञान वह यथाथ बोधकी प्राप्तिके सिवाय उत्पन्त नही होता । इस यथार्थ बोधकी प्राप्ति प्रायः 
क्रमसे बहुतसे जीवोको होती है, और उसका मुख्य मार्ग, उस बोधस्वरूप ज्ञानीपुरुषका आश्रय या संग 
और उसके प्रति बहुमान, प्रेम है। शानीपुरुषका वेसा वेसा संग जीवको अनंतकालमे बहुत बार हो चुका 
है तथापि यह पुरुष ज्ञानों है, इसलिये अब उसका आश्रय ग्रहण करना, यही कतंव्य है, ऐसा जोवको छूगा 
'नहीं है; और इसी कारण जीवका परिभ्रमण हुआ है ऐसा हमे तो दृढ़तासे लगता है। 


शैह्ड ओमद राजजन्त 


ज्ञानीपुरुषकी पहचान न होनेमे मुख्यतः जीवके तीन महान दोष जानते हैं। एक तो 'मे जानता हूँ,' 
'में समझता हूँ,' हूँ,' इस प्रकारका जो मान जीवको रहा करता है, वह मान। दूसरा, ज्ञानीपुरुषके प्रति 
रागकी अपेक्षा परिग्रहादिकमे विशेष राग। तीसरा, लोकभयके कारण, अपकोतिभयके कारण और 
अपमानभयके कारण ज्ञानीसे विमुख रहना, उनके प्रति जेसा विनयान्वित होना चाहिये वेसा न होना । 
ये तीन कारण जीवको ज्ञानीसे अनजान रखते है, ज्ञानीके विषयमे अपने समान कल्पना रहा करती है, 
अपनी कल्पनाके अनुसार ज्ञानीके विचारका, शास्त्रका तोलन किया जाता है; थोडा भी प्रन्यसम्बन्धी 
बाचनादि ज्ञाम मिलनेसे अनेक प्रकारसे उसे प्रदर्शित करनेकी जीवकों इच्छा रहा करती है । इत्यादि दोष 
उपर्युक्त तीन दोषोमे समा जाते है, ओर इन तीनो दोषोका उपादान कारण तो एक स्वच्छद' नामका महा 
दोष है, और उसका निमित्त कारण असत्संग है। 

जिसे आपके प्रति, आपको किसी प्रकारसे परमार्थकी कुछ भी प्राप्ति हो, इस हेतुके सिवाय 
दूसरी स्पृह्य नही है, ऐसा मैं यहाँ स्पष्ट बताना चाहता हूँ, और वह यह कि उपयुक्त दोषोंमे अभी 
आपको प्रम रहता है, 'मै जानता हूँ', 'मै समझता हूँ यह दोष बहुत बार वतंनमे रहता हैं, असार 
परिग्नह आदिमे भी महत्ताकी इच्छा रहती है, इत्यादि जो दोष हैं वे ध्यान, ज्ञान इन सबके कारणभूत 
ज्ञानीपुरुष और उसकी आज्ञाका अनुसरण करनेमे आडे आते है। इसलिये यथासम्भव आत्मवृत्ति करके 
उन्हे कम करनेका प्रयत्न करना, और लौकिक भावनाके प्रतिबन्धसे उदास होना, यही कल्याणकारक है, 
ऐसा समझते है । 





४१७ आसोज, १९४८ 

हे परमक्ृपालु देव | जन्म, जरा, मरणादि सर्व दुःखोका अत्यन्त क्षय करनेवाला वीतराग पुरुषका 

मूलमागं आप श्रीमानने अनन्त कृपा करके मुझे दिया, उस अनंत उपकारका प्रत्युपकार करनेमे में सबंधा 

असमथे हूँ, फिर आप श्रीमान कुछ भी लेनेमे सर्वंथा नि'स्पृह है, जिससे मै मन, वचन, कायाकी 

एकाग्रतासे आपके चरणारविंदमे नमस्कार करता हूँ। आपकी परमभकति और वीतराग पुरुषके मूलधमेकी 
उपासना मेरे हुदयमे भवपयंन्‍त अखण्ड जागृत रहे, इतना माँगता हूँ, वह सफल हो । 

३ हाति शाति. शाति | 





४१८ स० १९४८ 
*रविफे उदोत अस्त होत दिन विन प्रति, 
अंजुलीके जीवन ज्यों, जीवन घटतु है; 
कालके प्रसत छिन छिन, होत छोन तन, 
आरेके चलत मानो काठसो कठतु है, 
एते परि भूरख न खोजे परमारथकों, 
स्वारथके हेतु म्रम भारत ठठतु है; 
रूगो फिरे लोगनिसों, पग्यो परे जोगनिसो, 
विधेरस भोगतिसों, नेकु न हटतु है ॥१॥ 


>भावार्थ --जिस प्रकार अजलि--करसम्पुटका पानी क्रमश धटता है, उसी प्रकार सूर्यका उदय अस्त होता 
है और प्रतिदिन जीवन घटता है। जिस प्रकार आरेके चलनेसे लकड़ी कटती है, उसी प्रकार काल शरीरकों क्षंग 
क्षण क्षीण करता है | इतनेपर भी अज्लात्नी जीव परमार्थथो खोज नही करता ओर लोकिक स्वार्थक लिये अशाबका 


२५ थाँ बर्थ १६५ 


जैसे भमृण भत्त वुधावित्यकी तपति सांही, 
तृषाबंत मृषाजछझ कारण अठतु है; 
तेसें भववासो मायाहीसों हित सानि मानि, 
ठानि ठानि श्रम अ्रम नाटक नटतु है। 
आगेकों धुकत घाई पीछे बछरा चबाई, 
जैसे नेन होन नर जेथरी बटठतु है; 
तेसे मूढ़ चेतन सुकृत करतूति करे, 
रोबत हसत फल खलोवबत खटतु है ७२७ (समयसार नाटक ) 


४१५९, बंबई, १९४८ 
ससारमे कौनसा सुख है कि जिसके प्रतिबन्धमे जीव रहनेकी इच्छा करता है ? 





४२० बंबई, १९४८ 
कि बहुणा इह जहू जह, रागहोसा लहूं विलिज्जंति। 
तह तह पयदिठ अवब्यं, एसा आणा जिणिदाणं ॥ 
(उपदेशरहस्य--यदोविजयजी ) 


कितना कहे ? जिस जिस प्रकारसे इस रागद्वेषका विशेषरूपसे नाश हो उस उस प्रकारसे प्रवृत्ति 
करना, यही जिनेश्वरदेवकी आज्ञा है| 


४२१ बंबई, आसोज, १९४८ 

जिस पदार्थमेसे नित्य व्यय विशेष होता हो और आय कम हो, वह पदार्थ क्रमसे अपने स्वस्वका 
त्याग करता है, अर्थात्‌ नष्ट होता है, ऐसा विचार रखकर इस व्यवसायका प्रसंग रखने जेसा है। 

पूवेमें उपाजित किया हुआ जा कुछ प्रारब्ध है, उसे बेदन करनेके सिवाय दूसरा प्रकार नही है, 
और योग्य भी इस तरह है, ऐसा समझकर जिस जिस प्रकारसे जो कुछ प्रारब्ध उदयमे आता है उसे सम- 
परिणामसे वेदन करना योग्य है, और इस कारणसे यह व्यवसाय-प्रसंग रहता है। 

चित्तमे किसी प्रकारसे उस व्यवसायकी कतंव्यता प्रतीत न होनेपर भी, वह व्यवसाय मात्र खेदका 
हेतु है, ऐसा परभा्थ निश्चय होनेपर भी प्रारब्त्र रूप होनेसे, सत्संगादि योगका अप्रधानरूपसे वेदन करना 
पड़ता है। उसका वेदन करनेमे इच्छा-अनिच्छा नही है; परन्तु आत्माको अफल ऐसी इस प्रव॒त्तिका 
सम्बन्ध रहते देखकर खेद होता है और इस विषयमे वारवार विचार रहा करता है । 


बोह् उठाता है, शरीर आदि पर वस्तुओंसे प्रीति करत' है; मन, वजन और कायाके योगोमे अह॒बुद्धि करता है, और 
विषयभोगोंसे किचित्‌ भी विरक्त नहीं होता ॥ १॥ 

जिस प्रकार ग्रीष्मऋतुमे सूयंकी कडी धूप होनेपर तृषालुर मृग उन्मत्त होकर मृगतृष्णास व्यर्थ हो दोडता 
है, उसी प्रकार ससारी जोब मायामे ही कल्याण मानकर सिथ्या कल्पना करके संसारमे नाचते है । जिस प्रकार अन्धा 
मनुष्य भानेको रस्सी बटता जाये और पीछेसे बछड़ा खान जाये, तो उसका परिश्रम व्यर्थ जाता हूँ; उसी प्रकार 
मूर्स जीव घुभाणुभ क्रिया करता है ,और शुभ क्रिया फलमे ह्ष एव अशुभ क्रियाफे फलमे विषाद करक॑ क्रियाका 
फल लो देता है ।। २।। 


२६ वाँ वर्ष 


डर२ बंबई, कारतिक सुदी, १५४९ 


धमंसम्बन्धी पत्रादि व्यवहार भी बहुत कम रहता है, जिससे आपके कुछ पत्रोकी पहुँच मात्र लिखी 
जा सकी है। 

जिनागममे इस कालको जो 'दुषम' सज्ञा कही है, वह प्रत्यक्ष दिखायी देती है, क्योकि 'दुषम' शब्द- 
का अर्थ 'दु खसे प्राप्त होने योग्य' ऐसा होता है। वह दु'खसे प्राप्त होने योग्य तो मुख्यरूपसे एक परमार्थ- 
मांग ही कहा जा सकता है; और वैसी स्थिति प्रत्यक्ष देखनेमे आती है। यद्यपि परमाथे मार्गंकी दुलंभता 
तो सबंकालमे हैं, परन्तु ऐसे कालमे तो विशेषतः काल भी दुलंभताका कारणरूप है। 

यहाँ कहनेका हेतु ऐसा है कि अधिकतर इस क्षेत्रमे वत॑मान कालमे जिसने पू्वंकालमे परमाथे- 
मार्गका आराधन किया है, वह देह धारण न करे, और यह सत्य है, क्योकि यदि वेसे जीबोंका समूह इस 
क्षेत्रमे देहघारीरूपसे रहता होता, तो उन्हे और उनके समागममे आनेवाले अनेक जीवोको परमार्थमागंकी 
प्राप्ति सुखपूवंक हों सकती होती, ओर इससे इस कालको 'दुषम” कहनेका कारण न रहता। इस 
' प्रकार पूर्वाराधक जीवोंकों अल्पता इत्यादि होनेपर भी वरतंमान कालमे यदि कोई भो जीव परमार्थमार्गका 
आराधन करना चाहे तो अवद्य आराधन कर सकता है, क्योकि दुःखपू्वक भी इस कालमे परमार्थमार्ग 
प्राप्त होता है, ऐसा पूर्व॑ज्ञानियोका कथन है । 

वतंमान कालमे सब जोवोको मार्ग दुःखसे ही प्राप्त होता है, ऐसा एकात अभिप्राय विचार- 
णीय नही है, प्राय. वेसा होता है ऐसा अभिप्राय समझना योग्य है। उसके बहुतसे कारण प्रत्यक्ष दिखायो 
देते हे । 

प्रथम कारण--ऊपर यह बताया है कि प्रायः पूवंकी आराधकता नही है। 

दूसरा कारण--वेसी आराधकता न होनेके कारण बतंभानदेहमे उस आराधकमार्गकी रीति भी 
प्रथम समझमे न हो, जिससे अनाराधकमा्गंको आराधकमार्ग मानकर जीवने प्रवृत्ति की होती है। 

तीसरा कारण--प्राय. कही ही सत्समागम अथवा सद्गुरुका योग हो, और वह भो क्वचित्‌ हो । 

चौथा कारण--असत्सगादि कारणोसे जीव) सदगुरु आदिको पहचान होना भो दुष्कर है, और 
प्रायः असदुगुद आदिमे सत्य प्रतोति मानकर जीव वही रुका रहता है। 

पाँचवाँ कारण--क्वचित्‌ सत्समागमका योग हो तो भी बल, वीय॑ आदिकी ऐसी शिथिलता कि जीव 
तथारूप मार्ग ग्रहण न कर सके अथवा समझ न सके, अथवा असत्समागमादिसे या अपनी कल्पतासे 
मसिश्यामे सत्यरूपसे प्रतीति की हो | 


२६ यां बर्च ३६७ 


प्राय. वतंमानकालमे जीवने या तो शुष्कक्रियाप्रधानतामे मोक्षमार्यंकी कल्पना को है, अथवा 
बाह्यक्रिया ओर शुद्ध व्यवहारक्रियाका उत्थापन करनेमे मोक्षमार्गकी कल्पना को है, अथवा स्वमति 
कल्पनासे अध्यात्म ग्रन्थ पढ़कर कथन मात्र अध्यात्म पाकर मोक्षमागगंको कल्पना की है। ऐसी कल्पना 
कर लेनेसे जोवको सत्समागमादि हेतुमे उम उस मान्यताका आग्रह आड़े आकर परमार्थ प्राप्त करनेमें 
स्तंभभूत होता है । 
जो जोब शुष्कक्रियाप्रधानतामे मोक्षमा्गंकी कल्पना करते हैं, उन जीघोंको तथारूप उपदेशका 
पोषण भो रहा करता है। ज्ञान, दर्शन, चारित्र और तप ऐसे चार प्रकारसे मोक्षमार्ग कहे जानेपर भी 
प्रथमके दो पद तो उन्होंने बिस्मृत किये जेसे होते है, और चारित्र शब्दका अथं वेश तथा मात्र बाह्य 
विरतिमें समझे हुए जेसा होता है। तप शब्दका अथ॑ मात्र उपवासादि ब्रतका करना और वह भी बाह्य 
संज्ञासे उसमे समझे हुए जेसा होता है, और क्वचित्‌ ज्ञान, दर्शन पद कहने पड़े तो वहाँ लोकिक कथन 
जेसे भावोके कथनको ज्ञान और उसकी प्रतीति अथवा उसे कहनेवालेकी प्रतीतिमें दर्शन शब्दका अथे 
समझने जेसा रहता है । 
जो जीव बाह्यक्रिया (अर्थात्‌ दानादि) और शुद्ध व्यवहार क्रियाका उत्थापन करनेमें मोक्षमार्गं 
समझते है, वे जोव शास्त्रोके किसी एक वचनको नासमझीसे ग्रहण करके समझते है। दानादि क्रिया यदि 
किसी अहकारा दिसे, निदानबुद्धिसे, अथवा जहाँ वेसी क्रिया सभव न हो ऐसे छट्टे गुणस्थानादि स्थानमे 
करे, तो बह ससारहेतु है, ऐसा शास्त्रोका मूल आशय है । परन्तु दानादि क्रियाका समूल उत्थापन करनेका 
शास्त्रोका हेतु नही है; वे मात्र अपनो मति कल्पनासे निषेध करते है। तथा व्यवहार दो प्रकारका है, 
एक परमार्थमूलहेतु व्यवहार और दूसरा व्यवहाररूप व्यवहार । पू्वंकालमे इस जोवने अनंतबार किया 
फिर भी आत्माथ्थ॑ नही हुआ, ऐसे शास्त्रोमे वाक्य है, उन वाक्‍्योको ग्रहण करके सम्पूर्ण व्यवहारका उत्था- 
पन करनेवाले अपनेको समझे हुए मानते है; परन्तु शास्त्रकारने तो वेसा कुछ नही कहा है। जो व्यवहार 
परमाथहेतु मूल व्यवहार नही है, और मात्र व्यवहारहेतु व्यवहार है, उसके दुराग्रहका शास्त्रकारने निषेध 
किया है। जिस व्यवहारका फल चार गति हो वह व्यवहार व्यवहारहेतु कहा जा सकता है, अथवा जिस 
व्यवहारसे आत्माकी विभाव दक्षा जाने योग्य न हो उस व्यवहा रको व्यवहारद्देतु व्यवहार कहा जाता है । 
इसका श्ास्त्रकारने निषेध किया है, वह भी एकातसे नहीं, केवल दुराग्रहसे अथवा उसीमे मोक्षमागे 
माननेवालेको इस निषेधसे सच्चे व्यवहारपर लानेके लिये किया है। और परमाथं॑मूलहेतु व्यवहार शम, 
सवेग, निर्वेद, अनुकंपा, आस्था अथवा सद्गुरु, सत्शास्त्र और मनवचनादि समिति तथा गुष्ति, उसका 
निषेध नही किया है, और यदि उसका निषेध करने योग्य हो तो फिर शास्त्रोका उपदेश करके बाकी 
क्या समझाने जेसा रहता था, अथवा क्‍या साधन करानेका बताना बाकी रहता था कि झास्त्रोंका उप- 
देदा किया ? अर्थात्‌ वेसे व्यवहारसे परमार्थ प्राप्त किया जाता है, और जीवको वेसा व्यवहार अवश्य 
ग्रहण करना चाहिये कि जिससे परमाथंकी प्राप्ति होगी, ऐसा शास्त्रोंका आशय है। शुष्कअध्यात्मी अथवा 
उसके प्रसंगमें आनेवाले इस आशयको समझे बिना उस व्यवहारका उत्थापन करके अपने और परके लिये 
दुलंभबोधिता करते हैं । 
शम, संवेगादि गुण उत्पन्न होनेपर अथवा वेराग्यविशेष एवं निष्पक्षता होनेपर, कषायादि क्षीण 
होनेपर, अथवा कुछ भो प्रज्ञाविशेषसे समझनेकों योग्यता होनेपर, जो सदृगुरुगमसे समझने योग्य अध्यात्म 
ग्रन्थ, तब तक प्रायः शस्त्र जैसे है, उन्हें अपनी कल्पनासे जेसे-तेसे पढ़कर, निरचय करके, वेसा अंतर्भेद 
हुए बिना अथवा दशा बदले बिना, विभाव दूर हुए बिना अपनेमें ज्ञानकी कल्पना करता है; और क्रिया 
तथा शुद्ध व्यवहा ररहित होकर प्रवृत्ति करता है, ऐसा तीसरा प्रकार शुष्कअध्यात्मोका है। जगह जगह 


शेश्ट शीमब राजचना 


जीवको ऐसा योग मिलता रहता है, अथवा तो ज्ञानरहित गुरु या परिग्रहादिके इच्छुक गुर, मात्र अपने 
मानपूजादिकी कामनासे फिरनेवाले जीवोंको अनेक प्रकारसे उलटे रास्तेपर चढ़ा देते है, और प्रायः 
क्वचित्‌ ही ऐसा नही होता । जिससे ऐसा मालूम होता है कि कालकी दु.षमता है। यह दुःघमता जीवको 
पुरुषार्थ रहित करनेके लिये नही लिखी है, परन्तु पुरुषार्थंजागृतिके लिये लिखी है | अनुकूल सयोगमे तो जीव- 
मे कुछ कम जागृति हो तो भी कदाचित्‌ हानि न हो, परन्तु जहाँ ऐसे प्रतिकूल योग रहते हों वहाँ मुमुष्षु 
जीवको अवश्य अधिक जाग्रत रहना चाहिये, कि जिससे तथारूप पराभव न हो, और वेसे किसौ प्रवाहमे 
न बहा जाये। वतंमानकाल दु षम कहा है, फिर भी इसमे अनन्त भवकों छेदकर मात्र एक भव बाकी 
रखे, ऐसी एकावतारिता प्राप्त हो, ऐसा भो है। इसलिये विचारवान जीव यह लक्ष रखकर, उपर्यक्त 
प्रवाहोमे न बहते हुए यथाशक्ति वेराग्यादकी आराधना अवश्य करके, सदगुरुका योग प्राप्त करके, 
कषायादि दोषका छेदक और अज्ञानसे रहित होनेका सत्यमार्ग प्राप्त करे । मुमुक्षु जीवमे कथित शमादि- 
गुण अवश्य सम्भव है, अथवा उन गुणोके बिना मुमुक्षुता नही कहो जा सकती । नित्य ऐसा परिचय रखते 
हुए, उस्त उस बातका श्रवण करते हुए, विचार करते हुए, पुनः पुन पुरुषाथे करते हुए वह मुमुक्षुता 
उत्पन्न होती है। वह मुमुक्षुता उत्पन्न होनेपर जीवको परमार्थमार्ग अवश्य समझमें आता है। 





४२३ बंबई, कातिक वदी ९, १९४९ 

कम प्रमाद होनेका उपयोग जीवकी मार्गके विचारमे स्थिति कराता है। और विचार मार्गमें 

स्थिति कराता है । इस बातका पुन पुन॒ विचार करके, यह प्रयत्न वहाँ वियोगमे भी किसी प्रकारसे 
करना योग्य है। यह बात विस्मरणीय नही है । 





४२४ बंबई, कातिक वदी १२, १९४५ 
समागम चाहने योग्य मुमुक्षुभाई कृष्णदासादिके प्रति, 

“पुनर्जन्म है--जरूर है। इसके लिये 'में' अनुभवसे हाँ कहनेमे अचल हूँ ।” यह वाक्य पू्व॑भवके 
किसी योगका स्मरण होते समय सिद्ध हुआ लिखा है। जिसने पुनर्जन्मादि भाव किये हैं, उस 'पदार्थ'को, 
किसी प्रकारसे जानकर यह वाक्य लिखा गया है । 

मुमुक्षुजीवके दर्शनकी तथा समागमकी निरंतर इच्छा रखते है | तापमे विश्वांतिका स्थान उसे सम- 
झते हैं। तथापि अभी तो उदयाधोन योग रहता हे । अभी इतना ही लिख सकते हैं। श्री सुभाग्य यहां 
सुखवृत्तिमे हे । 

प्रणाम प्राप्त हो । 





४२५ बंबई, मगसिर वदी ९, सोम, १५४४ 
उपाधिका बेदन करनेके लिये अपेक्षित दृढ़ता मुझमे नही हे, इसलिये उपाधिसे अत्यंत सिब॒त्तिकी 
इच्छा रहा करतो है, तथापि उदयरूप जानकर यथाशक्ति सहन होती हे । 
परमार्थंका दु:ख मिटनेपर भो संसारका प्रासंगिक दुःख रहा करता हे, और वह दुःख अपनी इच्छा 
आदिके कारणसे नही है, परन्तु दूसरेकी अनुकंपा तथा उपकार आदिके कारणसे रहता है । और इस विडड- 
बनामे चित्त कभी कभी विशेष उद्देंगको प्राप्त हो जाता हे । 
इतने लेखसे वह उद्ेग स्पष्ट समझमे नहीं आयेगा, कुछ अंद्ामें आप समझ सकेंगे। इस उद्देगके 
सिवाय दूसरा कोई दु:ख ससा रप्रसंगका भी मालूम नहीं होता । जितने प्रकारके संसारके_ पदार्थ हैं, उन 
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सबमें यदि अस्पूहता हो और उद्बं ग रहता हो तो वह अन्यकी अनुकम्पा या उपकार या वेसे कारणसे हो, 
ऐसा मुझे निश्चित लगता है। हस उद्बे गके कारण कभी आँखोंमें आँसु आ जाते हैं, और उन सब कारणोंके 
प्रति बतंन करनेका मां अमुक अंशमे परतत्र दिखायी देता है । इसलिये समान उदासीनता आ जातो है । 

शानीके मार्गंका विचार करते हुए ज्ञात होता है कि किसी भी प्रकारसे यह देह मूर्च्छापात्र नही है, 
उसके दू खसे इस आत्माको शोक करना योग्य नही है। आत्माको आत्म-अज्ञानसे शोक करनेके सिवाय 
दूसरा शोक करना उचित नहो है। प्रगट यमको समीप देखते हुए भी जिसे देहमें मूर्ज्छा नहीं रहती, उस 
पुरुषको नमस्कार है | इसी बातका चिंतन करते रहना हमें, आपको, प्रत्येकको योग्य है | 

देह आत्मा नहीं है, आत्मा देह नहीं हैं। घटादिको देखनेवाला जेपे घटादिसे भिन्‍न है, वैसे देहको 
देखनेवाला, जाननेवाला आत्मा देहसे भिन्‍न है, अर्थात्‌ देह नहीं है । 

विचार करते हुए यह बात प्रगट अनुभवसिद्ध होती है, तो फिर इस भिन्‍न देहके स्वाभाविक क्षय- 
वृद्धिःरूपादि परिणाम देखकर हर्ष-शोकवान होना किसी प्रकारसे संगत नही है; और हमे, आपको वह 
निर्धार करना, रखना योग्य है, और यह ज्ञानीके मार्गकी मुख्य ध्वनि है । 

व्यापारमें कोई यांजिक व्यापार सूझे तो वतमानमें कुछ लाभ होना संभव है। 





४२६ बंबई, मगसिर वदी १३, शनि, १९४९ 
भावसार खुशाल रायजीने केवल पाँच मिनटकी माँदगीमें देह छोड़ा है । 
ससारमें उदासीन रहनेके सिवाय दूसरा कोई उपाय नहीं है । 


४२७ बंबई, माघ सुदी ९, गुरु, १९४९, 
थक 
आप सब मुमुक्षुजनके प्रति नम्नतासे यथायोग्य प्राप्त हो । निरंतर ज्ञानीपुरुषकी सेवाके इच्छावान 
हम है, तथ।पि इस दुःषघमकरालमें तो उसकी प्राप्ति परम दु षम देखते हैं, और इसलिये ज्ञानीपुरुषके आश्रय- 
में स्थिर बुद्धि है जिनकी, ऐसे मुमुक्षुजनमें सत्सगपूवंक भक्तिभावसे रहनेकी प्राप्तिको महा भाग्यरूप मानते 
हैं, तथापि अभी तो उससे विपरीत प्रारब्धोदय रहता है। सत्संगका लक्ष्य हमारे आत्मामें रहता है, तथापि 
उदयाधीन स्थिति है, और वह्‌ अभो ऐसे परिणाममे रहती है कि आप मुमुक्षुजतके पत्रकी पहुँच मात्र 
विलंबसे दी जाती है। चाहे जेसी स्थितिमे भी अपराधयोग्य परिणाम नहीं है। 





४२८ बंबई, माघ वदी ४, १९४९ 
शुभेच्छासम्पन्न मुमुक्षुजन श्री अंबालाल इत्यादि, 
दो पन्र पहुँचे हैं। यहाँ समाधि परिणाम है । तथापि उपाधिका प्रसंग विद्दोष रहता है। और वैसा 
करनेमे उदासीनता होनेपर भी उदययोग होनेसे निष्क्लेश परिणामसे प्रवृत्ति करना योग्य है। 
प्रमाद कम होनेके लिये किसी सदग्रंथको पढ़ते रहना योग्य है । 





४२९, बंबई, माघ वदी ११, रवि, १०९४९, 
कोई मनुष्य अपने विषयमे कुछ बताये तब उसे यथासम्भव गम्भीर मनसे सुनते रहना इतना मुख्य 
काम है। वह बात ठोक है या नही यह जाननेसे पहिले कोई हष॑-खेद जेसा नही होता । 
मेरी चित्तवृत्तिके विधयमे कभी कभी लिखा जाता है, उसका अर्थ परमार्थंसम्बन्धी लेना योग्य है, 
और यह लिखनेका अथं व्यबहारमे कुछ अशुभ परिणामवाल्ला दिखाना योग्य नहीं है । 
४७ 


३७० भोमद्‌ राजचन्त 


पड़े हुए संस्कारोंका मिटना दृष्कर होता है। कुछ कल्याणका कार्य हो या चिन्तन हो, यह 
साधनका मुख्य कारण है । बाकी ऐसा कोई विषय नहीं है कि जिसके पीछे उपाधितापसे, दीनतासे दुःखी 
होना योग्य हो अथवा ऐसा कोई भय रखना योग्य नही है कि जो अपनेको केवल लोकसंज्ञासे रहता हो | 





४३० बंबई, माघ व दी ३०, गुरु, १९४९ 


3.6 

यहाँ प्रवृत्ति-उदयसे समाधि है। आपको छीमड़ीसम्बन्धी जो विचार रहता है, वह करुणा भावके 
कारणसे रहता है, ऐसा हम समझते हैं । 

कोईं भी जीव परमार्थको मात्र अंशरूपसे भी प्राप्त होनेके कारणोंको प्राप्त हो, ऐसा निष्कारण 
करुणाशील ऋषभाद तीथंडूरोंने भी किया है; क्यो कि सत्पुरुषोके सम्प्रदायकी ऐसी सनातन करुणावस्था 
होती है कि समयमात्रके अनवकाशसे समूचा लोक आत्मावस्थामे हो, आत्मस्वरूपमे हो, आत्मसमाधिमे हो, 
अन्य अवस्थामे न हो, अन्य स्वरूपमे न हो, अन्य आधिमे न हो; जिस ज्ञानसे स्वात्मस्थ परिणाम होता है, 
वह ज्ञान स्व जीवोंमे प्रगट हो, अनवकाशरूपसे सर्व जीव उस ज्ञानमे रुचियुक्त हो, ऐसा ही जिसका 
करुणाशोल सहज स्वभाव है, वह सनातन सप्रदाय सत्पुरुषो का है। 

आपके अन्त'करणमें ऐसी करुणावृत्तिसे लीमडीके विषयमे वारवार विचार आया करता है, और 
आपके विचारका एक अंश भी फल प्राप्त हो अथवा वह ॒ फल प्राप्त होनेका एक अश भी कारण उत्तपन्न हो 
तो इस पंचमकालमे तीर्थंकरका मार्ग बहुत अंशोसे प्रगट होनेके बराबर है, तथापि वैसा होना सम्भव नह) 
है, ओर उस मागंसे होने योग्य नही है, ऐसा हमे छगता है। जिससे सम्भव होना योग्य है अथवा इसका 
जो मार्ग है, वह अभी तो प्रवृत्तिक उदयमे है, और वह कारण जब तक उनको लक्ष्यगत न हो तब तक 
दूसरे उपाय प्रतिबंधरूप है, नि.सशय प्रतिबन्धरूप हैं । 

जीव यदि अज्ञान परिणामी हो तो जेसे उस अज्ञानका नियमितरूपसे आराधन करनेसे कल्याण 
नही है वेसे मोहरूप मार्ग अथवा ऐसा इस लोकसम्बन्धी जो मार्ग है वह मात्र ससार है, उसे फिर चाहे 
जिस आकारमे रखें तो भी संसार है। उस संसारपरिणामसे रहित करनेके लिये अससारगत वाणीका 
अस्वच्छन्दपरिणामसे जब आधार प्राप्त होता है, तब उस ससारका आकार निराकारनाको प्राप्त होता 
जाता है। वे अपनी दृष्टिके अनुसार दूसरे प्रतिबंध किया करते है, उसी प्रकार वे अपनी उस दृष्टिसें 
ज्ञानीके वचनोकी आराधना करें तो कल्याण होने योग्य नहीं लगता । इसलिये आप वहाँ ऐसा सूचित करे 
कि आप किसी कल्याणके कारणके नजदीक होनेके उपायकी इच्छा करते हो तो उसके प्रतिबंध कम 
होनेके उपाय करें, ओर नही तो कल्याणकी तृष्णाका त्याग करें | आप ऐसा समझते हो कि हम जेसे बर्तन 
करते है वेसे कल्याण है, मात्र अव्यवस्था हो गयी है, वही मात्र अकल्याण है, ऐसा समझते हों तो यह 
यथार्थ नही है। वस्तुत. आपका जो वरतंत है, उससे कल्याण भिन्न है, और वह तो जब जब जिस जिस 
जीवको वेसा वेसा भवस्थित्यादि समीप योग होता है तब तब उसे वह प्राप्त होने योग्य है। सारे समूहमे 
कल्याण मान लेना योग्य नहीं है, और यदि ऐसे कल्याण होता हो, तो उसका फल संसाराथ्थ है; क्योंकि 
पूबंकालमे ऐसा करके ही जीव ससारो रहता आया है। इसलिये वह विचार तो जब जिसे आना होगा, 
तब आयेगा | अभी आप अपनी रुचिके अनुसार अथवा आपको जो भासित होता है उसे कल्याण मानकर 
प्रवृत्ति करते हैं, इस विषयमे सहज, किसो प्रकारके मानकी इच्छाके बिना, स्वाथंकी इच्छाके बिना, आपमे 
क्लेश उत्पन्न करनेकी इच्छाके बिना मुझे जो कुछ जित्तमें लगता है, वह बताता हूँ । 

कल्याण जिस मार्गंसे होता है उस मार्गके दो मुख्य कारण देखनेमे आते है। एक तो जिस सप्रदायमें 
आत्मार्थके लिये सभी असंगतावाली क्रियाएँ हो, अन्य किसी भी अर्थ--भ्रयोजनकी इच्छासे न हों, और 
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निरंतर शानदशापर जीवोंका चित्त हो, उसमें अवश्य कल्याणके उत्पन्न होनेका योग मानते है। ऐसा ने 
हो तो उस योगका सम्भव नहीं होता | यहाँ तो लोकसंशासे, ओघसज्ञासे, मानाथ, पूजार्थ, पदके महत्वा्॑, 
श्रावकादिके अपनेपनके लिये अथवा ऐसे दूसरे कारणोसे जपतपादि, व्याख्यानादि करनेकी प्रवृत्ति हो गयी 
है, वह किसी तरह आत्माथंके लिये नही है, आत्माथंक प्रतिबधरूप है। इसलिये यदि आप कुछ इच्छा 
करते हो तो उसका उपाय करनेके लिये जो दूसरा कारण कहते है, उसके असंगतासे सिद्ध होनेपर किसी 
दिन भी कल्याण होना सम्भव है | 

असगतता अर्थात्‌ आत्मार्थके सिवायके सग्रप्रधगमे नही पड़ना, संसारके संगीके संगमे बातचीतादिका 
प्रसंग शिष्यादि बनानेके कारणसे नहीं रखना, शिष्यादि बनानेके लिये गृहवासी वेषवालोंको साथमे नही 
घुमाना ।दीक्षा ले तो तेरा कल्याण होगा', ऐसे वाक्य तीर्थंकरदेव कहते नही थे | उसका एक हेतु यह भी था 
कि ऐसा कहना यह भो उसके अभिप्रायके उत्पन्‍्त होनेसे पहले उसे दीक्षा देना है, वह कल्याण नही है। 
जिसमे तीर्थकरदेवने ऐसे विचारसे प्रवृत्ति की है, उसमे हम छ. छः मास दीक्षा लेनेका उपदेश जारी रख- 
कर उसे शिष्य बनाते है, वह मात्र शिष्यार्थ है, भात्माथ नही है। पुस्तक, यदि सब प्रकारके अपने ममत्व- 
भावसे रहित होकर ज्ञानकी आराधना करनेके लिये रखी जाय तो ही आत्मार्थ है, नही तो महान प्रति- 
बन्ध है, यह भी विचारणीय है । 

यह क्षेत्र अपना है, और उस क्षेत्रकी रक्षाके लिये वहाँ चातुर्मास करनेके लिये जो विचार किया 
जाता है, वह क्षेत्रप्रतिबन्ध है । तीथंकरदेव तो ऐसा कहते हैं कि द्रव्यसे, क्षेत्रसे, कालसे और भावसे--इन 
चारो प्रतिबधसे यदि आत्मार्थ होता हो अथवा निग्नैथ हुआ जाता हो तो वह तीर्थंकरदेवके मार्गमे नही हैं, 
परन्तु ससारके मार्गंमे है। इत्यादि बात यथाशक्ति विचारकर आप बताइयेगा । लिखनेसे बहुत लिखा जा 
सके, ऐसा सुझता है, परन्तु अब यहाँ स्थिति--विराम करता है । लि० रायचन्दके प्रणाम । 


४३१ बंबई, फागुन सुदी ७, गुरु, १५४९ 

आत्मारूपसे सबंथा जाग्रत अवस्था रहे, अर्थात्‌ आत्मा अपने स्वरूपमे सवंथा जाग्नत हो तब उसे 
केवलज्ञान हुआ है, ऐसा कहना योग्य है, ऐसा श्री तीर्थंकरका आशय है। 

जिस पदार्थंकों तीर्थंकरने “आत्मा” कहा है, उसी पदार्थकी उसी स्थवरूपमें प्रतीति हो, उसी 
परिणामसे आत्मा साक्षात्‌ भासित हो, तब उसे परमाथ्थ-सम्यक्त्व है. ऐसा श्री तीर्थंकरका अभिप्राय है । 
जिसे ऐसा स्वरूप भासित हुआ है, ऐसे पुरुषमे जिसे निष्कराम श्रद्धा है, उस पुरुषको बीजरुचि-सम्यवत्व 
है| उस पुरुषकी निष्काम भक्ति अबाधासे प्राप्त हो, ऐसे गुण जिस जीवमे हो, वह जीव मार्गानुसारी होता 
है, ऐसा जिनेद्र कहते है । 

हमारा अभिप्राय कुछ भी देहके प्रति हो तो वह मात्र एक आत्मार्थंके लिये ही है, अन्य अर्थके लिये 
नही । दूसरे किसा भी पदार्थंके प्रति अभिप्राय हो तो बह वदार्थंके लिये नही, परन्तु आत्मार्थंके लिये है। 
वह आत्मार्थ उस पदार्थंकी प्राप्ति-अप्राप्तिमे हो, ऐसा हमे नही लगता । आत्मत्व' इस ध्वनिके सिवाय 
दूसरी कोई ध्वनि किसी भी पदार्थके ग्रहण-त्यागमे स्मरण योग्य नही है। अनवकाश आत्मत्व जाने बिना, 
उस स्थितिके बिना अन्य सर्व क्लेशरूप है। 
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अंबालालका लिखा हुआ पन्न पहुँचा था। 
आत्माको विभावसे अवकाशित करनेके लिये और स्वभावमे अनवकाणरूपसे रहनेके लिये कोई भो 
मुख्य उपाय हो तो आत्माराम ऐसे ज्ञानीपुरषका निष्काम बुद्धिसि भक्तियोगरूप संग है। उसकी सफलताके 


शैजर शोमद्‌ राजजनों 


लिये निवृत्तिक्षेत्रमें बेसा योग प्राप्त होना, यह किसी महान पुण्यका योग है, और बैसा पुष्ययोग प्रायः इस 
जगतमे अनेक प्रकारके अन्तरायवाला दिखायो देता है। इसलिये हम समीपमे है, ऐसा वारंवार याद करके 
जिसमें इस संसारकी उदासोनता कही हो उसे अभी पढ़ें, विचारें। आत्मारूपसे केवल आत्मा रहे, ऐसा 
जो चिन्तन रखना वह लक्ष्य है, शास्त्रके परमार्थरूप है । 

इस आत्माको पूर्वकालमें अनंतकाल व्यतीत करनेपर भो नही जाना, इससे ऐसा लगता है कि उसे 
जाननेका कायं सबसे विकट है, अथवा तो उसे जाननेके तथारूप योग परम दुलंभ है। जीव अनतकालसे ऐसा 
समझा करता है कि में अमुकको जानता हूँ, अमुकको नही जानता, ऐसा नही है, ऐसा होनेपर भी जिस 
रूपसे स्वय है उस रूपका निरन्तर विस्मरण चला आता है, यह बात बहुत-बहुत प्रकारसे विचारणीय है, 
ओर उसका उपाय भी बहुत प्रकारसे विचार करने योग्य है। 
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कं 
श्री कृष्णादिके सम्यक्त्व सम्बन्धी प्रदनके बारेमे आपका पत्र मिला है। तथा उसके अगले दिनके 
यहाँके पत्नोसे आपको स्पष्टीकरण प्राप्त हुआ, उस सम्बन्धो आपका पत्र मिला है। यथोचित अवलोकनसे 
उन पत्नो द्वारा श्री कृष्णादिके प्रशनोका आपको स्पष्टीकरण होगा, ऐसा सम्भव है । 


जिस कालमे परमार्थंधमंकी प्राप्तिके साधन प्राप्त होना अत्यन्त दुषम हो उस कालको तीर्थंकरदेवने 
दुषम कहा है, और इस कालमें यह बात स्पष्ट दिखायी देतो है। सुगमसे सुगम जो कल्याणका उपाय है, 
वह जीवको इस कालमे प्राप्त होना अत्यन्त दुष्कर है। मुमुक्षुत्र, सरलता, निवृत्ति, सत्सगादि साधनोको 
इस कालमे परम दुर्लभ जानकर, पूव॑ पुरुषोने इस कालको हुँडा-अवसपिणीकाल कहा है, और यह बात भी 
स्पष्ट है। प्रथमके तोन साधनोका सयोग तो क्यचित्‌ भी प्राप्त होना दूसरे अमुक कालमे सुगम था, परन्तु 
सत्संग तो सब कालमे दुर्लभ ही दीखता है; तो फिर इस कालमे सत्संग सुलभ कहाँसे हो ? प्रथमके तोन 
साधन किसी तरह इस कालमे जीव प्राप्त करे तो भी धन्य है। 


फ्ालसम्बन्धी तीथैंकरवाणोको सत्य करनेके लिये 'ऐस।' उदय हमे रहता है, और वह समाधिरूप- 
से वेदन करने योग्य है । 








आत्मस्वरूप । 
डरे४ड बबई, फागुन वदी, «, शनि, १९४९, 
व 
भक्तिपृवंक प्रणाम पहुँचे । 
यहाँ उपाधियोग है | बहुत करके कल कुछ लिखा जा सकेगा तो लिखंगा | यहो विनती | 
अत्यन्त भक्ति 
डरेप बंबई, फागुन वदो ३०, १५४९ 


'मणिरत्नमाला' तथा 'योगकल्पद्॒म' पढ़नेके लिये इसके साथ मेजे है । जो कुछ बाँधे हुए कर्म हैं, 


उन्हे भोगे बिना निरुपायता है। चिन्तारहित परिणामसे जो कुछ उदयमे आये उसे बेदन करना, ऐसा 
श्री तीर्थंकरादि ज्ञानियोका उपदेश है । 
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39 
समता, रमता, ऊरणघता, ज्ञायकता, सुखभास। 
बेदकता, चेतस्यता, ए सब जोबथ विलास ॥' 


जिन तीर्थकरदेवने स्वरूपस्थ आत्मारूप होकर, वक्तव्यरूपसे जिस प्रकार वह आत्मा कहा जा 


सके तदनुसार अत्यन्त यथास्थित कहा है, उन तीर्थकरकी दूसरी सब प्रकारकी अपेक्षाका त्याग करके 
नमस्कार करते है | 


पूवंकालमे अनेक शास्त्रोका विचार करनेसे, उस विचारके फलस्वरूप सत्पुरुषमें जिनके बचनसे 
भक्ति उत्पन्न हुई है, उन तीर्थंकरके वचनोको नमस्कार करते है| 


अनेक प्रकारसू जीवका विचार करनेसे, वह जीव आत्मारूप पुरुषके बिना जाना जाये ऐसा नही 
है, ऐसी निशचल श्रद्धा उत्पन्न हुई, उन तीर्थकरके मार्गंबोधको नमस्कार करते है। 

भिन्‍न भिन्‍न प्रकारसे उस जीवका विचार होनेके लिये, वह जीव प्राप्त होनेके लिये योगादिक 
अनेक साधनोका बलवान परिश्रम करनेपर भी प्राप्ति न हुई, वह जोव जिसके द्वारा सहज प्राप्त होता है, 
वही कहनेका जिनका उद्देश्य है, उन तीर्थकरके उद्देश्ववचनको नमस्कार करते है। [ भ्पूर्ण ] 





ड३७ 
5 

इस जगतमे जिसमे विचारशक्ति वाचासहिंत रहती है, ऐसा मनुष्य प्राणी कल्याणका विचार करने- 
के लिये सबसे अधिक योग्य है। तथापि प्रायः जीवको अनंत बार मनुष्यभव मिलनेपर भी वह कल्याण 
सिद्ध नही हुआ, जिससे वतंमान तक जन्ममरणके मार्गंका आराधन करना पड़ा है। इस अनादि लोककें 
जीवकी अनंतकोटी संख्या है। उन जीवोंकी समय-समयपर अनंत प्रकारकी जन्म मरणादि स्थिति होती 
रहती है, ऐसा अनंतकाल पूर्वकालमें व्यतीत हुआ है । अनंतकोटी जीवोमें जिसने आत्मकल्याणकी आरा- 
धना की है, अथवा जिसे आत्मकल्याण प्राप्त हुआ है, ऐसे जीव अत्यन्त थोड़े हुए है, वर्तमानमे ऐसा है, 
और भविष्यकालमे भी ऐसी हो स्थिति सम्भव है, ऐसा ही है। अर्थात्‌ जीवको कल्याणकी प्राप्ति तीनों 
कालोंमे अत्यन्त दुर्लभ है, ऐसा जो श्री तीथैकरदेवादि ज्ञानीका उपदेश है वह सत्य है। जीवसमुदायकी 
ऐसी भ्रांति अनादि संयोगसे है, यही योग्य है, ऐसा हो है। यह अ्राति जिस कारणसे होती है, उस 
कारणके मुख्य दो प्रकार प्रतीत होते हैं--एक पारमाथिक और दूसरा व्यावहारिक; और उन दोनों 
प्रकारोंका जो एकत्र अभिप्राय है वह यह है कि इस जीवमे सच्ची मुमुक्षुता नहीं आयी; इस जीवमे एक 
भी सत्य अक्षरका परिणमन नही हुआ; सत्पुरुषके दर्शंनमे जीवको रुचि नहीं हुई, उस उस प्रकारके योगसे 
समय अंतरायसे जीवको वह प्रतिबंध होता रहा है; और उसका सबसे बडा कारण असत्संगको वासनासे 
उख्पन्न हुई स्वेच्छाचारिता और अमसत्दर्शनमें सत्‌दर्शनरूप अआंति है। आत्मा नामका कोई पदार्थ नही 
है! ऐसा एक दश्शनका अभिप्राय है, आत्मा नामका पदार्थ सांयोगिक है”, ऐसा अभिप्राय कोई दूसरा 
दर्शन मानता है; “आत्मा देहस्थितिरूप है, देहकी स्थितिके पदचात्‌ नहीं है, ऐसा अभिप्राय किसी दूसरे 
दर्शंनका है। आत्मा अणु है', “आत्मा सर्वव्यापक है,' आत्मा शुन्य है.” “आत्मा साकार है,' आत्मा 
प्रकाशरूप है,” 'भात्मा स्वतंत्र नही है,' आत्मा कर्त्ता नही है.' आत्मा कर्ता है भोक्ता नही,' 'गात्मा कर्ता 
नहीं, भोक्ता है,' “आत्मा कर्ता नहो, भोक्ता नहो,” “आत्मा जड है,' आत्मा कृत्रिम है,' इत्यादि अनंत नय 
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कोई भी जाननेवाला कभी नी किसी भी पदार्थभो अपनी“अविद्यमानतासे जाने, ऐसा होने योग्य 
नही है | प्रथम अपनो विद्यमानता -घटित होती है, और किसी भी पदार्थका ग्रहण, त्यागादि अथवा 
उदासीन ज्ञान होनेमे स्वयं ही कारण है। दूसरे पदार्थके अंगीकारमे, उसके अल्पमात्र भी ज्ञानमे प्रथम 
जो हो, तभी हो सकता है, ऐसा सबसे प्रथम रहनेवाला जो पदार्थ है वह जीव है। उसे गौण करके 
अर्थात्‌ उसके बिना कोई कुछ भी जानना चाहे तो वह सम्भव नहीं है, मात्र वही मुख्य हो तभी दसरा 
कुछ जाना जा सकता है, ऐसा यह प्रगट 'ऊन्बंताधम', वह जिसमे है, उस पदार्थंकों श्री तीथँंकरदेव 
जीव कहते हैं । 

प्रगट जड़ पदार्थ और जीव, वे जिस कारणसे भिन्‍न होते है, वह लक्षण जीवका ज्ञायकता नामका 
गुण है। किसी भी समय यह जीव-पदार्थ ज्ञायकतारहित रूपसे किसीकों भी अनुभवगम्य नहीं हो सकता। 
और इस जीव नामके पदार्थंके सिवाय दूसरे किसी भी पदाथ्थमे ज्ञायकता नही हो सकती, ऐसा जो अत्यन्त 
अनुभवका कारण ज्ञायकता, वह लक्षण जिसमे है उस पदाथ्थंको तीर्थकरने जीव कहा है। 


शब्दादि पाँच विषयसम्बन्धी अथवा समाधि आदि योगसम्बन्धी जिस स्थितिमे सुख होना सम्भव 
है, उसे भिन्‍न भिन्‍नरूपसे देखनेसे अन्तमे केवल उन सबमे सुखका कारण एक यह जीव-पदार्थ ही सम्भव 
है । इसलिये श्री तीर्थकरने जीवका 'सुखभास' नामका लक्षण कहा है, और व्यवहार दृष्टांतसे निद्रा द्वारा 
वह प्रगट मालूम होता है। जिस निद्रामे अन्य सब पदार्थोंस रहितपन है, वहाँ भी “मै सुखी हूँ', ऐसा 
जो ज्ञान है, वह बाकी बचे हुए जीव पदाथंका ही है; अन्य कोई वहाँ विद्यमान नही है, ओर सुखका 
आभास होना तो अत्यन्त स्पष्ट है, वह जिससे भासित होता है उस जीव नामके पदार्थके सिवाय अन्य 
कही भी वह लक्षण नही देखा । 

यह फीका है, यह मीठा है, यह खट्टा है, यह खारा है, में इस स्थितिमे हूँ, ठण्डसे ठिदुरता हैँ, 
गरमी पडती है, दुखी हूं, दुःखका अनुभव करता हूँ, ऐसा जो स्पष्ट ज्ञान, वेदनज्ञान, अनुभवज्ञान, 
अनुभवत्ता, वह यदि किसीमे भी हो तो वह इस जीवपदमे है, अथवा यह जिसका लक्षण होता है, वह पदाथ॑ 
जीव होता है, यही तीथंकरादिका अनुभव है । 

स्पष्ट प्रकाशता, अनन्त अनन्त कोटी तेजस्वी दीपक, मणि, चन्द्र, सूर्यादिकी काति जिसके प्रकाशके 
बिना प्रगट होनेके लिये समर्थ नहीं है. अर्थात्‌ वे सब अपने आपको बताने अथवा जाननेके योग्य नही 
है। जिस पदार्थंके प्रकाशमे चेतन्यतासे वे पदार्थ जाने जाते है, वे पदार्थ प्रकाश पाते है, स्पष्ट भासित 
होते है बह पदार्थ जो कोई है वह जीव है । अर्थात वह्‌ लक्षण प्रगंटरूपसे स्पष्ट प्रकाशमान, अचल ऐसा 
निराबाध प्रकाशमान चेतन्य, उस जीवका उस जीवके प्रति उपयोग लगानेसे प्रगट दिखायी देता है । 


ये जो लक्षण कहे है उन्हे पुन पुन॒विचारकर जीव निराबाधरूपसे जाना जाता है, जिन्हे 
जाननेसे जीवको जाना है, ये लक्षण इस प्रकारसे तीर्थंकरादिने कहे है । 





डरे९, बंबई, चेत्र सुदी ६, गुरु, १९४९ 
85% 
“समता रमता ऊरधता” ये पद इत्यादि पद जो जीवके लक्षणके लिखे थे, उनका विशेष अथ॑ 
लिखकर एक पत्र पाँच दिन हुए मोरबी भेजा है, जो मोरबी जानेपर प्राप्त होना सम्भव है | 
उपाधिका योग विशेष रहता है। जैसे जैसे निप्रत्तेकि योगकी विशेष इच्छा हो आती है, वेसे बेसे 
उपाधिकी प्राप्तिका योग विशेष दिखायी देता है। चारो तरफसे उपाधिको भीड़ है। कोई ऐसा मार्ग 


३७६ भीसद्‌ राजलर्त 


अभी दिखायो नहीं देता कि अभी इसमेसे छूटकर चले जाना हो तो किसीका अपराध किया न समकझ्षा 

जाय । छूटनेका प्रयत्न करत हुए किसीके मुख्य अपराधमे आ जानेका स्पष्ट सम्भव दिखायी देता है, और 

यह वर्तमान अवस्या उप्राजिर हित होनेके लिये अत्यत याग्य है, प्रारब्धकी व्यवस्था ऐसी बाँधी होगी । 
लि० रायचन्दके प्रणाम | 





आज 


४४० बंबई, चेश्र सुदी ९, १९४९ 
मुमुक्षुमाई सुखलाल छगनलाल, वोरमगाम । 
कल्याणक्री अभिलाषावाला एक पत्र गत वर्षमें मिला था, उसी अथ॑का दूसरा पत्र थीड़े दिन हुए 
मिला है। 
केशवलालका आपको वहाँ समागम होता है यह श्रेयस्कर योग है । 
आरभ, परिग्रह, असत्संग आदि कल्याणके प्रतिबधक कारणोका यथासम्भव कम परिचय हो तथा 
उनमे उदासीनता प्राप्त हो, यह विचार अभी मुख्यत*' रखने योग्य है । 
४४१ बंबई, चेत्र सुदी ५९, १९४९ 
मुमुक्षुभाई श्री मनसुख देवशी, छीमडी | 
अभी उस तरफ हुए श्रावको आदिके समागम सम्बन्धी विवरण पढा है। उस प्रसगप्ते जीवको 
रुचि या अरुचि उदयमे नहीं आयी, उसे श्रेयस्कर कारण जानकर, उसका अनुसरण करके निरन्तर प्रवतेन 
करनेका परिचय करना योग्य है, और उस असत्सगका परिचय जैसे कम हो बेसे उसकी अनुकपाकी इच्छा 
करके रहना योग्य है। जेसे हो वैसे सत्सगके योगकी इच्छा करना और अपने दोष देखना योग्य है । 


४४२ बंबई, चेत्र वदी १, रवि, १९४९ 
*धार तरवारनी सोहली, वोहली चोदसमा जिनतणो चरणसेवा; 
धार पर नाचता देख बाजीगरा, सेवना धार पर रहे न देवा । 
--श्री आनद्घन--अनर्ताजनस्तवन 
मारगकी ऐसी अत्यन्त दुष्करता किस कारणसे कहो है ? यह विचार करने योग्य है । 
आत्मप्रणाम 


४ढरे बंबई, चेत्र वदो ८, रवि, १९४९ 

जिसे संसार सम्बन्धी कारणके पदा्थोंकी प्राप्ति धुलभतासे निरन्तर हुआ करे और बन्धन न हो, 

ऐसा कोई पुरुष हो, तो उसे तीथंद्ूर या तीथ॑ंद्धूर जेसा मानते हैं; परन्तु प्रायः ऐसो सुलभ प्राप्तिके 

योगसे जीवको अल्पकालमें संसारसे अत्यन्त वैराग्य नही होता, और स्पष्ट आत्मज्ञानका उदय नही होता, 

ऐसा जानकर जो कुछ उस सुलभ प्राप्तिको हानि करनेवाला योग होता है उसे उपकारकारक जानकर 
सुखसे रहना योग्य है । 





#भावार्थ--तलवारकी घारपर चलना तो आसान है, परन्तु चौदह॒वें तीरथदुर श्री अनन्तनाथजीके चरणोंकी 


सेवा करना म॒दिकल है। बाजीगर तलवारकी धारपर नाचते हुए देखे जाते हैं, परन्तु प्रभुके चरणोंकी सेवारूप घारपर 
तो देवगण भी नहीं बल सकते । 
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डंडड बंबई, चेत्र वदी ३०, रवि, १९४९ 
संसारीरूपसे रहते हुए किस स्थितिसे वतन करें तो अच्छा, ऐसा कदाचित्‌ भासित हो, तो भी 
वह वतंन प्रारब्धाधीन है। किसी प्रकारके कुछ राग, द्वेष या अनज्नानके कारणसे जो न होता हो, उसका 
कारण उदय मालम होता है। और आपके लिखे हुए पत्रके सम्बन्धमे भी वेसा जानकर अन्य विचार या 
शोक करना ठीक नही है । 
जलमे स्वाभाविक शीतलता है, परन्तु सूर्यादिके तापके योगसे बहू उष्णतावाला दिखायी देता है; 
उस तापका योग दूर होनेपर वही जल शीतल लगता है। बीचमे बह जल शीतलतासे रहित लगता है, वह 
तापके योगसे है। इसी तरह यह प्रवृत्तियोग हमे है, परन्तु अभी तो उस प्रवृत्तिका वेदन करनेके सिवाय 
हमारा अन्य उपाय नही है। 
नमस्कार प्राप्त हो। 
४४५ बंबई, चेत्र वदी २०, रवि, १९४९ 
जा मु० यहाँ चातुर्मासके लिये आना चाहते है, यदि उनका आत्मा दु'खित न होता हो तो उनसे 
कहना कि उन्हे इस क्षेत्रमे आना निवृत्तिरूप नही है। कदाचित्‌ यहाँ सत्संगकी इच्छासे आनेका सोचा 
हो तो वह योग मिलना बहुत विकट है, क्योकि हमारा वहाँ जाना-आना सम्भव नही है। प्रवत्तिके बलवान 
कारणोकी उन्हे प्राप्ति हो, ऐसी यहाँ स्थिति है, ऐसा जानकर यदि उन्हे कोई दूसरा विचार करना सुगम 
हो तो करना योग्य है । इस प्रकारसे लिख सके तो लिखियेगा । 


अभी आपकी वहाँ कँसो दशा रहती है ? वहाँ विशेषरूपसे सत्सगका समागम योग करना योग्य 
है । आपके प्रइनके उत्तरके सिवाय विशेष लिखना अभी सूझता नही है । 


आत्मस्थित | 





४४६ बबई, वेशाख वदी ६, रवि, १९४९ 

प्रत्येक प्रदेशसे जीवके उपयोगके लिये आकर्षक इस संसारमे एक समय मात्न भी अवकाश लेनेकी 
ज्ञानीपुरुषोने हाँ नही कही, इस विषयमे केवल नकार कहा है। 

उस आकषंणसे यदि उपयोग अवकाशको प्राप्त हो तो उसी समय वह आत्मरूप हो जाता है। 
उसी समय आत्मामे वह उपयोग अनन्य हो जाता है । 

इत्यादि अनुभववार्ता जीवको सत्संगके दृढ़ निश्चयके बिना प्राप्त होना अत्यन्त विकट है । 

उस सत्सगको जिसने निश्चयरूपसे जाना है, ऐसे पुरुषको उस सत्सगका योग रहना इस दृषम- 
कालमे अत्यंत विकट है | 


जिस चिताके उपद्रवसे आप घबराते हैं, वह चिता-उपद्रव कोई शत्रु नही है। कोई ज्ञानवार्ता 
जरूर लिखिये | 


प्रेममक्तिसे नमस्कार । 
डड७ बंबई, वेशाल वदी ८, मगल, १९४९ 
जहाँ उपाय नही वहाँ खेद करना योग्य नहीं है । 
ईश्वरेच्छाके अनुसार जो हो उसमे समता रखना योग्य है, और उसके उपायका कोई विचार सूझे 
उसे करते रहना, इतना मात्र हमारा उपाय है। 
४८ 


३७८ श्रीसद्‌ शाजजना 


संसारके प्रसंगोमें कलचित्‌ जब तक हमे अनुकुलछता हुआ करती है, तब तक उस संसारका स्वरूप 
विचारकर त्यागयोग्य है, ऐसा प्रायः हृदयमें आना दृष्कर है। उस संसारमें जब बहुत-बहुत प्रतिकूल 
प्रसंगोंकी प्राप्ति होती है, उस समय भी जीवको प्रथम वह अरुचिकर होकर पीछे वेराग्य आता है; फिर 
आत्मसाधनकी कुछ सूझ पडती है। और परमात्मा श्रोकृष्णेक वचनके अनुसार मुमुक्षुजीवकों उन-उन 
प्रसंगोको सुखदायक मानना योग्य है कि जिन प्रसगोके कारण आत्मसाधन सूझता है । 


अमुक समय तक अनुकूल प्रसंगी संसारमे कदाचित्‌ सत्सगका योग हुआ हो, तो भी इस कालमें उस 
द्वारा वेराग्यका यथास्थित वेदन होना दृष्कर है, परन्तु उसके बाद कोई कोई प्रसग प्रतिकूल ही प्रतिकूल 
होता आया हो, तो उसके बिचारसे, उसके पश्चात्तापसे सत्सग हितकारक हो जाता है; ऐसा समझकर 
जिस किसी प्रतिकूल प्रसगकी प्राप्ति हो, उस आत्मसाधनका कारणरूप मानकर समाधि रखकर जाग्रत 
रहना । कल्पित भावमे किसी प्रकारसे भूलने जैसा नहीं है। 


डड८ बंबई, वेशाख वदी ९, १९४९, 

श्री महावी रदेवको गोतमादि मुनिजन ऐसा पूछते थे कि हे पूज्य! 'माहण', 'श्रमण', 'भिक्षु' और 

“निम्नंन्थ', इन चार शब्दोका अर्थ क्‍या है ? वह हमे कहे | फिर उसका अथ॑ थी तीर्थंकर विस्तारस कहते 

थे। वे अनुक्रससे इन चारोकी अनेक प्रकारकी वीतराग अवस्थाओको विशेषातिविश्ेषरूपसे कहते थे, और 
इस तरह उन शब्दोंका अथ शिष्य धारण करते थे । 


निग्रैथकी बहुतसी दशाएँ कहते हुए एक आत्मवादप्राप्त' ऐसा शब्द उस निम्रैथक्ता तीर्थंकर कहते 
थे। टीकाकार शोछांगाचायं उस "आत्मवादप्राप्त' शब्दका अथ्थ ऐसा कहते थे कि 'उपयोग है लक्षण 
जिसका, असंख्य प्रदेशी, सकोच-विकासका भाजन, अपने किये हुए कर्मोका भोक्ता, व्यवस्थासे द्रव्यपर्याय- 
रूप, नित्यानित्यादि अनत धर्मात्मक ऐसे आत्माका ज्ञाता |! 


लता 





डंड९, बंबई, जेठ सुदो ११, शुक्र, १९४९० 

वैराग्यादि साधनसंपन्न भाई कृष्णदास, श्री खंभात | 

शुद्ध चित्तसे विदित की हुई आपकी विज्ञप्ति पहुँची है । 

सब परमार्थके साधनोमे परम साधन सत्सग है, सत्पुरुषके चरणके समीपका निवास है । स्वंकालमे 
उसकी दुलभता है, और ऐसे विषम कालमे उसकी अत्यंत दुलंभता ज्ञानीपुरुषोने जानी है । 

ज्ञानीपुमषोकी प्रवृत्ति प्रवृत्ति जेसी नई होती। जैसे गरम पानीमे अग्निका मुख्य गुण नही कहा 
जा सकता, वेसे ज्ञानीकी प्रवृत्ति है, तथापि ज्ञानीपुरुष भी किसी प्रकारसे भी निवृत्तिको चाहते हैं । 
पूर्वंकालमे आराधन किये हुए निवृत्तिके क्षेत्र, वन, उपबन, योग, समाधि और सत्संगादि ज्ञानीपुरुषको 
प्रवत्तिमे रहते हुए वारंवार याद आ जाते हैं । तथापि ज्ञानी उदयप्राप्त प्रारब्धका अनुसरण करते हैं। हमें 
सत्संगकी रुचि रहती है, उसका लक्ष्य रहता है, परन्तु यहाँ नियमितरूपसे वैसा अवकाश नही है । 

१ देखे श्री सूत्रकृताग, श्रुतस्कथ १, अध्ययन १६, गाथा ५ 'आयवायपत्तें ७ आत्मबादप्राप्त आत्मन उप- 
योगलक्षणस्थ जीवस्यासख्येयप्रदेशात्मकस्थ सकोचविकाशभाजः स्वकृतफलभुज॒प्रत्येकसाघारणतया व्यवस्थितस्य 


द्रव्पपर्या यतया नित्यानित्याद्य नत॒धर्मात्मकस्य वा बाद आत्मवादस्त प्राप्त आत्मवाद प्राप्त सम्यग्‌ यथावस्थितात्म- 
स्वतस्ववेदीत्यथं. । 








२६ वाँ बर्ष ३७९, 


कल्याणमे प्रतिबधरूप जो-जो कारण हैं, उनका जीवको वारंवार विचार करना योग्य है, उन-उन 
कारणोका वारवार विचार करके दूर करना योग्य है, और इस मार्गका अनुसरण किये बिना कल्याणकी 
प्राप्ति नही होती । मल, विक्षेप और अज्ञान ये जीवके अनादिके तीन दोष है । ज्ञानीपुरुषोके वचनोकी 
प्राप्ति होनेपर, उनका यथायोग्य विचार ,नेसे अज्ञानकी निवृत्ति होती है। उस अज्ञानकी सतति बलवान 
होनेसे उसका रोध होनेके लिये और ज्ञानोपुरुषोके वचनोका यथायोग्य विचार होनेके लिये मल भोर 
विक्षेपको दूर करना योग्य है। सरलता, क्षमा, अपने दोष देखना, अल्पारम्भ, अल्पप्रिग्नह इत्यादि सऊू 
मिटनेके साधन है । ज्ञानीपुरुषकी अत्यत भक्ति विक्षेप मिटनेका साधन है । 


ज्ञानीपुरुषके समागमका अतराय रहता हो, उस-उस प्रसंगमे वारंवार उन ज्ञानीपुरुषकी दशा, 
चेष्टा और बचनोका निरीक्षण करना, स्मरण करना और विचार करना योग्य है। और उस समागमके 
अतरायमे, प्रवृत्तिके प्रसगोमे अत्यन्त सावधानी रखना योग्य है, क्योकि एक तो समागमका बल नहीं है 
और दूसरा अनादि अभ्यास है जिसका, ऐसी सहजाकार प्रवृति है, जिससे जीव आवरणप्राप्त होता है | 
घरका, जातिका अथवा दूसर वेसे कामोका कारण आनेपर उदासीन भावसे उन्हे प्रतिबंधहप जानकर 
प्रवृत्ति करना योग्य है। उन कारणोको मुख्य बनाकर कोई प्रवृत्ति करना योग्य नही है, और ऐसा हुए 
बिना प्रवृत्तिका अवकाश प्राप्त नही होता । 


आत्माको भिन्‍न-भिन्‍न प्रकारकी कल्पनासे विचार करनेमे लोकसज्ञा, ओघसंज्ञा और असत्संग ये 
कारण हैं, जिन कारणोंमे उदासीन हुए बिना, नि सत्त्व ऐसी लोकसंबंधी जपतपादि क्रियामे साक्षात्‌ मोक्ष 
नही है, परंपरा मोक्ष नही है, ऐसा माने बिना, निःसत्त्व अमत्शास्त्र और असदगुरु, जो आत्मस्वरूपके 
आवरणके मुख्य कारण है, उन्हे साक्षात्‌ आत्मधाती जाने ब्रिना जीवको जीवके स्वरूपका निदचय होना 
बहुत दृष्कर है, अत्यन्त दृष्कर है। ज्ञानीपुरुषके प्रगट आत्मस्वरूपकों कहनेवाले वचन भी उन कारणोके 
कारण जीवको स्वरूपका विचार करनेके लिये बलवान नहीं होते । 

अब ऐसा निश्चय करना योग्य है कि जिसे आत्मस्वरूप प्राप्त है, प्रगट है, उस पुरुषके बिना अन्य 
कोई उस आत्मस्वरूपफो यथार्थ कहनेके थोग्य नहीं है; और उस पुरुषसे आत्मा जाने बिना अन्य कोई 
कल्याणका उपाय नही है | उस पुरुषसे आत्मा जाने बिना, आत्मा जाना है. ऐसी कल्पनाका मुमुक्षु जीवको 
सव॑ंथा त्याग करना याग्य है। उस आत्मारूप पुरुषके सत्समको निरतर कामना रखकर उदासीनतासे 
लोकधमंसम्बन्धी और कमंसम्बन्धी परिणामसे छुटा जा सके इस प्रकारसे व्यवहार करना। जिस 
व्यवहारके करनेमे जोवको भपना महत्तादिकी इच्छा हो वह व्यवहार करना यथायोग्य नही है । 


हमारे समागमका अभी अन्तराय जानकर निराशाको प्राप्त होना योग्य है, तथापि वेसा करनेमे 
'ईइवरेच्छा' जानकर समागमकी कामना रखकर जितना परस्पर मुमुक्षुमाइपोका समागम हो सके उतना 
करें, जितनी हो सके उतनी प्रवृत्तिमे विरक्तता रखें, सत्युरुषोके चरित्र और मार्गानुसारी (सुन्द्रदास, 
प्रीतम, अखा, कबीर आदि) जोवोके वचन और जिनका उद्देश मुख्यत. आत्माको कहनेका हैं, ऐसे (विच्रार- 
सागर, सुन्दरदासके न्थ, आनन्दघनजी, बनारसोदास, कबीर, अखा इत्यादिके पद) ग्रन्थोका परिचय 
रखें, और इन सब साधनोमे मुख्य साधन तो श्री सत्पुरुषका समागम मानें । 

हमारे समागमका अतराय जानकर बित्तमे ५मादकों अवकाश देना योग्य नही है, परस्पर मुमुक्षु- 
भाइयोंके समागमको अव्यव।स्थत होने देना योग्य नही है, निवृत्तिके क्षेत्रका असंग न्यून होने दना योग्य 
नही है; कामनापूर्वक प्रवृत्ति योग्य नही है; ऐसा विचारकर यथासम्भव अप्रमत्तताका, परस्परके समागम- 
का, निवृक्तिके क्षेत्रका और प्रव॒ृत्तिकी उदासीनताका आराधन करें । 


है८० श्ोमद राजखंन्द 


जो प्रवृत्ति यहाँ उदयमे है, वह ऐसी है कि दूसरे द्वारसे चले जाते हुए भी छोड़ी नही जा सकती, 
बेदन करने योग्य है, इसलिये उसका अनुसरण करते है, तथापि अव्याबाघ स्थितिमे जेसाका तैखा 
स्वास्थ्य है । 

आज यह आठवाँ पत्र लिखते है। वे सब आप सभी जिज्ञासुभाइयोके वारवार विचार करनेके लिये 
लिखे गये है । चित्त ऐसे उदयवाला कभी ही रहता है। आज अनुकमसे वैसा उदय होनेसे, उस उदयके 
अनुसार लिखा है। हम सत्सग और निवृत्तिकी कामना रखते है, तो फिर आप सबको यह रखनो पोग्य 
हो, इसमे कोई आइचयं नही है । हम व्यवहारमे रहते हुए अल्पारभको, अल्पप्रिग्रहको प्रारब्धनिवृत्तिरू्प- 
से चाहते है, महान आरंभ और महान परिग्रहमे नहीं पडते | तो फिर आपको वैसा बर्ताव करना योग्य 
हो, इसमे कोई सशय करना योग्य नही है। समागम होनेके योगका नियमित समय लिखा जा सके ऐसा 
अभी नही सूझ्षता | यही बिनती । 





४५० बबई, जेठ सुदी १५, मंगल, १५४९ 
१'जीव तुं क्षीद शोचना धरे? कृष्णने करवुं होय ते करे। 
चित्त तुं ज्ञोद शोचना धरे ? कुष्णने करवु होय ते करे ७”. >दयाराम 


पूर्यकालमे जो ज्ञानीपुरुष हुए है, उन ज्ञानियोमे बहुतसे ज्ञानीपुरुष सिद्धियोगवाले हुए है, ऐसा जो 
लोककथन है वह सच्चा है या झूठा ? ऐसा आपका प्रइन है, और यह सच्चा होना सम्भव है ऐसा आप- 
का अभिप्राय है | साक्षात्‌ देखनेमे नही आता, यह विचाररूप जिज्ञासा है। 

कितने ही मार्गानुसारी पुरुषों और अज्ञानयोगी पुरुषोमे भी सिद्धियोग होता है। प्राय. उनके 
चित्तकी अत्यन्त सरलूतासे अथबा सिद्धियागादिकों अज्ञानयोगसे स्फुरणा देनेस वह प्रवृत्ति करता हे ! 

सम्यर्दृष्टिपुरुष कि “जिनका चौथे गुणस्थानमे होना सम्भव है, वेसे ज्ञानीपुरुषोमे क्वचित्‌ सिद्धि 
होती है, और क्वचित्‌ सिद्धि नही होती । जिनमे होती है, उन्हे उसकी स्फुरणाकी प्रायः इच्छा नही होती, 
ओर बहुत करके यह इच्छा तब होती है कि जब जीव प्रमादवश होता है, और यदि वेसी इच्छा हुई तो 
उसका सम्यकक्‍त्वसे पततन होना सम्भव है। 

प्रायः पाँचवे, छट्टें गुणस्थानमे भी उत्तरोत्तर सिद्धियोगका विशेष सम्भव होता जाता है, और 
वहाँ भी यदि जीव प्रमादादि योगसे सिद्धिमे प्रवृत्ति करे तो प्रथम गुणस्थानमे स्थिति होना सम्भव है। 


सातवें, आठवे, नवमे और दसवे गुणस्थानमे प्राय: प्रमादका अवकाश कम है । ग्यारहवे गुणस्थानमे 
सिद्धियोगका लोभ संभव होनेके कारण वहाँसे प्रथम गृणस्थानमे स्थिति होना सभव है। बाकी जितने 


सम्यक्त्वके स्थानक है, और जहाँ तक सम्यकपरिणामी आत्मा है वहाँ तक उस एक भी योगमे जीवकी 
प्रवृत्ति त्रिकालमे भी होना संभव नही है । 


सम्यस्ज्ञानोपुरुषोंसे लोगोने सिद्धियोगके जो चमत्कार जाने हैं, वे सब ज्ञानीपुरुष द्वारा किये हुए 
नही हो सकते, वे सिद्धियोग स्वभावत: परिणामको प्राप्त हुए होते है। दूसरे किसी कारणसे ज्ञानीपुरुषमे 
वह योग नही कहा जाता | 

मार्गनुसारी अथवा सम्यग्दृष्टि पुरुषोके अत्यन्त सरल प्रिणामसे उनके वचनानुसार कितनी ही 
बार होता है। जिसका योग अज्ञानपूवंक है, उसके उस आवरणके उदय होनेपर अज्ञानका है गत योग अज्ञानवुवक है, उसके उस आवरणके उदय होनेपर अज्ञानका स्फुरण होकर 


१ भावाथं--जीव तू किसलिये शोक करता है ? क्ृष्णणो जो करना होगा सो करेगा | चित्त तू किसल्यि 
शोक करता है ? क्ृष्णणो जो करना होगा सो करेगा । 


२६ वां वर्ष शै८रै 


बह सिद्धियोग अल्पकालमे फलित होता है। ज्ञानीपुरुषसे तो मात्र स्वाभाविक स्फुरित होकर ही फलित 
होता है, अन्य प्रकारसे नहीं। जिन ज्ञानीसे सिद्धियोग स्वाभाविक परिणामी होता है, वें ज्ञानीपुरुष, हम 
जो करते हैं वैसा और वह इत्यादि दूसरे अनेक प्रकारके चारित्रके प्रतिबंधक कारणोंसे मुक्त होते हैं, कि 
जिस कारणसे आत्माका ऐह्वर्य विशेष स्फूरित होकर मनादि योगमे सिद्धिके स्वाभाविक परिणामको 
प्राप्त होता है। क्वचित्‌ ऐसा भी जानते है कि किसी प्रसगमे ज्ञानीपुरुषने भी सिद्धियोग परिणमित 
किया होता है तथापि वह कारण अत्यन्त बलवान होता है, और वह भी संपूर्ण ज्ञानदक्षाका कार्य नही 
है | हमने जो यह लिखा है, वह बहुत विचार करनेसे समझमे आयेगा । 

हममे मार्गानुसारिता कहना संगत नही है। अज्ञानयोगिता तो जबसे इस देहकों धारण किया 
तभीसे नही होगी ऐसा लगता है । सम्यग्दृष्टिपन तो जरूर सभव है। किसी प्रकारका भिद्धियोग साधनेका 
हमने कभी भी सारी जिदगीमे अल्प भी विचार किया हो ऐसा याद नही आता, अर्थात्‌ साधनसे वेसा 
योग प्रगट हुआ हो, ऐसा नही लगता । आत्माकी विशुद्धताके कारण यदि कोई वेसा ऐश्वर्य हो तो उसकी 
असत्ता नही कही जा सकती | वह ऐश्वयं कुछ अंशमे सभव है, तथापि यह पत्र लिखते समय इस 
ऐश्वयंकी स्मृति हुई है, नही तो बहुत कालसे वसा होना स्मरणमे नही है तो फिर उसे स्फुरित करनेकी 
इच्छा कभो हुई हो, ऐसा नही कहा जा सकता, यह स्पष्ट बात है। आप और हम कुछ दुःखी नही है । 
जो दुःख है वह रामके चौदह वर्षके दु.खका एक दिन भी नही है, पाडवोके तेरह वर्षके दु.खकी एक घड़ी 
नही है, और गजसुकुमारके ध्यानका एक पल नही है, तो फिर हमे यह अत्यन्त कारण कभी भी बताना 
योग्य नही है | 

आपको झोक करना योग्य नही है, फिर भो करते है । जो बात आपसे न लिखी जाये वह लिखी 
जाती है। उसे न लिखनेके ल्यि हमारा इस पत्रसे उपदेश नही है। मात्र जो हो उसे देखते रहना, ऐसा 
निदचय रखनेका विचार कर, उपयोग करे, और साक्षी रहे, यही उपदेश हे । 

नमस्कार प्राप्त हो । 





४५१ बंबई, प्रथम आषाढ सुदी ९, १९४९ 
कृष्णदासका प्रथम विनयभक्तिरूप पत्र मिला था। उसके बाद त्रिभोवनका पत्र और फिर आपका 
पत्र पहुँचा | बहुत करके रविवारको पत्र लिखा जा सकेगा । 
सत्सगके इच्छावान जीवोंके प्रति कुछ भी उपकारक देखभाल होती हो तो होने योग्य है ! परल्तु 
अव्यवस्थाके कारण हम उन कारणोमे अशक्त होकर प्रवृत्ति करते है, अंतःकरणसे कहते है कि वह क्षमा 
योग्य हे! यही बिनती । 





ड्षर बबई, प्रथम आषाढ़ सुदी १२, १९०४९ 
उपाधिके कारण अभी यहाँ स्थिति संभव है । 
यहाँ सुखव॒त्ति है | दुःख कल्पित हे । 
लि० राय चदके प्रणाम 





परे बंबई, प्रथम आषाढ बदो ३, रवि, १९४९ 
मुमुक्षुजनके परमबाधव, परमस्नेही श्री सुभाग्य, मोरबी | 


यहाँ समाधिका यथायोग्य अवकाश नही है । अभी कोई पूर्बोपाजित प्रारब्ध ऐसे उदयमे रहता हे। 


रै८रे थोौमद्‌ राजधना 


गन सालके मार्गशीष मासमे यहाँ आना हुआ, तभोसे उत्तरोत्तर उपाधियोग विदोषाकार होता 
आया है, और बहुत करके उस उपाधियागका विशेष प्रकारसे उपयोग द्वारा वेदन करना पड़ा हे । 
इस कालको तीर्थंकरादिने स्वभावत दुषम कहा है । उसमे विशेष करके प्रयोगसे अनायंताके योग्य- 
भूत ऐसे इन क्षेत्रोंमे यह काल बलवानरूपसे रहता हैं। लोगोकी आत्मप्रत्यय योग्यबुद्धि अत्यन्त नाश हो 
जाने योग्य हुई है, ऐसे सब प्रकारके दुषमयोगमे व्यवहार करते हुए परमाथंका विस्मरण अत्यन्त सुलभ 
है । और परमार्थका स्मरण अत्यन्त अत्यन्त दुलभ हैं। आनंदघनजीने चौदहवे जिनके स्तवनमे कहा शो 
उसमे इस क्षेत्रकों दुषमता इतनी विशेषता है, ओर आनंदघनजीके कालकी अपेक्षा वर्तमानकाल विशेष 
दुषमपरिणामी है । उसमे यदि किस्ती आत्मश्रत्ययी पुरुषके लिये बचने योग्य कोई उपाय हो तो वहू एक मात्र 
निरन्तर अविच्छिन्न धारासे सत्संगकी उपासना करना यही प्रतोत होता हे । 
प्राय सर्व कामनाओके प्रति उदासोनता है, ऐसे हमको भी यह सर्व व्यवहार और कालादि, गोते 
खाते खाते ससारसमुद्रको मुश्किलसे तरने देता हे। तथापि प्रति समय उस परिश्रमका अत्यन्त प्रस्वेद 
उत्पन्त हुआ करता है, और उताप उत्पन्न होकर सत्सगरूप जलकी तृषा अत्यन्तरूपसे रहा करती है, और 
यही दु.ख लगा करता हें । 
ऐसा होनेपर भी ऐसे व्यवहारका सेवन करते हुए उसके प्रति द्वेषपरिणाम करना योग्य नही है, 
ऐसा जो सब ज्ञानीयुरुषोका अभिप्राय है, वह उस व्यवहारको प्रायः समतासे कराता है। आतहूश उस 
विषयमे मानो कुछ करता नही है, ऐसा लगा करता है। 
विचार करनेसे ऐसा भी नहीं लगता कि यह जो उपाधि उदयवर्त्ती है, वह सर्व प्रकारसे कष्टरूप 
है। पूर्वोपाजित प्रारब्ध जिससे शान्त होता है, वह उपाधि परिणामसे आत्मप्रत्ययी कहने योग्य है | 
मनमे ऐसा ही रहा करता है कि अल्पकालमे यह उथाधियोग मिटकर बाह्याभ्यन्तर नि्न॑न्थता 
प्राप्त हो तो अधिक योग्य है। तथापि यह बात अल्पकालमे हो ऐसा नही सूझता, और जब तक ऐसा नही 
होता तब तक वह चिन्ता मिटनी सम्भव नही है। 
दूसरा सब व्यवहार वतंमानमे ही छोड दिथा हो, तो यह हो सकता है। दो तोन उदय व्यवहार 
ऐसे हैं कि जो भोगनेसे ही निवृत्त हो सकते हैं, और कष्टसे भी उस विशेष कालकी स्थितिमेसे अल्प- 
कालमे उनका वेदन नही किया जा सकता ऐसे है, और इसी कारणसे मूखंकी भाँति इस व्यवहा रका सेवन 
किया करते हैं । 
किसी द्रव्यमे, किसी क्षेत्रमे, किसो कालमे, किसी भावमे स्थिति हो, ऐसा प्रसंग मानो कही भी 
दिखायी नही देता | केवरू सव॑ प्रकारकी उसमेसे अप्रतिबद्धता ही योग्य है, तथापि निवृत्तिक्षेत्र और 
निवृत्तिकाल, सत्संग और आत्मविचारमे हमे प्रतिबद्ध रुचि रहतो है। वह योग किसी प्रकारसे भी यथा- 
सम्भव थोड़े कालमे हो, इसी चिन्तनमे अहोरात्र रहते है । 
आपके समागमकी अभी विशेष इच्छा रहती है, तथापि उसके लिये किसी प्रसंगके बिना योग न 
करना, ऐसा रखना पड़ा है और उसके लिये बहुत विक्षेप रहता है। 
आपको भी उपाधियोग रहता है। उसका विकटतासे वेदन किया जाये, ऐसा है, तथापि मौनखरूपसे, 
समतासे उसका वेदन करना, ऐसा निश्चय रखें | उस कमंका बेदन करनेसे अन्तरायका बल कम होगा । 
क्या लिखें ? ओर कया कहे ? एक आत्मवार्तामे ही अविच्छिन्न काल रहे, ऐसे आप जेसे पुरुषके 
सत्संगके हम दास है । अत्यन्त नम्नतासे हमारा चरणके प्रति नमस्कार स्वीकार कीजिये। यही बिनती | 
दासानुदास रायचंदके प्रणाम पढ़ियेगा | 





२६ यथाँ बर्ष॑ ३८३ 


डपड बम्बई, प्रथम आषाढ़ वदी ४, सोम, १९४५ 
स्थ 
यदि स्पष्ट प्रीतिसे संसार करनेकी इच्छा होती हो तो उस पुरुषने ज्ञानीके वचन सुने नही हैं; अथवा 
ज्ञानीपुरुषके दर्शन भी उसने किये नहीं है ऐसा तीर्थंकर कहते हैं । 
जिसकी कमर टूट गई है, उसका प्रायः सारा बल परिक्षीणताको प्राप्त होता है। जिसे ज्ञानीपुरुषके 
वचनरूप लकडीका प्रहार हुआ है उस पुरुषमे उस प्रकारसे ससार सम्बन्धी बल होता है, ऐसा तीर्थंकर 


कहते हैं । 
ज्ञानीपुरुषको देखनेके बाद स्त्रीको देखकर यदि राग उत्पन्न होता हो तो उसने ज्ञानीपुरुषको नही 
देखा, ऐसा आप समझें | 
शञानीपुरुषके वचन सुननेके बाद स्त्रीका सजीवन शरीर अजीवनरूपसे भासे बिना नही रहेगा । 
धनादि सम्पत्ति वास्तवमें पृथ्वीका विकार भासित हुए बिना नही रहेगा । 
ज्ञानोपुरुषके सिवाय उसका आत्मा ओर कही भो क्षणभर स्थायी होना नही चाहेगा । 
इत्यादि वचनोका पृवेकालमे ज्ञानीपुरुष मार्गातुसारी पुरुषोको बोध देते थे । 


जिन्हे जानकर, सुनकर वें सरल जीव आत्मामे अवधारण करते थे । 

प्राणत्याग जैसे प्रसंगमें भी वे उन वचनोंको अप्रधान न करने योग्य जानते थे, वर्तंन करते थे । 

आप सव मुमुक्षुभाइयोको हमारा भक्तिभावसे नमस्कार पहुँचे । हमारा ऐसा उपाधियोग देखकर 
अन्तरमे क्लेशित हुए बिना जितना हो सके उतना आत्मा सम्बन्धी अभ्यास बढानेका विचार करें। 

सवंसे अधिक स्मरणयोग्य बातें तो बहुतसी हैं, तथापि ससारमे एकदम उदासीनता, परके अल्प- 
गुणोंमें भी प्रीलि, अपने अल्पदोषोंमे भी अत्यन्त क्लेश, दोषके विलयमे अत्यन्त वीयंका स्फुरना, ये बातें 
सत्संगमें केवल गरणागतरूपसे अखण्ड ध्यानमें रखने योग्य हैं। यथासम्भव निवृत्तिकाल, निवृत्तिक्षेत्र, 
निवृत्तिद्रब्य और निवृत्तिभावका सेवन कीजिये | तोथकर गौतम जैसे ज्ञानीपुरुषको भी सम्बोधन करते थे 
कि समयमात्र भी प्रमाद योग्य नही है । 

प्रणाम । 





४५५ बम्बई, प्रथम आषाढ वदी १३ मंगल, १९४० 

अनुकूलता, प्रतिकूलताके कारणमे विषमता नही है | सत्संगके कामीजनको यह क्षेत्र विषम जेसा 

है। किसी किसी उपाधियोगका अनुक्रम हमे भी रहा करता है। इन दो कारणोकी विस्मृति करते हुए भी 

जिस घरमे रहना डे उसकी कितनी ही प्रतिकूलता है, इसलिये अभी आप सब भाइयोंका विचार कुछ 
स्थगित करने योग्य (जेसा) हे । 





४५६ बम्बई, प्रथम आषाढ़ वदी १४, बंध, १९४५ 

प्राय प्राणी आशासे जीते हैं । जेसे जेसे संज्ञा विशेष होती जाती है, वेसे वेसे विशेष आशाके बलसे 

जीना होता है। एक मात्र जहाँ आत्मविचार और आत्मज्ञानका उद्धव होता है, वहाँ सब प्रकारकी 
आशाकी समाधि होकर जीवके स्वरूपसे जिया जाता है। जो कोई भी मनुष्य इच्छा करता है वह भविष्यमे 
उसकी प्राप्ति चाहता है, ओर उस प्राप्तिकी इच्छाहूप आश्ासे उसकी कल्पनाका जोना है, ओर वह 


ड््टट शीमदू राजचन्त 


कल्पना श्राय' कल्पना ही रहा करती है । यदि जीवको वह कल्पना न हो और ज्ञान भी न हो तो उसकी 
दुःखकारक भयंकर स्थिति अकथनीय होना सम्भव है। सब प्रकारकी आशा, उसमे भी आत्माके सिवाय 
दूससे अन्य पदार्थोकी आशामे समाधि किस प्रकारसे हो, यह कहे । 





४५७ बम्बई, द्वि० आषाढ सुदी ६, बुध, १९४९ 
रखा कुछ रहता नही, और छोड़ा कुछ जाता नहीं, ऐसे परमार्थंका विचारकर किसीके प्रति दीनता 
करना या विद्येषता दिखाना योग्य नही है। समागममे दीनतासे नही आना चाहिये । 





४५८ बम्बई, द्वि० आषाढ़ सुदो १२, मगल, १०४९ 

अबालालके तामसे एक पत्र लिखा है, वह पहुँचा होगा। उसमे आज एक पत्र लिखनेका सूचन 

किया है। लगभग एक घटे तक विचार करते हुए कुछ सूझ न आनेसे पत्र नही लिखा जा सका सो 
क्षमा योग्य है । 

उपाधिके कारणसे अभी यहाँ स्थिति सम्भव है। आप किन्‍्ही भांइयोका प्रसंग, इस तरफ अभी 


कुछ थोडे समयमे होना सम्भव हो तो सूचित कीजियेगा । रे 
भक्तिपूवंक प्रणाम | 





डर, बम्बई, द्वि" आषाढ वदी ६, १९४० 
श्री कृष्णादिकी क्रिया उदासीन जेसी थो । जिस जीवको सम्यक्त्व उत्पन्न हो, उसे स्व प्रकारकी 
ससारी क्रियाएँ उसी समय न हो, ऐसा कोई नियम नही है । सम्यक्त्व उत्पन्त होनेके बाद ससारी 
क्रियाओका रसरहितरूपसे होना सम्भव है। प्राय ऐसी कोई भी क्रिया उस जीवकी नही होती कि जिससे 
परमार्थके विषयमे भ्रान्ति हो, और जब तक परमार्थंके विषयमे अआरान्ति न हो तब तक दूसरी क्रियासे 
सम्यक्त्वको बाधा नही आती | इस जगतके लोग सपपंकी पूजा करते है, वे वस्तुतः पूज्यबुद्धिस पूजा नही 
करते, परन्तु भयसे पूजा करते है, भावसे पूजा नही करते, और इृष्टदेवकी पूजा लोग अत्यन्त भावसे करते 
है। इसी प्रकार सम्यग्दृष्टि जीव इस संसारका सेवन करता हुआ दिखाई देता है, वह पु्ंकालमे निबंधन 
किये हुए प्रारब्ध कमंसे दिखाई देता है। वस्तुत भावसे इस ससारमे उसका प्रतिबन्ध सगत नही है, 
पुवंकर्मके उदयरूप भयसे संगत होता है! जितने अशमे भावप्रतिबध न हो उतने अंशमे ही सम्यग्दृष्टिपन 
उस जीवको होता है । 
अनन्तानुबन्धी क्रोध, मान, माया और लोभका सम्यक्त्के सिवाय जाना सम्भव नही है, ऐसा जो 
कहा जाता है, वह यथाथे है । ससारी पदार्थोमे तीव्र स्नेहके बिना जीवकों ऐसे क्रोध, मान, माया और 
लोभ नही होते कि जिस कारणसे उसे अनन्त ससारका अनुबंध हो । जिस जीवको ससारी पदार्थोमे तीज 
स्नेह रहता हो, उसे किसो प्रसंगमे भी अनन्तानुबन्धी चतुष्कमेसे किसीका भी उदय होना सम्भव है, 
और जब तक उन पदार्थोमें तोब्र स्नेह हो तब तक वह जीव अवद्य परमाथ्थंमार्गी नही होता। परमार्थ- 
मार्गका लक्षण यह है कि अपरमार्थका सेवन करते हुए जीव सभी प्रकारसे सुख अथवा दु.खमे कायर हुआ 
करे | दु.खमे कायरता कदाचित्‌ दूसरे जोवोंको भी हो सकती है, परन्तु ससारसुखकी प्राप्तिमे भी 
कायरता, उस सुखकी अरुचि, नीरसता परमाथंमार्गी पुरुषको होती है। ' 


वैसी नीरसता जीवको परमार्थज्ञानसे अथवा परमार्थज्ञानीपुरुषके निष्चयसे होना संभव है, दूसरे 
प्रकारसे होना सभव नही है। परमार्थज्ञानसे इस ससारकों अपरमा्थरूप जानकर, फिर उसके प्रति तीक् 
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क्रोध, मान, माया या लोभ कौन करेगा ? अथवा केसे होगा ? जिस वस्तुका माहात्म्य दृष्टिमेसे चला 
गया उस वसतुके लिये अत्यंत क्लेश नहीं होता । संसारमें आ्रंतिसे जाना हुआ सुख परमार्थज्ञानसे भआरांति ही 
भासित होता है, और जिसे आ्राति भासित हुई है उसे फिर उसका माहात्म्य क्या छगेगा ? ऐसी माहात्म्य- 
दृष्टि परमार्थज्ञानीपुरुषके निए्चयवाले जीवको होती हे, उसका कारण भी यही है। किसी झानके आवरण 
के कारण जीवको व्यवच्छेदक ज्ञान नही होता, तथापि उसे सामान्य ज्ञान ज्ञानीपुदषकी श्रद्धार्प होता है। 
यही ज्ञान बड़के बीजकी भाँति परमार्थ-बड़का बीज है । 

तीम्र परिणामसे, भवभयरहितरूपसे ज्ञानीपुरुष अथवा सम्यग्दुष्टि जीवको क्रोध, मान, माया या 
लोभ नही होता | जो ससारके लिये अनुबंध करता है, उसकी अपेक्षा परमार्थके नामसे, अआ्ातिगत परि- 
णामसे असद्गुरु, देव, भमेका सेवन करता है, उस जीवको प्राय: अनंतातुबंधी क्रोध, मान, माया, छोभ 
होते हैं, क्योंकि ससारकी दूसरी क्रियाएँ प्रायः अनंत अनुबंध करनेवाली नही होती, मात्र अपरमार्थंको 
परमार्थ मानकर जीव आग्रहसे उसका सेवन किया करे, यह परमाथ॑ज्ञानी ऐसे पुरुषके प्रति, देवके प्रति, धर्मके 
प्रति निरादर है, ऐसा कहना प्राय. यथाथे है। वह सदगुरु, देव, धर्मके प्रति, असद्गुर्वादिकके आग्रहसे, 
मिथ्याबोधसे, आशातनासे, उपेक्षासे प्रवृत्ति करे, ऐसा संभव है | तथा उस कुसंगसे उसकी संसारवासना- 
का परिच्छेद न होते हुए भी वह परिच्छेद मानकर परमार्थके प्रति उपेक्षक रहता है; यही अन॑तानुबंधी 
क्रोध, मान, माया, लोभका आकार है। 





४६० बंबई, द्वि० आषाढ वदी १०, सोम, १९४५९ 
भाई कुंवरजी, श्री कलोल । 
शारीरिक वेदनाको देहका धर्म मानकर और बाँघे हुए कर्मोका फल जानकर सम्यक्‌ प्रकारसे 
सहन करना योग्य है। बहुत बार शारीरिक वेदना विशेष बलवती होती है, उस समय उत्तम जीबोंको भी 
उपयुक्त सम्यक्‌प्रका रसे स्थिर रहना कठिन होता है, तथापि हृदयमे वारंवार उस बातका विचार करते 
हुए और आत्माको नित्य, अछेद्य, अभेद्य, जरा, मरणादि धर्मसे रहित भाते हुए, विचार करते हुए, कितने 
ही प्रकारसे उस सम्थक्‌प्रकारका निश्चय आता है। महान पुरुषों द्वारा सहन किये हुए उपसर्ग तथा परिषह 
के प्रसगोकी जीवमे स्मृति करके, उसमे उनके रहे हुए अखंड निश्चयकों वारवार हृदयमे स्थिर करने 
योग्य जाननेसे जीवको वह सम्यक्परिणाम फलोभूत होता है, और-वेदना , बेदनाके क्षयकालमे निवृत्त होनेपर, 
फिर वह वेदना किसी कमंका कारण नही होती । व्याधिरहित शरीर हो, उस समयमे यदि जीवने उससे 
अपनी भिन्‍नता जानकर, उसका अनित्यादि स्वरूप जानकर, उसके प्रति मोह, ममत्वादिका त्याग किया 
हो, तो यह महान श्रेय है, तथापि ऐसा न हुआ हो तो किसी भी व्याधिके उत्पन्न होनेपर, बेसी भावना 
करते हुए जीवको प्रायः निश्चल कमंबंधन नही होता, और महाव्याधिके उत्पत्तिकालमे तो जीव देहके 
ममत्वका जरूर त्याग करके ज्ञानीपुरुषके मार्गंक। विचारणाके अनुसार आचरण करे, यह सम्थक्‌ उपाय है | 
यद्यपि देहका वेसा ममत्व त्याग करना अथवा कम करना, यह महादुष्कर बात है, तथापि जिसका बेसा 
करनेका निश्चय है, वह कभी-न-कभी फलीभूत होता है । 


जब तक जीवको देहादिसे आत्मकल्याणका साधन करना रहा है, तब तक उस देहमे अपारिणा- 
मिक मसताका सेवन करना योग्य है, अर्थात्‌ यदि इस देहका कोई उपचार करता पड़े तो वह उपचार 
देहके ममतार्थ करनेकी इच्छासे नही, परन्तु उस देहसे ज्ञानीपुरुषके मागंका आराधन हो सकता है, ऐसे 
कसी प्रकारसे उसमे रहे हुए छामके लिये, ओर वेसी ही बुद्धिसि उस देहकी व्याधिके उपचारमे प्रवृत्ति 
करनेमें जाधा नहीं है। जो कुछ वह ममता है वह अपारिणामिक ममता है, इसलिये परिणाममे समता- 
४९ 


३८६ श्ोभद्‌ राजचत्त 


स्वरूप है; परन्तु उस देहके प्रियतार्थ, सांसारिक साधनोमे प्रधान भोगका यह हेतु है, उसका त्याग करना 
पह्िता है, ऐसे आत्तंध्यानसे किसी प्रकारसे भी उस देहमे बुद्धि न करना, ऐसी ज्ञानीपुरुषके मार्गकी शिक्षा 
जानकर बेसे प्रसंगमे आत्मकल्याणका लक्ष्य रखना योग्य है । 

सब प्रकारसे ज्ञानीकी शरणमे बुद्धि रखकर निर्भवयताका, शोकरहितताका सेवन करनेकी दिक्षा श्री 
तीर्थंकर जैसोंने दी है, और हम भी यहो कहते हैं। किसी भी कारणसे इस ससारमे क्लेशित होना योग्य 
नही है । अविचार और अज्ञान ये सब॑ क्लेशके, मोहके ओर अशुभ गतिके कारण है। सदृविचार और 
आत्मज्ञान आत्मगतिके कारण हैं । 


उमका प्रथम साक्षात्‌ उपाय ज्ञानीपुरुषकी आज्ञाका विचार करना यही प्रतीत होता है । 
प्रणाम प्राप्त हो । 





४६१ बंबई, श्रावण सुदी ४, मगल, १९५४९ 
परमस्नेहो श्री सुभाग्य, 
आपके प्रतापसे यहाँ कुशलता है । इस तरफ दगा उत्पन्न होने सम्बन्धी बात सच्ची है | हरीच्छासे 
और आपकी कृपासे यहाँ कुशलक्षेम है । 
श्री गोसलियाको हमारा प्रणाम कहियेगा । ईश्वरेच्छा होगी तो श्रावण वदी १ के आसपास यहाँसे 
कुछ दिनोके लिये बाहर जानेका विचार आता है । कौनसे गांव अथवा किस तरफ जाना, यह अभी कुछ 
सूझा नही है | काठियावाडमे आना सूझे, ऐसा भासित नही होता । 
आपको एक बार उसके लिये अवकाञणके बारेमे पुछवाया था | उसका यथाय्रोग्य उत्तर नही आया | 
गोसलिया बाहर जानेका कम डर रखता हो और आपको निरुपाधि जैसा अवकाश हो, तो पांच-पद्रह दिन 
किसी क्षेत्रमे निवृत्तिवासका विचार होता है, वह ईश्वरेच्छासे करे। 
कोई जीव सामान्य मुमुक्षु होता है, उसका भी इस ससारके प्रसंगमे प्रवुत्ति करनेका वो मंद 
पड़ जाता है, तो हमे उसके सम्बन्धमे अधिक मंदता रहे, इसमे आश्चयं नहीं लगता | तथापि किसो 
पू्वंकालमे प्रारब्ध उपाज॑न होनेका ऐसा हो प्रकार होगा कि जिससे उस प्रसगमे प्रवृत्ति करना रहा करता 
है, परन्तु वह कैसा रहा करता है ? ऐसा रहा करता है कि जो खास संसार-सुखकी इच्छावाला हो, 
उसे भी वेसा करना न पुसाये | यद्यपि इस बातका खेद करना योग्य नही है, और उदासीनताका ही सेवन 
करते हैं, तथापि उस कारणसे एक दूसरा खेद उत्पन्न होता है, वह यह कि सत्सग और निवृत्तिकी अप्रधा- 
नता रहा करती है और जिसमें परम रुचि है, ऐसे आत्मज्ञान और आत्मवार्ताको किसी भी प्रकारकी 
इच्छाके बिना क्वचित्‌ त्याग जेसे रखने पड़ते हैं| आत्मज्ञान वेदक होनेसे उद्विग्न नही करता, परन्तु 
आत्मवार्ताका वियोग उद्विग्न करता है। आप भी चित्तमे इसी कारणसे उद्दिग्न होते है। जिन्हे बहुत 
इच्छा है ऐसे कई मुमुक्षुमाई भी उस कारणसे विरहका अनुभव करते है। आप दोनो ईश्वरेच्छा क्या सम- 
धते हैं ? यह विचारियेगा | और यदि किसी प्रकारसे श्रावग वदीका योग हो तो वह भी कीजियेगा । 
ससारकी ज्वाला देखकर चिता न कीजियेगा । चितामे समता रहे तो वह आत्मचितन जेसा है । 
कुछ ज्ञानवार्ता लिलियेगा । यही विनती । प्रणाम | 


डर बम्बई, श्रावण सुदी ५, १९४९ 
जोहरी लोग ऐसा मानते है कि एक साधारण सुपारी जेसा सुन्दर रंगका, पाणीदार और घाटदार 
माणिक (प्रत्यक्ष) दोषरहित हो तो उसकी करोड़ों रुपये कीमत गिनें तो भी वह कम है । यदि विचार करे 





२१६ वाँ बर्थ ३८७ 


तो इसमें मात्र आँखकी तृप्ति, ओर मनकी इच्छा तथा कल्पित मान्यताके सिवाय दूसरा कुछ नही है। 
तथापि इसमे केवल आँख़की तृप्तिर्प करामातके लिये और दुलंभ प्राप्तिके कारण जीव उसका बद्धूत 
माहात्म्य बताते हैं, और जिसमे आत्मा स्थिर रहता है, ऐसा जो अनादि दुलेभ सत्संगरूप साधन है, उसमे 
कुछ आग्रह-रुचि नही है, यह आश्चर्य विचारणीय है । 





डए्रे बम्बई, श्रावण सुदी १५, रवि, १९४९ 
परमस्नेही श्री सोभाग, 
यहाँ कुशलक्षेम है| यहाँसे अब थोडें दिनोंमे मुक्त हुआ जाये तो ठीक, ऐसा मनमे रहता है। परल्तु 
कहाँ जाना यह अभी तक मनमे आ नहीं सका | आपका और गोसलिया आदिका आग्रह सायलाकी तरफ 
आनेमे रहता है, तो वेसा करनेमे कुछ दु ख नही है, तथापि आत्माकों यह बात अभी नही सूझती । 
प्रायः आत्मामे यही रहा करता है कि जब तक इस व्यापारप्रसंगमे कामकाज करना रहा करे 
तब तक धमं कथादिके प्रसगमे और धर्मके जानकारके रूयमे किसी प्रकारसे प्रगटरूपमे न आया जाये, यह 
यथायोग्य प्रकार है। व्यापार-प्रसगमे रहते हुए भी जिसका भक्तिभाव रहा करता है, उसका प्रसंग भी 
ऐसे प्रकारमे करना योग्य है कि जहाँ आत्मामे जो उपयुक्त प्रकार रहा करता है, उस प्रकारको बाधा 
नहो। 
जिनेन्द्रके कहे हुए मेरु आदिके सम्बन्धमे तथा अंग्रेजोंकी कही हुई पृथिवी आदिके सम्बन्धमे 
समागम-प्रसगमे बातचीत करियेगा | 
हमारा मन बहुत उदास रहता है और प्रतिबन्ध इस प्रकारका रहता है कि उस उदासीको एकदम 
गुप्त जैसी करके असचछ्य ऐसे व्यापारादि प्रसंगमे उपाधियोगका बेदन करना पड़ता है, यद्यपि वास्तविकरूपसे 
तो आत्मा समाधिप्रत्ययी है । 
लि०--प्रणाम । 





डघ्४ बम्बई, श्रावण वदी ४, बुध, १९४० 

थोड़े समयके लिये बम्बईमे प्रवृत्ति अवकाश लेनेका विचार सूझ्ष आनेसे दो-एक जगह लिखनेमे 

आया था, परन्तु यह विचार तो थोड़े समयके लिये किसी निवृत्तिक्षेत्रमे स्थिति करनेका था। ववाणिया 

या काठियावाडकी तरफकी स्थितिका नहीं था । अभी वह विचार निश्चित अवस्थामे नह आया है। प्राय 

इस पखवारेमे और गुजरातकी तरफके किसी एक निवृत्तिक्षेत्रके सम्बन्धभे विचार आना सम्भव है। 
विचारके व्यवस्थित हो जानेपर लिखकर सुचित करूँगा । यही विनती । 

सबको प्रणाम प्राप्त हो । 





४५५ बम्बई, श्रावण वदी ५, १९५४९, 
डऊ 
परमस्नेही श्री सोभाग, 
यहाँ कुशलक्षेम समाधि है। थोड़े दिनके लिये मुक्त होनेका जो विचार सूझा था, वह अभी उसी 
स्वरूपमे है। उससे विजेष परिणामको प्राप्त नहीं हुआ । अर्थात्‌ कब यहाँसे छूटना और किस क्षेत्रमे जाकर 
स्थिति करना, यह विचार अभी तक सूझ नही सका । विचारके परिणासकी स्वाभाविक परिणति प्रायः 
रहा करती है। उसे विशेषतासे प्रेरकता नहीं हो सकती | 
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गत वर्ष मगसिर सुदी छठको यहाँ आना हुआ था, तबसे आज दिवसपयँत अनेक प्रकारके उपाधि- 
योगका बेदन करना हुआ है और यदि भगवत्कृपा न हो तो इस कालमे वेसे उपाधियोगमे धड़के ऊपर 
सिरका रहना कठिन हो जाये, ऐसा होते होते अनेक बार देखा है, और जिसने आत्मस्वरूप जाना है ऐसे 
पुरुषका और इस ससारका मेल न खाये, ऐसा अधिक निदचय हुआ है । ज्ञानीपुरुष भी अत्यन्त निरुचया- 
त्मक उपयोगसे बर्तन करते करते भी क्वचित्‌ मद परिणामी हो जाये, ऐसी इस ससारकी रचना है । यद्यपि 
आत्मस्वरूप सम्बन्धी बोधका नाश तो नही होता, तथापि आत्मस्वरूपके बोधके विशेष परिणामके प्रति 
एक प्रकारका आवरण होनेरूप उपाधियोग होता है। हम तो उस उपाधियोगसे अभी त्रास पाते रहते है, 
और उस उस योगमे हृदयमे और मुखमे मध्यमा वाचासे प्रभुका नाम रखकर मुद्िकलसे कुछ प्रवृत्ति करके 
स्थर रह सकते है। सम्यक्त्वमे अर्थात्‌ बोधमे अति प्रायः नही होती, परन्तु बोधके विशेष परिणामका 
अनवकाश होता है, ऐसा तो स्पष्ट दिखायी देता है। और उससे आत्मा अनेक बार आकुलता-व्याकुलताको 
पाकर त्यागका सेवन करता था; तथापि उपाजित कमंकी स्थितिका समर्पारणामसे, अदीनतासे, अव्या- 
कुलतासे वेदन करना, यही ज्ञानीपुरुषोंका मार्ग है, और उसीका सेवन करना है, ऐसी स्मृतत होकर स्थिरता 
रहती आयी है, अर्थात्‌ आकुलादि भावकी होती हुई विशेष घबर।हट समाप्त होती थी । 


जब तक दिन भर निवृत्तिके योगमे समय न बीते तब तक सुख न रहे, ऐसी हमारी स्थिति है। 
“आत्मा आत्मा,” उसका विचार, ज्ञानोपुरुषकी स्मृति, उनके माहात्म्यको कथावार्ता, उनके प्रति अत्यन्त 
भक्ति, उनके अनवकाश आत्मचारित्रके प्रति मोह, यह हमे अभी आकर्षित किया करता है, और उस 
कालकी हम रटन किया करते है! 


पूबंकालमे जो जो ज्ञानीपुरुषके प्रसग व्यतीत हुए हैं उस काछको धन्य है, उस क्षेत्रको अत्यन्त 
धन्य है, उस श्रवणको, श्रवणके कर्त्ताको, ओर उसमे भक्लिभाववाले जीवोको त्रिकाल दडबतु है। उस 
आत्मस्वरूपमे भक्ति, चिन्तन, आत्मव्याख्याता ज्ञानीपुरुषकी वाणी अथवा ज्ञानीके शास्त्र या मार्गातुसारी 
शानीपुरुषके सिद्धात, उसकी अपुबंताको अतिभक्तिसे प्रणाम करते है । अखड आत्मधुनके एकतार प्रवाह- 
पूर्वक वह बात हमे अद्यापि भजनेकी अत्यन्त आतुरता रहा करती है, और दूसरी ओरसे ऐसे क्षेत्र, ऐसा 
लोकप्रवाह, ऐसा उपाधियोग और दूसरे दूसरे वैसे वेसे प्रकार देखकर विचार मूर्च्छावत्‌ होता है। 
ईववरिच्छा ! 
प्रणाम प्राप्त हो । 





४९ पेटलाद, भादों सुदी ६, १९४० 
कक 

१ जिससे धममं माँगे, उसने धर्म प्राप्त किया है या नही उसकी पूर्ण चौकसी करे, इस वाक्यका 
स्थिर चित्तसे विचार करें । 

२. जिससे धर्म माँगे, वेसे पूर्ण ज्ञानाको पहचान जीवको हुई हो, तो वैसे ज्ञानियोका सत्संग करे 
और सत्संग हो, उसे पूर्ण पृष्योदय समझे । उस सत्संगमे वेसे परमज्ञानीके द्वार उपदिष्ट शिक्षाबोधको 
ग्रहण करे कि जिससे कदाग्रह, मतमतातर, विश्वासघतत और असतु वचन इत्यादिका तिरस्कार हो; 
अर्थात्‌ उन्हे ग्रहण नही करे। मतका आग्रह छोड़ दे। आत्माका धर्म आत्मामे है। आत्मत्वप्राप्तपुरुषके 
द्वारा उपदिष्ट धर्म आत्मतामागंख्य होता है | बाकीके मार्गके मतमें नही पड़े । 

हे इतना होनेपर भी यदि जीव्से सत्संग होनेके बाद कदाग्रह, मतमतांतरादि दोष छोड़े न जा 
सकते हों तो फिर उसे छूटनेकी आशा नहीं करनी चाहिये । 
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हम स्वयं किसीको आदेशबात अर्थात्‌ ऐसा करना यों नहीं कहते | वारंबार पूछें तो भी यह 
स्मृतिमे होता है। हमारे संगमे आये हुए कई जीवोंको अभी तक हमने ऐसा बताया नही है कि ऐसे वर्तन 
करे या ऐसा करें। मात्र शिक्षाबोधके रूपमे बताया होगा | 

४ हमारा उदय ऐसा है कि ऐसी उपदेशबात करते हुए वाणी पोछे खिंच जातो है। साधारण 
प्रइन पूछे तो उसमे वाणी प्रकाश करती है, और ऐसी उपदेशबातमें तो वाणी पीछे खिंच जाती है, इससे 
हँस ऐसा जानते हैं कि अभी बेसा उदय नही है । 

५ पूव॑कालमे हुए अनन्त ज्ञानी यद्यपि महाज्ञानी हो गये हैं, परन्तु उससे जीवका कुछ दोष नही 
जाता; अर्थात्‌ इस समय जोवमे मान हो तो पू्वकालमे हुए ज्ञानो कहने नहीं आयेगे; परन्तु हाल जो 
प्रत्यक्ष ज्ञानी विराजमान हो वे हो दोषको बतछाकर निकलवा सकते है। जैसे दूरके क्षीरसमुद्रसे यहाँके 
तृषातुरकी तृषा शांत नही होती, परन्तु एक मीठे पानीका कलश यहाँ हो तो उससे तृषा शात होती है । 

६, जीव अपनी कल्पनासे मान लें कि ध्यानसे कल्याण होता है या समाधिसे या योगसे या ऐसे 
ऐसे प्रकारसे, परन्तु उससे जोवका कूछ कल्याण नही होता । जोवका कल्याण होना तो ज्ञानीपुरुषके लक्ष्यमे 
होता है, और उसे परम सत्संगसे समझा जा सकता है, इसलिये वेसे विकल्प करना छोड देना चाहिये । 

७ जीवको मुख्यमे मुख्य इस बातपर विशेष ध्यान देना योग्य है कि सत्सग हुआ हो तो सत्संगमे 
सुना हुआ शिक्षाबोध परिणत होकर जीवमे उत्पन्न हुए कदाग्रह्यदि दोष तो सहजमे ही छूट जाने चाहिये, 
कि जिससे दूसरे जीवोको सत्संगका अवर्णवाद बोलनेका मौका न मिले । 

८ ज्ञानीपुरुषोने कहता बाकी नही रखा; परन्तु जोवने करना बाकी रखा है। ऐसा योगानुयोग 
किसी समय ही उदयमे आता है। वेसी वाछासे रहित महात्माकी भक्ति तो सवंथा कल्याणकारक 
ही सिद्ध होती है, परन्तु किसी समय महात्माके प्रति वेसी वांछा हुई ओर वैसी प्रवृत्ति हो चुकी, तो भी 
वही वाछा यदि असत्पुरुषके प्रति की हो और जो फल होता है उसकी अपेक्षा इसका फल भिन्‍न होना 
संभव है। सत्पुरुषते प्रति बसे कालमे यदि निःशंकता रही हो, तो समय आनेपर उनके पाससे सन्मार्गंकी 
प्राप्ति हो सकती है। एक प्रकारसे हपे स्व्रय इसके जिये बहुत शोक रहता था, परन्तु उसके कल्याणका 
विचार करके शोकका विस्मरण किया है । 

९. मत, वचन, कायाके योगमेसे जिसे केवलीस्वरूप भाव होनेसे अहंभाव मिट गया है, ऐसे जो 
ज्ञानीपुरुष, उसके परम उपशमरूप चरणारविदको नमस्कार करके, वारंवार उसका चिन्तन करके आप 
उसी मार्गमे प्रवृत्तिकी इच्छा करते रहे, ऐसा उपदेश देकर यह पत्र पूरा करता हूँ। 

विपरीत कालमे एकाकी होनेसे उदास !!! 





ड६७ खंभात, भादो, १९४५९, 
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अनादिकालसे विपयंथ् बुद्धि होनेसे, और ज्ञानीपुरुषकी कितनी ही चेष्टाएँ अज्ञानीपुरुष जेसी 
दिखायी देनेसे ज्ञानोपुरुषके विषयमे विश्रम बुद्धि हो आतो है, अथवा जीवको ज्ञानीपुरुषके प्रति उस उस 
चेष्टाका विकल्प आया करता है। यदि दूसरो दृष्टियोसे ज्ञानोपुरुषका यथार्थ निश्चय हुआ हो तो किसी 
विकल्पको उत्पन्न करनेवालो ऐसी ज्ञानीको उन्मतादि भाववालो चेष्टा प्रत्यक्ष देखनेमे आये तो भी दूसरी 
दृष्टिके निइचयके बलके कारण वहू चेष्टा अविकल्परूप होती है, अथवा ज्ञानोपुरुषकी चेष्टाकी कोई 


३९० शीमद्‌ राणचस्र 


अग्रम्यता ही ऐसी है कि अधूरी अवस्थास अथवा अधूरे निश्चयसे जीवके लिये विश्रम और विकल्पका 
कारण होती है। परन्तु वास्तविक रूपमे तथा पूरा निःचय होनेपर वह विश्रम और विकल्प उत्पन्न होने 
योग्य नही है, इसलिये इस जीवको ज्ञानीपुरुषके प्रति अधूरा निएचय है, यही इस जीवका दोष है । 


शानीपुरुष सभो प्रकारसे चेष्ट/रूपसे अज्ञानीपुरुषफे समान नही होते, और यदि हो तो फिर ज्ञानी 
नही है ऐसा निश्चय करना वह यथार्थ कारण है, तथापि ज्ञानो और अज्ञानी पुरुषमे किन्ही ऐसे विलक्षण 
कारणोंका भेद है, कि जिससे ज्ञानो और अज्ञानीका किसी प्रकारसे एक रूप नही होता । अज्ञानी होनेपर 
भी जो जोव अपनेको ज्ञानीस्वरूप मनवाता हो, वह उस विलक्षणताके द्वारा निश्चयमे आता है। इसलिये 
ज्ञानीपुरुषकी जो विलक्षणता है, उसका निश्चय प्रथम विचारणोय है, और यदि वेसे विलक्षण कारणका 
स्वरूप जानकर ज्ञानीका निश्चय होता है तो फिर अज्ञानी जेसो क्वचित्‌ जो जो चेष्टा ज्ञानीपुरुषकी 
देखनेमे आतो है, उसके विषयमे निविकल्पता प्राप्त होती है, अर्थात्‌ विकल्प नही होता, प्रत्युत ज्ञानो- 
पुरुषकी वह चेष्टा उसके लिये विशेष भक्ति और स्नेहका कारण होती है । 

प्रत्येक जीव अर्थात्‌ ज्ञानो, अज्ञानी यदि सभी अवस्थाओमे सरीखे ही हो तो फिर ज्ञानी और 
अज्ञानों यह नाम मात्र होता है, परन्तु वेसा होना योग्य नही है। ज्ञानोपुरुष और भज्ञानोपुरुषमे अवध्य 
विलक्षणता होना योग्य है। जो विलक्षणता यथार्थ निश्चय हानेपर जीवको समझनेमे आता है, जिसका 
कुछ स्वरूप यहाँ बता देना योग्य है। मुमुक्षु नोवको ज्ञानीपुरुष और अज्ञानीपुरुषकी विलक्षणता उनकी 
अर्थात्‌ ज्ञानो और अज्ञानी पुरुषकी दशा द्वारा समझमे आती है। उस दशाकी विलक्षणता जिस प्रकारसे 
होती है, वह बताने योग्य है। एक तो मूलदशा और दूसरों उत्तरदशा, ऐसे दो भाग जावको दशाके हो 
सकते है । [ अपूर्ण | 


४६८ बबई, भाद्रपद, १०४९ 

अज्ञानदशा रहती हो और जीवने भ्रमादि कारणसे उस दक्षाको ज्ञानदशा मान लिया हो, तब 

देहको उस उस प्रकारके दुख होनेके प्रसगोमे अथवा वैसे अन्य कारणोमे जीव देहकी साताका सेवन 

करनेकी इच्छा करता है, ओर वैसा वतन करता है | सच्ची ज्ञानदशा हो तो उसे देहकी दु खप्राप्तिके 
कारणोंमें विषमता नहो होती, ओर उस दु खको दूर करनेकी इतनी अधिक परवा भी नही होती । 








४६९, बबई, भादों वदी ३०, १५४५९ 
जैसी दृष्टि इस आत्माके प्रति है, वेसो दृष्टि जगतके सर्व आत्माओके प्रति है। जैसा स्नेह इस 
आत्माके प्रति है, वसा स्नेह सं आत्माओके प्रति है। जेसी इस आत्माकी सहजानन्द स्थिति चाहते है, 
बेसी ही सं आत्माओकी चाहते है । जो जो इस आत्माके लिये चाहते है, वह सब सर्व आत्माओके लिये 
चाहते हैं। जेसा इस देहके प्रति भाव रखते है, बेसा ही सब॑ देहोके प्रति भाव रखते है। जैसा सब देहोके 
प्रति बर्ताव करनेका प्रकार रखते हैं, वेसा ही प्रकार इस देहके प्रति रहता है। इस देहमे विशेष बुद्धि और 
दूसरी देहोंमे विषम बुद्धि प्रायः कभी भी नहीं हो सकती । जिन स्त्री आदिका आत्मीयतासे सम्बन्ध गिना 
जाता है, उन स्त्री आदिके प्रति जो कुछ स्नेहादिक है. अथवा समता है, वेसा ही प्राय. सर्वके प्रति रहता 
है। आत्मरूपताके कार्यमे मात्र प्रवृत्ति होनेसे जगतके सर्व पदार्थोंके प्रति जैसी उदासीनता रहती है, वेसी 
आत्मीय गिने जानेवाले स्त्री आदि पदार्थोके प्रति रहती है। 


प्रारब्धके प्रबधसे स्त्री आदिके प्रति जो कुछ उदय हो उससे विशेष वत्तंना प्रायः आत्मासे नही 
होती । कदाचित्‌ करुणासे कुछ वेसो विशेष वतंना होती हो तो बेसी उसी क्षणमे वेसे उदयप्रतिबद्ध 


२६ वां बर्च ३९१ 


आत्माओके प्रति रहती है, अथवा सव॑ जगतके प्रति रहती है। किसीके प्रति कुछ विशेष नही करना अथवा 
न्यून नही करना, और यदि करना हो तो वेसा एकसा वर्तंन सव॑ जगतके प्रति करना; ऐसा ज्ञान आत्माको 
बहुत समयसे दृढ़ है, निश्चयरूप है। किसी स्थलमे न्यूनता, विशेषता, अथवा कुछ बेसी सम-विषम चेष्टासे 
वर्तत दीखता हो तो जरूर वह आत्मस्थितिसे, आत्मबुद्धिसे नही होता, ऐसा लगता है। पु प्रबन्धित 
प्रारब्धके योगसे कुछ वेसा उदयभावरूपसे होता हो तो उसमे भी समता है। किसीके प्रति न्यूनता या 
अधिकता कुछ भी आत्माको रुचिकर नही है, वहां फिर अन्य अवस्थाका विकल्प होना योग्य नही है, यह 
आपको क्‍या कहे ? संक्षेपमे लिखा है । 
सबसे अभिन्‍नभावना है; जिसकी जितनी योग्यता रहती है, उसके प्रति अभिन्‍नभावकी उतनी 
स्फूर्ति होती है, क्वचित करुणाबुद्धिसे विद्येष स्फूरति होती है, परन्तु विषमतासे अथवा विषय, परिग्रहादि 
कारणप्रत्ययसे उसके प्रति वत॑ंन करनेका आत्मामे कोई संकल्प प्रतीत नही होता | अविकल्परूप स्थिति 
है। विशेष क्या कहूँ ? हमे कुछ हमारा नही है. या दूसरेका नही है या दूसरा नहीं है, जैसे है बेसे है । 
आत्माकी जैसी स्थिति है, बसी स्थिति है। सर्व प्रकारकी व्तना निष्कपटतासे उदयकी है, सम-विषमता 
नही है । महजानन्द स्थिति है। जहाँ वेसे हो वहाँ अन्य पदार्थमे आसक्त बुद्धि योग्य नही, नही होती। 
(००००) 


४७० बंबई, आसोज सुदी १, मंगल, १९४९ 
'ज्ञानीपुरुषके प्रति अभिन्‍नबुद्धि हो, यह कल्याणका महान निरचय है', ऐसा सर्व महात्मा पुरुषोंका 
अभिप्राय प्रतीत हाता है। आप तथा वे, जिनकी देह अभी अन्य वेदसे रहती है, आप दोनो ही ज्ञानीपुरुषके 
प्रति जिस प्रकार विशेष निर्मलतासें अभिन्‍नता आये उस प्रकारकी बात प्रसंगोपात्त करें, यह योग्य है; 
और परस्परमे अर्थात्‌ उनके और आपके बीच निम्॑ल प्रेम रहे वेसी प्रवृत्ति करनेमे बाधा नही है, परन्तु 
वह प्रेम जात्यन्तर होना योग्य है। जेसा स्त्री पुरुषका कामादि कारणसे प्रेम होता है, वैसा प्रेम नही, 
परन्तु ज्ञानीपुरुषके प्रति दोनोका भक्तिराग है, ऐसा दोनोका एक ही गुरुके प्रति शिष्यभाव देखकर, और 
निरन्तरका सत्सग रहा करता है यह जानकर, भाई जेसी बुद्धिसे, वेसे प्रेमसे रहा जाये, यह बात विशेष 
योग्य है | ज्ञानीपुरुषके प्रति भिन्नभावको सवंथा दूर करना योग्य है। 
श्रीमड्भागवतके बदले अभी योगवासिष्ठादि पढना योग्य है । 


इस पतन्नका जो अथे आपकी समझमे आये वह लिखिये । 








४७१ बंबई, आसोज सुदी ५, शनि, १९४९ 

आत्माको समाधि होनेके लिये, आत्मस्व हपमे स्थितिके लिये सुधारस कि जो मुखमें रहता है, वह एक 

अपूर्व आधार है, इसलिये उसे किसी प्रकारसे बीजज्ञान कहे तो कोई हानि नही है। मात्र इतना भेद है 
कि वह ज्ञान, ज्ञानीपुरुष कि जो उससे आगे है, आत्मा है, ऐसा जानकार होना चाहिये । 

द्रव्यसे द्रव्य नहीं मिलता, इसे जाननेवालेको कोई कतंव्य नही कहा जा सकता, परन्तु वह कब 7 

स्वद्रव्य द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावसे यथावस्थित समझमें आलेपर स्वद्रव्य स्वरूपपरिणामसे परिणमित होकर 

अन्य द्रव्यके प्रति सबंधा उदास होकर, कृतकृत्य होनेपर कुछ कतंव्य नही रहता, ऐसा योग्य है, और 


ऐसा ही है | 


नीलन्‍लभितननी न नधननननन न 5. 


झ्थ्र २ थओमद्‌ राजचत्त 


४७२ बम्बई, आसोज सुदी ९, बुध, १९४५९ 
परमस्नेही श्री सुभाग्य तथा श्री डुगर, 
श्री सायला । 

आज श्री सुभाग्यका लिखा हुआ एक पत्र मिला है। 

खुले पत्रमे' सुधारस सम्बन्धी प्रायः स्पष्ट लिखा था, सो जानबूझकर लिखा था। ऐसा लिखनेसे 
विपरिणाम आनेवाला नही है, यह समझकर ल्खि था। यदि कुछ कुछ इस बातके चचंक जीवके पढनेमे 
यह बात आये तो केवल उससे निर्धार हो जाये, यह संभव नही है, परन्तु यह संभव है कि जिस पुरुषने ये 
वाक्य लिखे है, वह पुरुष किसी अपूव॑ मागंदा ज्ञाता है, और उससे इस बातका निराकरण होना मुख्यतः 
सभव है, ऐसा गनकर उसकी उसके प्रति कुछ भी भावना उत्पन्न होती है । कदाचित्‌ ऐसा माने कि 
उसे इस विषयको कुछ कुछ सज्ञा हुई हो, और पह स्पष्ट लेख पढ़नेसे उसे विशेष सज्ञा होकर अपने आप 
वह निर्धारपर आ जाये, परन्तु यह निर्धार ऐसे नही होता । उससे उसका यथार्थ स्थल जानना नही हो 
सकता, और इस कारणसे जीवको विक्षेपकी उत्पत्ति होती है । कि यह बात किसी प्रकारसे जाननेमे आये तो 
अच्छा | तो उस परकारसे भी (१स पुरुषने लिखा है उसके प्रति उसे भावनाकी उत्पत्ति होना सभव है । 

तीसरा प्रकार इस तरह समझना योग्य है कि सत्पुरुषकी वाणी स्पष्टतासे लिखी गयो हो तो भी 
उसका परमाथ्थ, जिसे सत्पुरुषका सत्सग आज्ञाकारितास नहीं हुआ उसे समझमे आता दृष्कर होता है, ऐसे 
उस पढनेवालेको कभी भी स्पष्ट जाननेका कारण होता है। यद्यपि हमने तो अति स्पष्ट नही लिखा था, तो 
भी उन्हे ऐसा कुछ सभव होता है। परन्तु हम तो ऐसा मानते है कि अति स्पष्ट लिखा हो तो भी प्रायः 
समझमे नही आता, अथवा विपरीत समझमे आता है और पररिणाममे फिर उसे विक्षेप उत्पन्न होकर 
सन्मागंमे भावना होना सभव होता है। यह बात पत्रमे हमने इच्छापूवंक स्पष्ट लिखी थी । 


सहज स्वभावसे भी न विचार किया हुआ प्राय. परमार्थके सम्बन्धमे नहीं लिखा जाता, अथवा 
नहीं कहा जाता कि जो अपरमार्थरूप परिणामको प्राप्त करे | 

उस ज्ञानके विषयमे लिखनेका जो हमारा दूसरा आशय है, उसे विशेषतासे यहाँ लिखा है। (१) 
जिस ज्ञानीपुरुषने स्पष्ट आत्माका, किसी अपूर्व लक्षणसे, गुणसे और वेदनरूपसे अनुभव किया है, और जिसके 
आत्माका वही परिणाम हुआ है, उस ज्ञानीपुरुषने यदि उस सुधारस सम्बन्धी ज्ञान दिया हो तो उसका परि- 
णाम परमार्थ-परमाथेस्वरूप है। (२) और जो पुरुष उस सुधारसकों ही आत्मा जानता है, उससे उस 
ज्ञानकी प्राप्ति हुई हो तो वह व्यवहार-परमार्थस्वरूप है। (३) वह ज्ञान कदाचित्‌ परमार्थ-परमार्थस्वरूप 
ज्ञानीने न दिया हो, परन्तु उस ज्ञानीपुरुषने सन्मागंके सन्‍्मुख आकर्षित करे ऐसा जो जीवको उनदेश 
किया हो वह जीवको रुचिकर लगा हो, उसका ज्ञान परमाथ्थ-व्यवहारस्वरूप है । (४) और इसके सिवाय 
शास्त्रादिका ज्ञाता सामान्य प्रकारसे मार्गानुसारी जेसी उपदेशबात करे, उसकी श्रद्धा की जाय, वह 
व्यवहार व्यवहारस्त्ररूप है। सुगमतासे समझनेके लिये ये चार प्रकार होते हैं। परमाथं-परमार्थस्वरूप 
मोक्षका निकट उपाय है। इसके अनंतर परमार्ं-व्यवहारस्वरूप परंपरासम्बन्धसे मोक्षका उपाय है। 
व्यवहार-परमाथेस्वरूप बहुत कालमे किसी प्रकारसे भी मोक्षके साधनका कारणभूत होनेका उपाय है। 
व्यवहार-व्यवहारस्वरूपका फल आत्मप्रत्ययी सभव नहीं होता । यह बात फिर किसी प्रसंगसे विशेषरूपसे 
लिखेगे, तब विशेषरूपसे समझमे आयेगी, परन्तु इतनो सक्षेपततासे विशेष समझमे न आये तो घबराइयेगा 
नही | 


१. देखे आक ४७६ 





२६ माँ बच ३९३ 


लक्षणसे, गुणसे और बेदनसे जिसे आत्मस्वरूप ज्ञात हुआ है, उसके लिये ध्यानका यह एक उपाय है 
कि जिससे आत्मप्रदेशकी स्थिरता होती है, और परिणाम भी स्थिर होता है । लक्षणसे, गुणसे और वेदनसे 
जिसने आत्मस्वरूप नहो जाना, ऐसे मुमुक्षुको यदि ज्ञानीपुरुषका बताया हुआ यह ज्ञान हो तो उसे अनु- 
क्रमसे लक्षणादिका बोध सुगमतासे होता है। मुखरस और उसका उत्पत्तिक्षेत्र यह कोई अपूर्व कारणरूप 
है, यह आप निश्चयरूपसें समझिये । ज्ञानीपुरुषके उसके बादके मार्गंका अनादर न हो, ऐसा आपको प्रसंग 
मिला है | इसलिये आपको वेसा निश्चय रखनेका कहा है। यदि उसके बादके मार्गका अनादर होता हो 
और तद्विषयक किसीको अपूर्ब कारणरूपसे निश्चय हुआ हो तो किसी प्रकारसे उस निम्धयकों बदलना ही 
उपायरूप होता है, ऐसा हमारे आत्मामें लक्ष्य रहता है। 


कोई अज्ञानतासे पवनकी स्थिरता करता है, परन्तु इवासोच्छबासके निरोधसे उसे कल्याणका हेतु 
नही होता; और कोई ज्ञानीकी आज्ञापूवंक श्वासोच्छवासका निरोध करता है, तो उसे उस कारणसे जो 
स्थिरता आती है वह आत्माको प्रगट करनेका हेतु होती है। श्वासोच्छवासकी स्थिरता होना, यह एक 
प्रकारसे बहुत कठिन बात है । उसका सुगम उपाय मुखरस एकतार करनेसे होता है, इसलिये वह विशेष 
स्थिरताका साधन है । परन्तु यह सुधारस-स्थिरता अज्ञानतासे फलीभूत नही होती अर्थात्‌ कल्याणरूप नहीं 
होती; इसी तरह उस बीजज्ञानका ध्यान भी अज्ञानतासे कल्याणरूप नहीं होता, इतना विशेष निश्चय हमे 
भासित हुआ करता है। जिसने वेदनरूपसे आत्माको जाना है, उस ज्ञानीपुरुषकी आज्ञासे वह कल्याणरूप 
होता है, और आत्माके प्रगट होनेका अत्यन्त सुगम उपाय होता है। 

एक दूसरी अपूर्व बात भी यहाँ लिखनी सूझती है। आत्मा है वह चन्दनवृक्ष है। उसके समीप जो-जो 
वस्तुएँ विशेषतासे रहती है वे वे वस्तुएँ उसकी सुगन्ध (!) का विशेष बोध करती हैं। जो वृक्ष चन्दनसे 
विशेष समीप होता है उस वृक्षमे चन्दनकी गंध विशेषरूपसे स्फुरित होती है। जैसे जैसे दूरके वृक्ष होते है 
बेसे वेसे सुगध मंद परिणामवालोी होती जाती है, और अमुक मर्यादाके पश्चात्‌ असुगधरूप वृक्षोंका वन 
आता है, अर्थात्‌ फिर चन्दन उस सुगंध परिणामको नही करता । वेसे जब तक यह आत्मा विभाव परि- 
णामका सेवन करता है, तब तक उसे हम चन्दनवृक्ष कहते हे, ओर सबसे उसका अमुक अमुक सूक्ष्म 
वस्तुका सम्बन्ध है, उसमे उसकी छाया (!) रूप सुगन्ध विशेष पड़ती है, जिसका ध्यान ज्ञानीकी आज्ञासे 
होनेते आत्मा प्रगट होता है। पवनकी अपेक्षा भी सुधारसमे आत्मा विशेष समीप रहता है, इसलिये उस 
आत्माकी विशेष छाया-सुगन्ध (!) का ध्यान करने योग्य उपाय है। यह भी विशेषरूपसे समझने योग्य है । 


प्रणाम पहुँचे । 





४७३ बम्बई, आसोज वदी ३, १९४९ 


५0 


परमस्नेही श्री सुभाग्य, 
श्री मोरबी । 
आज एक पत्र पहुँचा हे) 
इतना तो हमे बराबर ध्यान है कि व्याकुलताके समयमें प्रायः चित्त कुछ व्यापारादिका एकके पोछे 
एक विचार किया करता है, और व्याकुलता दूर करनेको जल्दीमें, येग्य होता है या नहीं, इसकी सहज 
सावधानी कदाचित्‌ मुमुक्षुजीवकों भी कम हो जातो है; परन्तु योग्य बात तो यह है कि वैसे प्रसंगमे कुछ 


थोड़ा समय चाहे जैसे करके कामकाजमें मौन जैसा, निविकल्प जैसा कर डालना | 
५0 


३९४ शोमद राजचन्त 


अभी आपको जो व्याकुलता रहती है वह ज्ञात है, परंतु उसे सहन किये बिना उपाय नही है | ऐसा 
लगता है कि उसे बहुत लम्बे कालको स्थितिकी समझ लेना योग्य नही है, और यदि वह धीरजके बिना 
सहन करनेमे आती है, तो वह अल्प काछकी हो तो भी कभी विशेष कालकी भी हो जाती है। इसल्पि 
अभी तो यथासंभव 'ईश्वरेच्छा' और 'यथायोग्य' समझकर मौन रहना योग्य है। मौनका अथे ऐसा करना 
कि अंतरमे अमुक अमुक व्यापार करनेके सम्बन्धमे विकल्प, उताप न किया करना । 

अभी तो उदयके अनुसार प्रवृत्ति करना सुगम मार्ग है। दोहा ध्यानमे है। संसारी प्रसंगमें एक 
हमारे सिवाय दूसरे सत्संगीके प्रसंगमें कम आना हो, ऐसी इच्छा इस कालमे रखने जेसी है। विशेष 
आपका पत्र आनेसे । यह पत्र व्यावहारिक पद्धतिमें लिखा है, तथापि विचार करने योग्य है। बोधज्ञान 
ध्यानमें है । 








प्रणाम प्राप्त हो । 
४७४ बंबई, आसोज वदी, १५४० 
8$ 
"आतमभावना भावतां, जोव लहे केवलज्ञान रे । 
४७५ बंबई, आसोज वदी १२, रवि, १९४९ 


आपके दो पत्र 'समयसार'के कवित्तसहित मिले है। निराकार-साकार-चेतना विषयक कवित्तका 
“मुखरस'से कुछ संबंध किया जा सके, ऐसे अथंवाला नही है, जिसे फिर बतायेगे। 
“शुद्धता विचारे ध्यावे, शुद्धतामे केलि करे । 
शुद्धतामें स्थिर व्हे, अभ्ृतधारा बरसे ॥” 
इस कवित्तमे 'सुधारस” का जो माहात्म्य कहा है, वह केवल एक विद्नसा (सर्व प्रकारके अन्य 
परिणामसे रहित असख्यातप्रदेशी आत्मद्रव्य) परिणामसे स्वरूपस्थ ऐसे अमृतरूप आत्माका वर्णन है। 
उसका यथार्थ परमाथं हृदयगत रखा है, जो अनुक्रमसे समझमे आयेगा । 





४७९ बबई, आश्विन, १९४९ 
जो ईदवरेच्छा होगो वह होगा। मनुष्यके लिये तो मात्र प्रयत्न करना सृष्ट है; और इसीसे जो 

अपने प्रारब्धमे होगा वह मिल जायेगा | इसलिये मनमे संकल्प-विकल्प नही करना । 
निष्काम यथायोग्य । 


१, अर्थात्‌ आत्मभावता भाते भाते जीव केवलज्ञान पा छेता है । 


२७ वाँ वर्ष 
४७७9 बम्बई, कातिक सुदी ९, शुक्र, १९५० 

'सिरपर राजा है,' इतने वाक्यके ऊहापोह ( विचार ) से गर्भश्रीमंत श्री शालिभद्रने उस समयसे 
स्त्री आदिके परिचयके त्याग करनेका श्रीगणेश कर दिया । 

'प्रति दिन एक एक स्त्रीका त्याग करके अनुक्रमसे बत्तीस स्त्रियोका त्याग करना चाहते है, इस 
प्रकार श्री शालिभद्र बत्तीस दिन तक कालपारधीका विश्वास करते है, यह महान आइ्चयं है।' ऐसे 
स्वाभाविक बैराग्यवचन श्रो धनाभद्रके मुखसे उद्भवको प्राप्त हुए । 

'आप जो ऐसा कहते है, यद्यपि वह मुझे मान्य है, तथापि आपके लिये भी उस प्रकारसे त्याग 
करना दुष्कर है.' ऐसे सहज वचन शालिभव्रकी बहन और धनाभद्रको पत्नीने धनाभद्रसे कहे । जिसे 
सुनकर वित्तमे किसो प्रकारका क्लेशपरिणाम लाये बिना श्रो धनाभद्रने उसी क्षण संसारका त्याग कर 
दिया और श्री शालिभद्रसे कहा कि “आप किस विचारसे कालका विश्वास करते हैं ?” उसे सुनकर, जिसका 
चित्त आत्मरूप है ऐसा वह शालिभद्र और धनाभद्र 'मानो किसो दिन कुछ अपना किया ही नहीं, इस 
प्रकारसे गृहादिका त्याग करके चले गये । 

ऐसे सत्पुरुषके वेराग्यको सुनकर भी यह जीव बहुत वर्षोंके अभ्याससे कालका विश्वास करता 
भाया है, वह कौनसे बलसे करता होगा ? यह विचारकर देखने योग्य है । 





ड्ज८ट बंबई, कार्तिक सुदी १३, १९५० 
उपाधिके योगसे उदयाधोनरूपसे बाह्य चित्तकी क्वचितु अव्यवस्थाके कारण आप मुमुक्षुओंके प्रति 


जैसा वतन करना चाहिये वेसा बतंन हम नहीं कर सकते । यह क्षमा योग्य है, अवश्य क्षमा योग्य है। 
मही नज्न विनती । 
आ० स्व० प्रणाम । 





४७९ बंबई, मगसिर सुदी ३, सोम, १९५० 

वाणीका संयम श्रेयरूप है, तथापि व्यवहा रका सम्बन्ध इस प्रकारका रहता है, कि सवंधा वेसा 

संयम रखें तो प्रसंगमे आनेवाले जीवोंके लिये वह क्लेशका हेतु हो; इसलिये बहुत करके सप्रयोजन सिवायमें 
संयम रखा जाये, तो उसका परिणाम किसी प्रकारसे श्रेयरूप होना सम्भव है। 


३९०६ झीसमद्‌ राजचनत 


नीचेका वचन आपके पास लिखे हुए वचनोमें लिख दीजियेगा । ह 

“जीवकी मूढताका पुनः पुनः, क्षण क्षणमे, प्रसंग प्रसंगपर विचार करनेमे यदि सावधानी न रख 
गई तो ऐसा योग जो हुआ वह भो वृथा है। 

कृष्णदासादि मुमुक्षुओंकी नमस्कार । 





४८० बंबई, पौष सुदी ५, १५५० 
किसी भी जीवको कुछ भी परिश्रम देना, यह अपराध है। और उसमे मुमुक्षुजीवको उसके अर्थके 
सिवाय परिश्रम देना, यह अवश्य अपराध है, ऐसा हमारे चित्तका स्वभाव रहता है। तथापि परिश्रमका 
हेतु ऐसे कामका प्रसग क्वचित्‌ आपको बतानेका होता है, जिस विषयके प्रसंगमे हमारे प्रति आपकी 
निःशंकता है, तथापि आपको वैसे प्रसंगमे क्वचित्‌ परिश्रमका कारण हो, यह हमारे चित्तमे सहन नही 
होता, तो भी प्रवृत्ति करते है । यह्‌ अपराध क्षमा थोग्य है, और हमारी ऐसी किी प्रवृत्तिके प्रति क्वचित्‌ 
भी अस्नेह न हो, इतना ध्यान भी रखना योग्य है| 
साथका पत्र श्री रेवाशंकरका है, वह हमारी प्रेरणासे लिखा गया है। जिस प्रकारसे किसीका मन 
दुःखो न हो उस प्रकारसे वह कार्य करनेकी जरूरत है, और तत्सम्बन्धी प्रसंगमे कुछ भो चित्तव्याकुलता 
न हो, इतना ध्यान रखना योग्य है । 





४८१ पौष वदी १, मंगल, १९५० 
(। 
आज यह पत्र लिखनेका हेतु यह है कि हमारे चित्तमे विशेष खेद रहता है। खेदका कारण यह 
व्यवहाररूप प्रारब्ध रहता है, वह किसी प्रकारसे है, कि जिसके कारण मुमुक्षुजीवको क्वचित्‌ वेसा परिश्रम 
देनेका प्रसंग आता है। ओर वैसा परिश्रम देते हुए हमारी चित्तवृत्ति सकोचबद्य होती-होती प्रारब्धके 
उदयसे रहती है । तथापि तद्विषयक संस्कारित खेद कई बार स्फुरित होता रहता है| ेल्‍ 
कभी कभी वंसे प्रसगसे हमने लिखा हो अथवा श्री रेवाशंकरने हमारी अनुमतिसे लिखा हो तो वह 
कोई व्यावहारिक दृष्टिका कार्य नहीं है, कि जो चित्तकी आकुलता करनेके प्रति प्रेरित किया गधा हो, 
ऐसा निदचय स्मरणयोग्य है । 





ड८२ बंबई, पौष वदी १४, रवि, १९५० 

अभी विशेषरूपसे लिखनेका नही होता, इसमे उपाधिकी अपेक्षा चित्तका सक्षेपभाव विशेष कारण- 

रूप है। (चित्तका इच्छारूपमें कुछ प्रवतंन होना सक्षिप्त हो, न्‍्यून हो वह संक्षेपभाव यहाँ लिखा है ।) 

हमने ऐसा वेदन किया है, कि जहाँ कुछ भी प्रमत्तदशा होती है वहां आत्मा मे जगतप्रत्ययी कामका अवकाश 

होना योग्य है | जहाँ केवल अप्रमत्तता रहती है वहाँ आत्माके सिवाय अन्य किसी भी भावका अवकाश नही 

रहता; यद्यपि तीर्थंकरादिक सम्पूर्ण ज्ञान प्राप्त कर लेनेके पश्चात्‌ किसी प्रकारको देहक्रियासहित दिखायी 

देते हैं, तथापि आत्मा, इस क्रियाका अवकाश प्राप्त करे तभी कर सके, ऐसी कोई क्रिया उस ज्ञानके 

पश्चात्‌ नहीं हो सकती , और तभी वहाँ सम्पूर्ण ज्ञान टिकता है; ऐसा ज्ञानीपुरुषोका असदिग्ध निर्धार है, 

ऐसा हमें लगता है। जैसे ज्वरादि रोगमें चित्तको कोई स्नेह नहीं होता, बेसे इन भावोंमे भी स्नेह नहीं 
रहता, लगभग स्पष्टरूपसे नहीं रहता, और उस प्रतिबंधके अभावका विचार हुआ करता है। 





२७ वाँ व १९७ 


४८३ मोहमयी, माघ वदी ४, शुक्र, १९५० 
परमस्तेही श्री सोभाग, श्री अंजार । 
आपके पत्र पहुँचे है । उसके साथ जो प्रइनोकी सूची उतारकर भेजी है वह पहुँची है । उन प्रश्नोंमे 
जो विचार प्रदर्शित किये है, वे प्रथम विचारभूमिकामे विचारणोय है। जिस पुरुषने वह ग्नन्थ बनाया है, 
उसने बेदातादि शास्त्रके अमुक ग्रथके अवलोकनके आधार पर बे प्रइन लिखे है। अत्यन्त आइचय योग्य 
वार्ता इसमे नहीं लिखी । इन प्रधनोंका तथा इस प्रकारके विचारोका बहुत समय पहले विचार किया था, 
और ऐसे विचारोकी विचारणा करनेके सम्बन्धमे आपको तथा गोसलियाको सूचित किया था। तथा दूसरे 
वेसे मुमुक्षुको वेसे विचारोके अवलोकन करनेके विषयमे कहा था, अथवा कहनेकी इच्छा हो आती है कि 
जिन विचारोकी विचारणासे अनुक्रमसे सद-असदका पूरा विवेक हो सके । 
अभी सात-आठ दिन हुए शारीरिक स्थिति ज्वरग्रस्त थी, अब दो दिनसे ठीक है । 
कविता भेजी, सो मिली है। उसमे आलापिकाके भेदके रूपमे अपना नाम बताया है और कविता 
करनेमे जो कुछ विचक्षणता चाहिये उसे बतानेका विचार रखा है। कविता ठीक है। कबिताका आराधन 
कविताके लिये करना योग्य नही है, ससारके लिये आराधन करना योग्य नहीं है, भगवद्भजनके लिये, 
आत्मकल्याणके लिये यदि उसका प्रयोजन हो तो जीवको उस गुणकी क्षयोपशमताका फल मिलता है । 
जिस विद्यासे उपश्म गुण प्रगट नही हुआ, विवेक नही आया अथवा समाधि नही हुई उस विद्याके विषयमे 
श्रेष्ठ जीवको आग्रह करना योग्य नही है । 
हालमे अब प्राय मोतीकी खरीद बन्द रखी है | जो विलायतमे है उनको अनुक्रमसे बेचनेका विचार 
रखा है। यदि यह प्रसंग न होता तो उस प्रसंगमे उत्पन्न होनेवाला जंजाल और उसका उपशमन नहीं 
होता । अब वह स्वसंवेद्रूपसे अनुभवमे आया है। वह भी एक प्रकारके प्रारब्ध निवतंनरूप है। सबविस्तर 
ज्ञानवार्ताका अब पत्र लिखेंगे, तो बहुत करके उसका उत्तर लिखूँगा । 
लि० आत्मस्वरूप । 





डटड मोहमयी, माघ वदी ८ गुरु, १९५० 
परमस्लेही श्री सोभाग श्री अजार | 
यहाँके उपाधिप्रसगमे कुछ विशेष सहनशीलतासे रहना पड़े, ऐसी ऋतु होनेस आ।त्मामे गुणकी 
विशेष स्पष्ठटता रहती है । प्राय अबसे यदि हो सके तो नियमितरूपसे कुछ सत्सगकी बात लिखियेगा । 
आए स्व० से प्रणाम । 





डट५ बंबई, फागुन सुदी ४, रवि, १९५० 
35 
परमस्नेही श्री सुभाग्य, श्री अंजार । 
अभी वहाँ उपाधिके अवकाशसे कुछ पढने आदिका प्रकार होता हो, वह लिखियेगा । 
अभी डेढसे दो मास हुए उपाधिके प्रसंगमे विशेष विशेषरूपसे संसारके स्वरूपका वेदन क्रिया गया 
है। यद्यपि पूर्वंकालमे ऐसे अनेक प्रसंगोंका वेदन किया है, तथापि प्राय' ज्ञानपूर्ंक वेदन नहीं किया । इस 
देहमे और इससे पहलेकी बोधबीजहेतुबाली देहमें होनेवाला वेदन मोक्षकायमे उपयोगी है । 
बड़ोदावाले माकुभाई यहाँ हैं | प्रवृत्तिमे उनका साथ रहने और कार्य करनेका हुआ करता है, 


३५८ ओमदू राणचन्त 


ऐसे इस प्रसंगके वेदन करनेका उन्हे भी अवसर मिला है। वेराग्यवान जीव है। यदि प्रज्ञाका विद्ेष 
प्रकाशन उन्हे हो तो सत्सण सफल हो ऐसे योग्य जीव है । 
वारंवार तग आ जाते हैं; तथापि प्रारब्धयोगसे उपाधिसे दूर नहीं हो सकते | यही विज्ञापना । 


सबिस्लर पत्र लिखियेगा । 
आत्मस्वरूपसे प्रणाम । 





४८६ बंबई, फागुन सुदी ११, रवि, १९५० 
तीथैकरदेव प्रमादको कर्म कहते हैं, और अप्रमादको उससे दूसरा अर्थात्‌ अकर्मरूप ऐसा आत्म- 

स्वरूप कहते हैं। ऐसे भेदके प्रकारसे अज्ञानी और ज्ञानीका स्वरूप है; (कहा है ।) 
[सूयगडागसूत्र बीर्य अध्ययन] ' 
जिस कुलमे जन्म हुआ है, और जिसके सहवासमे जीव रहा है, उसमे यह अज्ञानी जीव ममता 

करता है, और उसीमे निमग्न रहा करता है । 

[सूयगडाग--प्रथमाध्ययन] 
जं। ज्ञानीपुरुष भूतकालमे हो गये हैं, और जो ज्ञानीपुरुष भावीकालमे होगे, उन सब पुरुषोने 
शांति” (समस्त विभावपरिणामसे थकना, निवुत्त होना) को सं धर्मोका आधार कहा है। जैसे 
भूतमात्रको पृथ्वी आधारभूत है, अर्थात्‌ प्राणीमात्र पृथ्वोके आधारसे स्थितिवाले हैं, उसका आधार उन्हें 
प्रथम होना योग्य है; वेसे स्व प्रकारके कल्याणका आधार, पृथिवीकी भाँति 'शॉति” को ज्ञानीपुरुषोने 
कहा है । [सूयगडाग।* 





४८७ बंबई, फागुन सुदी ११, रवि, १९५० 
3 
बुधवारको एक पत्र लिखेंगे, नहीं तो रविवारको सविस्तर पत्र लिखेगे, ऐसा लिखा था। उसे 
लिखते समय चित्तमे ऐसा था कि आप मुमुक्षुओको कुछ नियम जेसी स्वस्थता होना योग्य है, और उस 
विषयमे कुछ लिखना सूक्षे तो लिखें, ऐसा चित्तमे आया था | लिखते हुए ऐसा हुआ कि जो कुछ लिखनेमे 
आता है उसे सत्संग-प्रसगमे विस्तारसे कहना योग्य है, और वह कुछ फलरूप होने योग्य है। जितना 
सविस्तर लिखनेसे आप समझ सके उतना लिखना अभी हो सके, ऐसा यह व्यवसाय नही है, ओर जो 
व्यवसाय है वह प्रारब्धरूप होनेसे तदनुसार प्रवृत्ति होती है, अर्थात्‌ उसमे विशेष बलपूर्वक लिख सकता 
मुश्किल है । इसलिये उसे क्रमसे लिखनेका चित्त रहता है । 
इतनी बातका निरचय रखना योग्य है कि ज्ञानीपुरुषको भी प्रारब्धकर्म भोगे बिना निवुत्त नही 
होते, और बिना भोगे निवृत्त होनेकी ज्ञानीको कोई इच्छा नही होती | ज्ञानीके सिवाय दूसरे जीवोंको भी 
१. पशय कम्ममाहसु, अप्पमायं तहाबर । तब्भावदेसओवबाबि, बाल पड़ियमेय वा ॥। 
सू० कु० ३ श्रु० ८ अ० तोसरी गाया । 
२ जेस्सि कुले समुप्यन्ने जेहि वा सबसे नरे । ममाइ छुप्पइ बाले, अण्णे अण्णेहि मुच्छिए । 
सू० कृ० १ श्रु० १ अ० चौथी गाया । 
३. जे य बुद्धा अतिबकता, जे य बुद्धा अणागया । सति तेसि पइट्ठाण, भूयाण जगती जहा ॥ 
सू० कू० ९ श्रु० ११ अ० ३६बी गाथा । 


२७ वाँ वर्ष ३९९, 


कितने ही कम है कि जो भोगनेपर ही निवृत्त होते है, अर्थात्‌ वे प्रारब्ध जैसे होते है। तथापि भेद इतना 
है कि ज्ञानीकी प्रवृत्ति मात्र पूर्वापाजित कारणसे होती है, और दूसरोकी प्रवृत्तिमे भावी ससारका हेनु है 
इसलिये ज्ञानीका प्रारब्ध भिन्‍न होता है। इस प्रारब्धका ऐसा निर्धार नहीं है कि वह॒निवृत्तिरूपसे ही 
उदयमे आये । जैसे श्री कष्णादिक ज्ञानीपुरुष, कि जिन्हे प्रवृत्तिरूप प्रारब्ध होनेपर भी ज्ञानदशा थी, जेसे 
गृहस्थावस्थामे श्री तीर्थंकर । इस प्रारब्धका निवृत्त होना केवल भोगनेसे ही संभव है । कितनी ही प्रारब्ध- 
स्थिति ऐसी है कि जो ज्ञानीपुरुषके विषयमे उसके स्वरूपके लिये जीवोंको संदेहका हेतु हो; और इसीलिये 
ज्ञानीपुरुष प्रायः जडमौनदशा रखकर अपने ज्ञानित्तको अस्पष्ट रखते है। तथापि प्रारब्धवशात्‌ वह 
दशा किसीक स्पष्ट जाननेमे आये, तो फिर उसे उस ज्ञानीपुरुषका विचित्र प्रारूव्ध संदेहका कारण 


नहीं होता । 





४८८ बंबई, फागुन बदी १०, शनि, १९५० 
श्री 'शिक्षापत्र ग्रन्थकों पढने ओर विचारनेमे अभी कोई बाधा नही है। जहाँ किसी संदेहका हेतु 
हो बढ़ा विचार करना, अथवा समाधान पूछना योग्य हो तो पूछनेमे प्रतिबंध नही है । 
सुदर्शन सेठ पुरुषधरममे थे, तथापि रानीके समागममे वे अविकल थे। अत्यन्त आत्मबलसे 
कामका उपशमन करनेसे कामेद्रियमे अजागृति हो सम्भव है; और उस समय रानीने कदाचित्‌ उनकी 
देहका संसर्ग करनेकी इच्छा की होती, तो भी श्री सुदर्शनमे कामकी जागृति देखनेमे न आती, ऐसा 
हमे लगता है | 





४८९, बंबई, फागुन वदी ११, रवि, १९५० 


'शिक्षापत्र” ग्रन्थमे मुख्य भक्तिका प्रयोजन हे। भक्तिके आधाररूप विवेक, घैये और आश्रय इन 
तोन गुणोकी उसमे विशेष पुष्टि की है। उसमे धेयें और आश्रयका प्रतिपादन विशेष सम्यक्‌ प्रकारसे 
किया है, जिन्हे विचारकर ममुक्षुजोवको उन्हे स्वगुण करना योग्य हैं। इसमे श्री क्रृष्णादिके जो जो 
प्रसंग आते है वे क्वचित्‌ सन्देहके हेतु होने जेसे है, तथापि उनमे श्री कृष्णके स्वरूपकी समझफेर मानकर 
उपेक्षित रहना योग्य है । मुमुक्षुका प्रयोजन तो केवल हितबुद्धिसे ५ढने-विचारनेका होता हे । 
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उपाधि दूर करनेके लिये दो प्रकारसे पुरुषार्थ हो सकता है, एक तो किसी भी व्यापारादि कार्यसे, 
और दूसरे विद्या मत्रादि साधनसे | यद्यपि इन दोनोंमें पहिले जीवके अंतरायके दूर होनेका सम्भव होना 
चाहिये | पहिला बताया हुआ प्रकार किसी तरह हो तो उसे करनेमे अभी हमें कोई प्रतिबन्ध नही हे, 
परन्तु दूसरे प्रकारमें तो केवल उदासोनता ही है, ओर यह प्रकार स्मरणमें आनेसे भी चित्तमे खेद हो 
आता है, ऐसी उस प्रकारके प्रति अनिच्छा है | पहिले प्रकारके सम्बन्धमें अभी कुछ लिखना नहीं सूझता । 
भविष्यमें लिखना या नहीं बह, उस प्रसंगमें जो होने योग्य होगा वह होगा । 
जितनी आकुछता हे उतना मार्गका विरोध है, ऐसा ज्ञानीपुरुष कह गये हैं, जो बात हमारे लिये 
अवध्य विचारणोय है । 


क्विज ले 


४०० ओमव्‌ राजजना 
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तीर्थंकर वारंबार नीचे कहा हुआ उपदेश करते थे-- 

“है जीवों ! आप समझें, सम्यकप्रकारसे समझे | सनुष्यमव मिलना बहुत दुर्लभ है, और चारों 
गतियोमें भय है, ऐसा जानें । अज्ञानसे सदृविवेक पाना दुलंभ है, ऐसा समझें । सारा लोक एकांत दु खसे 
जल रहा है, ऐसा जानें, और सब जीव” अपने अपने कर्मोस विपर्यासताका अनुभव करते हैं, इसका 
विचार करें ।' 

[ सुयगडाग अध्ययन ७ वाँ, ११ | 


जिसका स्व दुःखसे मुक्त होने होनेका अभिप्राय हुआ हो, वह पुरुष आत्माकी गवेषणा करे, और 
आत्माकी गवेषणा करनी हो, वह यम नियमादिक सब साधनोंका आग्रह अप्रधान करके सत्संगकी गवेषणा 
करे, तथा उपासना करे। सत्संगकी उपासना करनो हो वह संसारकी उपासना करनेके आत्मभावका सर्वथा 
त्याग करे। अपने सर्व अभिप्रायका त्याग करके, अपनी स्व दक्तिसे उस सत्संगकी आज्ञाकी उपासना करे । 
तीर्थंकर ऐसा कहते है कि जो कोई उस आज्ञाकी उपासना करता है, वह अवश्य सत्संगकी उपासना करता 
है | इस प्रकार जो सत्‌संगकी उपासना करता है, वह अवश्य आत्माकी उपासना करता है, और आत्माका 
उपासक सव दू खसे मुक्त होता है | [ द्वादशागीका अखड सूत्र ] 
पहले जो अभिप्राय प्रदर्शित किया है वह गाथा सूयगडागमे निम्नलिखित है -- 
संबुज्महा जंतवों माणुससं दूँ, भयं बालिसेणं अलूुसो। 
एगंतबुक्ले जरिए व लोए, सक्‍्कम्मणा विप्परियासुबेई ॥ 
सर्व प्रकारकी उपाधि, आधि, व्याधिसे मुक्तरूपसे रहते हो तो भी सत्सगमे रही हुई भक्ति दूर होना 
हमे दृष्कर प्रतीतत होता है। सत्संगकी सर्वोत्तम अपूबवंता हमे अहोरात्र रहा करती है, तथापि उदययोग 
प्रारब्धसे ऐसा अंतराय रहता है। प्राय- किसी बातका खेद “हमारे” आत्मामे उत्पन्न नही होता, तथापि 
सत्संगके अतरायका खेद प्रायः अहोरात्र रहा करता है। 'सर्व भूमि, सर्व मनुष्य, सर्व काम, सर्व बातचीत्तादि 
प्रसंग अपरिचित जेसे, एकदम पराये उदासीन जेसे, अरमणीय, अमोहकर और रसरहित स्वभावत- 
भासित होते हैं ।' मात्र ज्ञानी पुरुष मुमुक्षु पुरुष, अथवा मार्गानुसारी पुरुषका सत्सग परिचित, अपना, 
प्रोतिकर, सुंदर, आकर्षक और रसस्वरूप भासित होता है । ऐसा होनेसे हम।रा मन प्रायः अप्रतिबद्धताका 
सेवन करते करते आप जेसे मार्गेच्छावान पुरुषोंमें प्रतिबद्धताको प्राप्त होता है । 
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मुमुक्षुजनके परम हितेषी मुमुक्षु पुरुष श्री सोभाग, 

यहाँ समाधि है। उपाधियोगसे आप कुछ आत्मवार्ता नही लिख सकते हो, ऐसा मानते है । 

हमारे चित्तमे तो ऐसा आता है कि इस कालमे मुमुक्षुजीवकों संसारकी प्रतिकूल दाएँ प्राप्त होना, 
यह उसे संसारसे तरनेके समान है। अनंतकालसे अभ्यस्त इस संसारका स्पष्ट विचार करनेका समय प्रति- 
कूल प्रसगमे विशेष होता है, यह बात निदचय करने योग्य है | 

अभी कुछ सत्सगयोग मिलता है क्या ? यह अथवा कोई अपूवे प्रदन उद्भव होता है क्या ? यह 
लिखनेमें नहीं आता, सो लिखियेगा । आपको ऐसा एक साधारण प्रतिकूल प्रसग हुआ है, उसमें घबराना 
योग्य नही है। यदि इस प्रसंगका समतासे बेदत किया जाये तो जीवके लिये निर्वाणके समीपका साधन है । 


२७ थाँ धर्ष ४०१ 


व्यावहारिक प्रसंगोकी नित्य चित्रविचित्र-। है। मात्र कल्पनासे उनमे सुख और कल्पनासे दु ख ऐसी उनको 
स्थिति है। अनुकूल कल्पनासे वे अनुकूल भासित होते है, प्रतिकूल कल्पनासे वे प्रतिकूल भासित होते है, 
और ज्ञानी पुरुषोने उन दोनो कल्पनाओके करनेका निषेध किया है। और आपको वे करनी योग्य नही 
है | विचारवानको शोक योग्य नही है ऐसा श्रो तीथंकर कहते थे । 
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अनन्य शरणके दाता ऐसे श्री सदगुरुवेबको अत्यंत भक्तिसे नमस्कार 


जो शुद्ध आत्मस्वरूपको प्राप्त हुए है, ऐसे ज्ञानीपुरुषोने नीचे कहे हुए छ. पदोंको सम्यग्दर्शनके 
निवासके सर्वोत्कृष्ट स्थानक कहे है-- 

प्रथम पद--'आत्मा है ।' जैसे घटपटादि पदार्थ है, वेसे आत्मा भी है। अमुक गुण होनेके कारण 
जैसे घटपटादिके होनेका प्रमाण है, वेसे स्वपरप्रकाशक चेतन्यसत्ताका प्रत्यक्ष गुण जिसमें है, ऐसा आत्माके 
होनेका प्रमाण है । 

दूसरा पद--आत्मा नित्य है! घटपटादि पदार्थ अमुक कालवर्ती है। आत्मा त्रिकालवर्ती है। 
घटपटादि मयोगजन्य पदाथे है। आत्मा स्वाभाविक पदार्थ है, क्योंकि उसकी उत्पत्तिके लिये कोई भी 
सयोग अनुभव योग्य नही होते । किसी भी सयोगी द्रव्यसे चेतनसत्ता प्रगट होने याग्य नहीं है, इसलिये 
अनुत्पन्त है । असयोगी होनेसे अविनाशी है, क्योकि जिसकी उत्पत्ति किसी सयोगसे नही हांती, उसका 
किसीमे लय भी नहीं होता । 

तीसरा पद--आत्मा कर्ता है।' सब पदार्थ अर्थक्रियासम्पन्त है। किसी न किसी परिणाम-क्रिया- 
सहित ही सब पदार्थ देखनेमे आते हे । आत्मा भी क्रियासंपन्‍्न है। क्रियासम्पन्त है इसलिये कर्ता है। 
श्री जिनने उस कतंत्वका त्रिविध विवेचन किया है--परमार्थसे स्वभावपरिणति द्वारा आत्मा निजस्वरूपका 
कर्ता है। अनुपचरित (अनुभवमे आने योग्य, विदोष सम्बन्धसहित) व्यवहारसे यह आत्मा द्रव्यकमंका 
कर्ता है। उपचारस घर, नगर आदिका कर्ता है। 

चौथा पद-- आत्मा भोक्ता है ।' जो जो कुछ क्रियाएँ हे वे सब सफल है, निरथंक नही । जो कुछ 
भी किया जाता है उसका फल भोगनेमे आता है, ऐसा प्रत्यक्ष अनुभव है। जैसे विष खानेसे विषका फल, 
मिसरी खानेसे मिसरीका फल, अग्निस्पशंसे अग्निस्पर्शंका फल, हिमका स्पर्श करनेसे हिमस्पशंका फल हुए 
बिना नही रहता, वेसे कषायादि अथवा अकषायादि जिस किसी भी परिणामसे आत्मा प्रवृत्ति करता है 
उसका फल भी होने योग्य ही है, और वह होता है। उस क्रियाका कर्त्ता होनेसे आत्मा भोक्ता है । 

पाँचवा पद-- मोक्ष पद है।' जिस अनुपचरित व्यवहारसे जीवके कमंके कर्तृत्वका निरूपण किया, 
कतृत्व होनेसे भोक्‍तृत्वका निरूपण किया, उस कमंकी निवृत्ति भी है, क्योकि प्रत्यक्ष कषायादिकी तीब्रता 
हो, परंतु उसके अनभ्याससे, उसके अपरिचयसे, उसका उपशम करनेसे उसकी मंदता दिखायी देती है, 
वह क्षीण होने योग्य दीखता है, क्षीण हो सकता है। वह बधभाव क्षोण हो सकते योग्य होनेसे, उससे 
रहित जो शुद्ध आत्मस्वभाव है, वही मोक्षपद है। 

छठा पद-- उस मोक्षका उपाय है ।' यदि कभी ऐसा हो हो कि कमंबध मात्र हुआ करे तो उसकी 
निवृत्ति किसी कालमे सम्भव नही है, परतु कमंबंधसे विपरीत स्वभाववाले ज्ञान, दर्शन, समाध्रि, वेराग्य, 
भक्ति आदि साधन प्रत्यक्ष हैं, जिन साधनोके बलसे कमंबंध शिधिल होता है, उपशान्त होता है, क्षीण 
होता है। इसलिये वे ज्ञान, दर्शन, संयम आदि मोक्षपदके उपाय है। 

५१ 


इ०्रे श्रीसद्‌ राजजन्दर 


श्रो ज्ञानीपुरुषो द्वारा सम्यक्दर्शनके मुख्य निवासभूत कहे हुए इन छ पदोंकों यहाँ संक्षेपमें बताया 
हैं। समोपमक्तिगामी जीवको सहज विचारमे ये सप्रमाण होने योग्य हैं, परम नि*चयरूप प्रतीत होने योग्य 
हैं, उसका स्व विभागसे विस्तार होकर उसके आत्मामे विवेक होने योग्य है। ये छ' पद अत्यंत सन्देह- 
रहिन हैं, ऐसा परमपुरुषने निरूपण किया है। इन छ पदोंका विवेक जीवको स्वस्वरूप समझनेके लिये 
कहा है | अनादि स्वप्नदशाके कारण उत्पन्न हुए जीवके अहंभाव, ममत्व भावके निवृत्त होनेके लिये ज्ञानी- 
पुरुषोने इन छ' पदोंकी देशना प्रकाशित की है । उस स्वप्नदशासे रहित मात्र अपना स्वरूप है, ऐसा यदि 
जीव परिणाम करे, तो वह सहजमात्रमें जागृत होकर सम्यग्दर्शनको प्राप्त होता है; सम्यग्दर्शनको प्राप्त 
होकर स्वस्वभावरूप मोक्षको प्राप्त होता है। किसी विनाशी, अशुद्ध और अन्य ऐसे भावमे उसे हषं, शोक, 
संयोग उत्पन्न नहीं होता। इस विचारसे स्वस्वरूपमें ही शुद्धता, सम्पूर्णता, अविनाशता अत्यंत 
आनंदता अंतर रहित उसके अनुभवमे आते है। स्व विभावपर्यायमे मात्र स्वथको अध्याससे एकता हुई है, 
उससे केवल अपनी भिन्‍नता ही है, ऐसा स्पष्ट--प्रत्यक्ष--अत्यंत प्रत्यक्ष--अपरोक्ष उसे अनुभव होता है। 
विनाशी अथवा अन्य पदार्थंके स॑योगमे उसे इष्ट-अनिष्टता प्राप्त नही होती । जन्म, जरा, मरण, रोगादि 
बाधारहित संपूर्ण माहात्म्यका स्थान, ऐसा निजस्वरूप जानकर, वेदन कर वह कृतार्थ होता है। जिन- 
जिन पुरुषोको इन छ: पदोसे सप्रमाण ऐसे परम पुरुषोके वचनसे आत्माका निश्चय हुआ है, वे सब पुरुष 
स्वस्वरूपको प्राप्त हुए है, आधि, व्याधि, उपाधि और सब॑ सगसे रहित हुए है, होते है, और भविष्य- 
कालमें भी वैसे ही होंगे । 


जिन सत्पुरुषोने जन्म, जरा और मरणका नाश करनेवाला, स्वस्वरूपमे सहज अवस्थान होनेका 
उपदेश दिया है, उन सत्पुरुषोको अत्यंत भक्तिसे नमस्कार है। उनकी निष्कारण करुणाकी नित्य प्रति 
निरंतर स्तुति करनेसे भो आत्मस्वभाव प्रगट होता है। ऐसे सव॑ सत्पुरुषोके चरणारविद सदा ही हृदयमे 
स्थापित रहे ! 


जिसके वचन अंगीकार करनेपर छः पदोसे सिद्ध ऐसा आत्मस्वरूप सहजमे प्रगट होता है, जिस 
आत्मस्वरूपके प्रगट होनेसे सबं काल जीव सम्पूर्ण आनदको प्राप्त होकर निर्भय हो जाता है, उन वचनोंके 
कहनेवाले सत्पुरुषके गुणोकी व्याख्या करनेकी शक्ति नही है, क्योकि जिसका प्रत्युपकार नहीं हो सकता, 
ऐसा परमात्मभाव मानो कुछ भी इच्छा किये बिना मात्र निष्कारण करुणाशीलतासे दिया, ऐसा होनेपर 
भी जिसने दूसरे जोवको यह मेरा शिष्य है अथवा मेरी भक्ति करनेवाला है, इसलिये मेरा है, इस प्रकार 
कभी नही देखा, ऐसे सत्पुरुषको अत्यत भक्तिसे वारंवार नमस्कार हो ! 


सत्पुरुषोने सदृगरुकी जिस भक्तिका निरूपण किया है, वह भक्ति मात्र शिष्यके कल्याणके लिये 
कही है | जिस भक्तिको प्राप्त होनेसे सद॒गुरुके आत्माकी चेष्टामे वृत्ति रहे, अपूर्व गुण दृष्टिगोचर होकर 
अन्य स्वच्छन्द मिटे, ओर सहजमे आत्मबोध हो, ऐसा जानकर जिस भक्तिका निरूपण किया है, उस 
भक्तिको और उन सत्पुरुषोंकों पुनः पुनः त्रिकाल नमस्कार हो ! 


यद्यपि वर्तमानकालमें प्रगटरूपसे केवलज्ञानकी उत्पत्ति नही हुई, परन्तु जिसके वचनके विचा रयोगसे 
दक्तिरूपसे केवलज्ञान है, यह स्पष्ट जाना है, श्रद्धा्पसे केवलज्ञान हुआ है, विचारदशासे केवलज्ञान हुआ 
है, इच्छादशासे केवलज्ञान हुआ है, मुख्य नयके हेतुसे केवलज्ञान रहता है, जिसके योगसे जीव सर्व॑ 


अव्याबाध सुखके प्रगट करनेवाले उस केवलज्ञानकों सहजमात्रमे प्राप्त करने योग्य हुआ, उस सत्पुरुषके 
उपका रको सर्वोत्कृष्ट भक्तिसे नमस्कार हो ! नमस्कार हो !! 





२७ थाँ वर्ष ४०३ 


पड बंबई, चेत्र सुदी, १९५० 
ढक 
यहाँ अभी बाह्य-उपाधि कुछ कम रहतो है | आपके पत्रमे जो प्रश्न हैं, उनका समाधान नीचे लिखे 
परसे विचारियेगा । 


पूवकर्म दो प्रकारके है, अथवा जीवसे जो जो कर्म किये जाते है, वे दो प्रकारसे किये जाते है । एक 
प्रकारके कम ऐसे हे कि उनकी कालादिकी स्थिति जिस प्रकारसे है उसी प्रकारसे वह भोगी जा सकती 
है । दूसरे प्रकारके कर्म ऐसे है कि जो ज्ञानसे, विचारसे निवृत्त हो सकते है | ज्ञान होनेपर भी जिस प्रकार- 
के कर्म अग्श्य भोगनेयोग्य है, वे प्रथम प्रकारके कम कहे गये है, और जा ज्ञानसे दूर हो सकते है वे दूसरे 
प्रकारके कर्म कहे गये है । केवलज्ञानके उत्पन्न होनेपर भी देह रहती है; उस देहका रहना केवलज्ञानीकी 
टच्छासे नही परन्तु प्रारब्यसे है। इतना सपूर्ण ज्ञानबल होनेपर भो उस देहस्थितिका वेदन किये बिना 
कब लज्ञानीसे भी नही छूटा जा सकता, ऐसी स्थिति है, यद्यपि उस प्रकरारसे छूटनेके लिये कोई ज्ञानोपुरुष 
इच्छा नहीं करत, तथापि यहाँ कहनेका आशय यह है कि ज्ञानीपुरुषको भी वह कर्म भोगने योग्य हे, तथा 
अतरायादि अमुक कमंकी व्यवस्था ऐसी है कि वह ज्ञानोपुरुषको भो भोगने योग्य है, अर्थात्‌ ज्ञानीपुरप भी 
भाग बिना उस कर्मका निवृुत्त नही कर सकते। सर्व प्रकारके कम ऐसे है कि वे अफल नही होते, मात्र 
उनकी निवृत्तिके प्रकारमे अतर है । 


एक कम, जिस प्रकारसे स्थिति आदिका बध किया है, उसी प्रकारसे भोगनेयोग्य होते है। दुसरे 
कर्म ऐसे होते है, जो जीवके ज्ञानादि पुरुषार्थ धमंसे निवृत्त होते है। ज्ञानादि पुरुषाथंधमंसे निवृत्त होनेवाले 
कर्मकी निवृत्ति ज्ञानीपुरुष भी करते हे, परन्तु भोगनेयोग्य कमंको ज्ञानो पुरुष सिद्धि आदिके प्रयत्नसे निवृत्त 
करनेकी इच्छा नहीं करते यह सम्भव है। कमंको यथायोग्यरूपसे भोगनेमे ज्ञानीपुएषको सकोच नहीं 
होता । काई अज्ञानदशा होनेपर भी अपनी ज्ञानदशा माननेवाला जीव कदाचित्‌ भोगनेयोग्य कमंको भोगना 
न चाहे, तो भी भोगनेपर ही छुटकारा होता है, ऐसी नीति है। जीवका किया हुआ कर्म यदि बिना भागे 
अफल जाता हो, तो फिर बध मोक्षकी व्यवस्था केसे हो सकेगी ? 

जो वेदनीयादि कम हो उन्हे भोगनेकी हमे अनिच्छा नही होती । यदि अनिच्छा होती हो तो चित्त 
मे खेद होता है कि जीवको देहाभिमान है, जिससे उपाजित कर्म भोगते हुए खेद होता है, और इससे 
अनिच्छा होती है । 


मत्रादिसे, सिद्धिसि और दूसरे वेसे अमुक कारणोंसे अमुक चमत्कार हो सकना असंभव नही है, 
तथापि ऊपर जैसे हमने बताया है वेसे भोगनेयोग्य जो “निकाचित कमं' है, वे उनमैसे किसी भी प्रकारसे 
मिट नही सकते । क्वचित्‌ अमुक 'शिथिल कम” की निवृत्ति होती है, परन्तु वह कुछ उपाजित करनेवालेके 
वेदन किये बिता निवत्त होता है, ऐसा नही है; किन्तु आकारफेरसे उस करमंका वेदन होता है। 

काई एक ऐसा 'शिथिल कम” है कि जिसमे अमुक समय चित्तकी स्थिरता रहे तो वह निवृत्त हो 
जाये । वेसा कर्म उस मंत्रादिमे स्थिरताके योगसे निवृत्त हो, यह संभव है । अथवा किसीके पास पू्व॑लाभ 
का कोई ऐसा बध है कि जो मात्र उसकी थोड़ी कृपासे फलीभूत हो आये; यह भी एक सिद्धि जेसा है। 
उसी तरह अमुक मत्रादिके प्रयत्ममे हो और अमुक पूर्वांतराय नष्ट होनेका प्रसंग समीपवर्त्ती हो, तो भी 
भन्रादिसे का्यंसिद्धि हुई मानी जाती है; परन्तु इस बातमे कुछ थोड़ा भी चित्त होनेका कारण नही है, 
निष्फल बात है । इसमे आत्माके कल्याण सम्बन्धी कोई मुख्य प्रसंग नही है। ऐसी कथा मुख्य प्रसंगकी 
विस्मृतिका हेतु होती है; इसलिये उस प्रकारके विचारका अथवा शोधका निर्धार करनेकी इच्छा करनेकी 
अपेक्षा उसका त्याग कर देना अच्छा है, और उसके त्यागसे सहजमें निर्धार होता है । 


४०४ शरमद्‌ राजचर्न 


आत्मामे विशेष आकुलता न हो वेसे रहे । जो होने योग्य होगा वह होकर रहेगा | और आकुलत्ता 
करने पर भी जो होनहार होगा वही होगा, उसके साथ आत्मा भी अपराधी होगा | 


४९५ बंबई, चेत्र वदी ११, मंगल, १९५० 
श्री त्रिभोवन, 
जिस कारणके विषयमे लिखा था, उस कारणके विच्ारमे अभी नित्त है, और वह विचार अभो 
तक चिचसमाधानरूप अर्थात्‌ पूरा न हो सकनेसे आपको पत्र नही लिखा गया | तथा कोई प्रमाद-दोष' 
जैसा कोई प्रसगदोप रहता है कि जिससे कुछ भो परमाथंबात लिखनेके सम्बन्धमे चित्त उद्विग्स होकर 
लिखते हुए एकदम रुक जाना होता है। और जो कायंप्रवृत्ति है, उस कार्यप्रवुत्तिम और अपरमार्थ प्रसगमे 
मानो मेरेसे यथायोग्य उदासीनबल नही होता, ऐसा लगनेसे अपने दोषके विव्रारभे पड जानेसे पत्र लिखना 
रुक जाता है, और प्राय: ऊपर जो विचारका समाधान नही हुआ, ऐसा लिखा हे, वही कारण है। 


यदि किसी भी प्रकारसे हो सके तो इस त्रासरूप समारमे अधिक व्यवसाय न करना, सत्मग करना 
योग्य है । 

मुझे ऐसा लगता है कि जीवकों मूलखूपसे देखते हुए यदि मुमुक्षुता आयी हो तो नित्य प्रति उसका 
संसारबल घटता रहता है। संसारमे धनादि संपत्तिका घटना या न घटना अनियत है, परन्तु ससारके 
प्रति जीवकी जो भावना है वह मंद होती रहे, अनुक्रमसे नाथ होनेयोग्य हो, यहू बात इस कालमे 
प्राय देखनेमे नही आती । किसी भिन्‍न स्वरूपमे मुमुक्षुको और भिन्‍न स्वरूपमे मुनि आदिंको देखकर 
विचार आता है कि ऐसे सगसे जीवकी ऊध्वंदशा होना योग्य नही परन्तु अधादशा होना योग्य है। फिर 
जिसे सत्सगका कुछ प्रसग हुआ है ऐसे जीवकी व्यवस्था भी कालदोषसे पलटते देर नहीं ठगती | ऐसा 
प्रगट देखकर चित्तमे खेद हाता है और अपने चिक्तकी व्यवस्था देखते हुए मुझे भी ऐसा प्रतीत होता है कि 
मेरे लिये किसी भी प्रकारसे यह व्यवसाय योग्य नही है, अवश्य योग्य नहो है । अवश्य --अत्यत अवद्य-- 
इस जीवका कोई प्रमाद है, नही तो जिसे प्रगट जाना है ऐसे जहरके पीनेमे जोवको प्रवृत्ति क्यों हो ? 
अथवा ऐसा नही तो उदासीन प्रवृत्ति हो, तो भी वह प्रवृत्ति भी अब तो किसी प्रकारसे भी परिसमाप्तिको 
प्राप्त हो ऐसा होना योग्य है, नही तो किसी भी प्रकारसे जीवका जरूर दोष है | 


अधिक लिखना नही हो सकता, इसलिये चित्तमे खेद होता है, नही तो प्रगटरूपसे किसी मुमुक्षुको 
इस जीवके दोष भी यथासम्भव प्रकारसे विदित करके, जीवका उतना तो खेद दूर करना । और उन 
विदित दोषोकी परिसमाप्तिके लिये उसके संगरूप उपकारकी इच्छा करना | 


मुझे अपने दोषके लिये वारवार ऐसा लगता है कि जिस दोषका बल परमार्थसे देखते हुए मैने कहा 
है; परन्तु अन्य आधुनिक जीवोंके दोषके सामने मेरे दोषकी अत्यन्त अल्पता लगती है। यद्यपि ऐसा मानने- 
की कोई बुद्धि नहीं है, तथापि स्वभावसे कुछ ऐसा लगता है। फिर भी किसी विशेष अपराधीकी भाँति 
जब तक हम यह व्यवहार करते है तब तक अपने आत्मामे संलूग्न रहेगे । आपको और आपके संगमे रहने- 
वाले किसी भी मुमुक्षुको यह बात कुछ भी विचारणीय अवश्य है। 


बंबई, चेन्र वदी १४, शुक्र, १९५० 
जो मुमुक्षुजीव गृहस्थ व्यवह्ारमे प्रवृत्त हो, उसे तो अखंड नीतिका मूल प्रथम आत्मामे स्थापित 
करना चाहिये; नही तो उपदेशादिकी निष्फलता होती है । 


२७ बॉ वर्ष ४०५ 


द्रव्यादि उत्पन्न करने आदिमे सागोपांग न्यायसम्पन्न रहना, इसका नाम नीति है। महे नीति छोड़ते 
हुए प्राण जानेकी दशा आनेपर त्याग और वेराग्य सच्चे स्वरूपमे प्रगट होते है; और उसी जीवको सत्पुरुषके 
वचनोका तथा आज्ञाधमंक्रा अद्भुत सामथ्यं, माहात्म्य और रहस्य समझमे आता है; और सभी वृत्तियोके 
निजहूपसे प्रवृत्ति करनेका मार्ग स्पष्ट सिद्ध होता है। 


.. प्राय” आपको देश, काल, संग आदिका विपरीत योग रहता है। इसलिये वारंवार, पल पलमे तथा 
काय कार्यमे सावधानोस नीति आदि घधर्मोमे प्रवृत्ति करना योग्य है। आपकी भाँति जो जीव कल्याणकी 
आकाक्षा रखता है, और प्रत्यक्ष मत्युरुषका निव्चय है, उसे प्रथम भूमिकामे यह नीति मुख्य आधार है। 
जो जोब सत्युरुषका निश्चय हुआ है ऐसा मानता है, उसमें यदि उपर्युक्त नीतिका प्राबल्य न हो और 
कल्याणकी याचना करे तथा वार्ता करे, तो यह निठचय मात्र सत्पुछुूषको ठगनेके समान है। यद्यपि सत्पुरुष 
तो निराकाक्षो है इसलिये उनके लिये तो ठगे जाने जैसा कुछ है नहीं, परन्तु इस प्रकारसे प्रवृत्ति करने- 
वाला जोब अपराधग्रोग्य होता है । इस बातपर वारतरार आपको और आपके समागमकी इच्छा करनेवाले 
मुमुक्षुओको ध्यान देना चाहिये। कठिन बात है, इसलिये नहीं हो सकती, यह कल्पना मुमुक्षके लिये 
अहितकारी है और त्याज्य है । 


४९७ बंबई, चेत्र वदी १८, शुक्र, १९.५० 
उपदेशकी आकाक्षा रहा करती है, ऐसी आकाक्षा ममक्षजीवके लिये हितकारी है, जागृतिका विशेष 
हेतु है। ज्यों ज्यों जीवमे त्याग, वेराग्य और आश्रयभक्तिका बल बढ़ता है त्यो त्यों सत्पुरुषके वचनका 
अपूर्व और अद्भुत स्वरूप भासित होता है, और बघनिवृत्तिके उपाय सहजमे सिद्ध होते है। प्रत्यक्ष 
सत्पृरुषके चरणारविदका योग कुछ समय तक रहे तो फिर वियोगमे भी त्याग, वेराग्य और आश्रयभक्तिकी 
धारा बलवती रहती है, नही तो अशुभ देश, काल, सगादिके यागसे सामान्य वृत्तिके जीव त्याग-बेराग्यादिके 
बलमे नही बढ सकते, अथवा मद हो जाते है, अथवा उसका सवंथा नाश कर देते है | 
४९८ बंबई, वेशाख सुदी १, रवि, १०५० 
श्री विभोवनादि, 
योगवासिष्ठ' पढनेमे आपत्ति नही है। आत्माकों संसारका स्वरूप कारागृह जैसा वारंवार क्षण 
क्षणमे भासित हुआ करे, यह मुभुक्षुताका मुख्य लक्षण है | योगवासिष्ठादि जो जो ग्रन्थ उस कारणके पोषक 
है, उनका विचार करनेमे आर्पत्ति नही है । मूल बात तो यह है कि जीवको वैराग्य आनेपर भी जो उसकी 
अत्यन्त शिथिलता है--ढोलापन है--उसे दूर करते हुए उसे अत्यन्त कठिन लगता है, और चाहे जेसे भी 
प्रथम इसे ही दूर करना योग्य है । 


४९० बबई, वेशाख सुदी ९, १०५० 

जिस व्यवसायसे जीवकी भावनिद्रा न घटती हो वह व्यवसाय किसी प्रारब्धयोगसे करना पडता 

हो तो वह पुन. पुनः पीछे हटकर, 'मे बड़ा भयकर हिसायुक्त यह दुष्ट काम ही किया करता हूँ', ऐसा पुनः 

पुनः ग्चारकर और "जीवमे ढीलेपनसे ही प्रायः मुझे यह प्रतिबंध है', ऐसा पुन' पुन नि*चय करके जितना 
बने उतना व्यवसायका सक्षेप करते हुए प्रवृत्ति हो, तो बोधका फलित होना सम्भव है । 
चित्तका लिखने आदिमे अधिक प्रयास नही हो सकता, इसलिये चिट्टी लिखी है । 


४० श्रीमद्‌ राजथर 


५०० बंबई, वेशाख सुदी ९, रवि, १९५५० 
श्री सूयंपुरस्थित, शुभेच्छाप्राप्त श्री लल्लुजी, 
यहाँ उपाधिरूप व्यवहार रहता है। प्रायः आत्मसमाधिकी स्थिति रहती है | तो भी उस व्यवहारके 
प्रतिबंधसे छटनेका वारंवार स्मृतिमे आया करता है। उस प्रारब्धकी निवृत्ति होने तक तो व्यवहारका 
प्रतिबंध रहना योग्य है, इसलिये समचित्तपू्वंक स्थिति रहती है । 
आपका लिखा एक पत्र प्राप्त हुआ है। 'योगवासिष्ठादि' ग्रंथका अध्ययन होता हो तो वह हितकारी 
है | जिनागममे भिन्‍न भिन्‍न आत्मा मानकर परिमाणमे अनंत आत्मा कहे हे और वेदान्तमे उसे भिन्‍न भिन्न 
कहकर, सवंत्र जो चेतनसत्ता दिखायी देती है, वह एक ही आत्माकी है, और आत्मा एक ही है, ऐसा 
प्रतिपादन किया है। ये दोनो हो बाते मुमुक्षुपुरुषके लिये अवश्य विचारणीय है, और यधाप्रयत्न इन्हें 
विचारकर निर्धार करना योग्य है, यह बात नि सन्देह है। तथापि जब तक प्रथम बेराग्य और उपशमका 
बल दृढतासे जीवमे न आया हो, तब तक उस विचारसे चित्तका समाधान होनेके बदले चचलता होती है, 
और उस विचारका निर्धार प्राप्त नही होता; तथा चित्त विक्षेप पाकर फिर वेराग्य-उपशमको यथार्थरूपसे 
धारण नही कर सकता । इसलिये उस प्रइनका समाधान ज्ञानीपुरुषोने किया है, उसे समझनेके लिये इस 
जीवमे वेराग्य-उपशम और सत्संगका बल अभी तो बढाने योग्य है, ऐसा विचार करके जीवमे बेराग्यादि 
बल बढनेके साधनोंका आराधन करनेके लिये नित्यप्रति विशेष पुरुषार्थ योग्य है। 
विचारकी उत्पत्ति होनेके बाद वर्धभानस्वामी जेसे महात्मापुरुषोने पुन पुन विचार किया कि इस 
जीवका अनादिकालसे चारो गतियोमे अनतानतबार जन्म-मरण होनेपर भी, अभी वह जन्म-मरणादिकी 
स्थिति क्षीण नहीं होती, उसे अब किस प्रकारसे क्षीण करना ? और ऐसी कौन सी भूल इस जीवकी 
रहती आयी है कि जिस भूलका यहाँ तक परिणमन हुआ है ? इस प्रकारसे पुन पुनः अत्यत एकाग्रतासे 
सदूबोधके वर्धभान परिणामसे विचार करते करते जो भूल भगवानने देखी है, उसे जिनागममे जगह जगह 
कहा है, कि जिस भूलको समझकर मुमुक्षुजीव उससे रहित हो । जीवकों भूल देखनेपर तो वह अनंत 
विशेष लगती है, परतु सबसे पहले जीवको सब भूलोकी बीजभूत भूलका विचार करना योग्य है, कि जिस 
भूलका विचार करनेसे सभी भूलोका विचार होता है, और जिस भूलके दूर होनेसे सब भूलें दूर होती है । 
कोई जीव कदाचित्‌ नाना प्रकारकी भूलोका विचार करके उस भूलसे छूटना चाहे, तो भी वह कत्तंव्य है, 
और बवेसी अनेक भूलोंसे छटनेकी इच्छा मूल भूलसे छूटनेका सहज कारण होता है। 
शास्त्रमे जो ज्ञान बताया गया है, वह ज्ञान दो प्रकारसे विचारणीय है। एक प्रकार 'उपदेश'का 
और दूसरा प्रकार 'सिद्धान्त'का है। “जन्ममरणादि क्लेशयुक्त इस संसारका त्याग करना योग्य है, अनित्य 
पदार्थमे विवेकोकों रुचि करना नहीं होता; माता-पिता, स्वजनादि सबका 'स्वाथरूप' सम्बन्ध होनेपर भी 
यह जीव उस जालका आश्रय किया करता है, यही उसका अविवेक है, प्रत्यक्षरूपसे जिविध तापरूप यह 
संसार ज्ञात होते हुए भी मूर्ख जीव उसोमें विश्वाति चाहता है, परिग्रह, आरंभ और सग, ये सब अनर्थके 
हेतु है, इत्यादि जो शिक्षा है, वह 'उपदेशज्ञान' है। “आत्माका अस्तित्व, नित्यत्व, एकत्व अथवा 
अनेकत्व, बंधादिभाव, मोक्ष, आत्माकी स्व प्रकारकी अवस्था, पदा्थ और उसकी अवस्था इत्यादि विषयों- 
को दृष्टातादिसे जिस प्रकारण सिद्ध किया जाता है, वह 'सिद्धातज्ञान! है ।” 
मुमुक्षुजीवका प्रथम तो वेदात और जिनागम इन सबका अवलोकन उपदेशज्ञानकी प्राप्तिके लिये 
ही करना योग्य है, क्याकि भिद्धातज्ञान जिनागम और वेदातमे परस्पर भिन्‍न देखनेमे आता है, और उस 
भिन्‍नताको देखकर मुमुक्षुजीव शकायुक्त हो जाता है, और यह छांका चित्तमे असमाधि उत्पन्न करती है, 
ऐसा प्राय. हाने योग्य ही है। क्योकि सिद्धांतज्ञान तो जीवमे किसी अत्यंत उज्ज्वल क्षेयोपशमसे और 


२७ घाँ वर्ष ४०७ 


सदगरुके वचनकी आ राधनासे उदभत होता है। सिद्धांतज्ञानका कारण उपदेशज्ञान है। सदगुरु या सत्शास्त्र- 
से जीवमे पहले यह ज्ञान दृढ होना योग्य है कि जिस उपदेशज्ञानका फल वैराग्य और उपशम है । वैराग्य 
और उपशमका बल बढनेसे जीवमे सहज हो क्षयोपशमकी निर्मलता होती है, और सहज सहजमे सिद्धांतज्ञान 
होनेका कारण होता है। यदि जीवमें असंगदशा आ जाये तो आत्मस्वरूपका समझना एकदम सरल हो 
जाता है; और उस असगदशाका हेतु वेराग्य और उपशम है, जिसे जिनागममें तथा वेदांतादि अनेक 
शास्त्रोंमें वारंवार कहा है--विस्तारसे कहा है। अत. नि सशयतासे वेराग्य-उपशमके हेतुभूत योगवार्सि- 
छादि जेमे सदग्रन्थ विचारणोय है । 

हमारे पास आनेमे किसी किसी प्रकारसे आपके साथी श्री देवकरणजीका मन झरुकता था, और 
यह रकना स्वाभाविक है, क्योंकि हमारे विषयमे सहज ही शंका उत्पन्न हो ऐसे व्यवहारका प्रारब्धवशात्‌ 
हमे उदय रहता है, और वेसे व्यवहारका उदय देखकर प्राय: हमने “धर्मंसम्बन्धी” संगमे लौकिक एवं 
लोकोत्तर प्रकारसे मेलजोल नहीं किया, कि जिससे लोगोंको हमारे इस व्यवहारके प्रसंगका विचार करनेका 
अवसर कम आये। आपसे या श्री देवकरणजोसे अथबा किसी अन्य मुमुक्षुसं किसी प्रकारकी कुछ भी 
परमार्थंकी बात की हो, उसमे मात्र परमार्थंके सिवाय कोई अन्य हेतु नही है। इस संसारके विषम एवं 
भयकर स्वरूपको देखकर हमे उससे निवृत्त होनेका बोध हुआ, जिस बोधसे जोवमे जाति आकर समाधि- 
दशा हुई; वह बोध इस जगतमें किसी अनंत पृष्यके योगसे जीवको प्राप्त होता है, ऐसा महात्मापुरुष पुनः 
पुनः कह गये है। इस दुःषमकालमे अंधकार प्रगट होकर बोधका मार्ग आवरण-प्राप्त हुए जैसा हुआ है। 
इस कालमे हमे देहयोग मिला, यह किसी प्रकारसे खेद होता है, तथापि परमार्थसे उस खेदका भी समा- 
धान होता रहा है, परन्तु उस देहयोगमे कभो-कभी किसी मुमुक्षुक्रे प्रति कदाचित्‌ लोकमार्गका प्रतिकार 
पुन पुन कहना होता है, ऐसा ही एक योग आपके और श्री देवकरणजीके सम्बन्धमे सहज ही हो गया 
है। परन्तु इससे आप हमारा कथन मान्य करें, ऐसे आग्रहके लिये कुछ भी कहना नही होता । केवल 
हितकारी जानकर उस बातका आग्रह किया रहता है या होता है, इतना ध्यान रहे तो किसी तरह संगका 
फल होना सम्भव है। 

यथासम्भव जीवके अपने दोषके प्रति ध्यान करके, दूसरे जीवोके प्रति निर्दोष दृष्टि रखकर प्रवृत्ति 
करना, और जैसे वेराग्य-उपशमका आराधन हो वेसे करना यह प्रथम स्मरणयोग्य बात है। कु 


आ० स्व० नमरकार प्राप्त हो । 


प्०्१ बबई, वेशाख वदी ७, रवि, १९५० 
सूय्यपुरस्थित, शुभेच्छासंपन्‍न आय॑ श्री लल्लुजी, 
प्रायः जिनागममे सबंबिरति साधुको पत्र समाचारादि लिखनेकी आज्ञा नहीं है, और यदि वेसी 
स्वंविरति भूमिकामे रहकर करना चाहे तो वह अतिचार योग्य समझा जाता है। इस प्रकार साधारणतया 
शास्त्रका उद्देश है, ओर वह मुख्य मा्गंसे तो यथायोग्य लगता है; तथापि जिनागमकी रचना पूर्वापर 
अविरोध प्रतीत होती है, ओर वैसा अविरोध रहनेके लिये पत्र-समाचा रादि लिखनेकी आज्ञा किसी प्रकारसे 
जिनागममें है, उसे आपके चित्तका समाधान होनेके लिये यहाँ सक्षेपमे लिखता हूँ । 
जिनेन्द्रकी जो जो आज्ञाएँ है वे सब आज्ञाएँ, सव॑ प्राणी अर्थात्‌ जिनकी आत्म-कल्याणकी कुछ 
इच्छा है उन सबको, वह कल्याण जिस प्रकार उत्पन्त हो और जिस प्रकार वह वृद्धिगत ह', तथा जिस 
प्रकार उस कल्याणकी रक्षा की जा सके, उस प्रकारसे वे आज्ञाएँ की है। यदि जिनागममे कोई ऐसी 
आज्ञा कही हो कि वह आज्ञा अमुक द्रव्य, क्षेत्र, काल और भावके सयोगमे न पल सबनेके कारण आत्मा- 
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को बाधकारी होती हो, तो वहाँ उस आज्ञाको गौण करके--उसका निषेध करके श्री तीथँकरने दूमरी 
आज्ञा कही है। 

जिसने सर्वविरति की है ऐसे मनिकों सबंविरति करते समयके प्रसंगमे “ सब्य॑ं पाणाइवाय॑ 
पच्चकक्‍्खामि, सव्यं॑ मुसावायं पच्चक्लामि, सव्वं अदिन्नादाणं पत्चक्थामि, सव्यं मेहुण पच्चक्वामि, स्व 
परिग्गहं पच्चक्लामि,” इस उद्देश्यके वचनोका उच्चारण करनेके लिये कहा है, अर्थात्‌ 'स्बंप्राणातिपातसे 
मै निवृत्त होता हूँ', 'सबं प्रकारके मृषावादमे मे निवृत्त होता हूँ", 'स्व प्रकारके अदत्तादानसे मै निवृत्त होता 
हैँ, स्व प्रकारके मेथनसे निवृत्त होता हूँ, और 'सर्व॑ प्रकारके परिग्रहसे निवुत्त होता हूँ।” (स्व प्रकारके 
रात्रिभोजनसे तथा दूसरे वैसे वेसे कारणोसे निवत्त होता हूँ, इस प्रकार उसके साथ बहुतसे त्यागके कारण 
जानना |) ऐसे जो वचन कहे है, वे सवंबिरतिकी भुमिकाके लक्षणसे कहे है। तथापि उन पाँच महाव्रतोंमें 
मेथुनत्यागके सिवायके चार महात्रतोमे भगवानने फिर दूसरी आज्ञा को है कि जो आज्ञा प्रत्यक्षतः तो महात्रतको 
बाधकारी लगती है, परन्तु ज्ञानदृष्टिसे देखते हुए तो रक्षणकारी है। 

'मे सब प्रकारके प्राणातिपातसे निवृत्त होता हूँ” ऐसा पच्चक्खान (प्रत्याख्यान) होनेपर भी नदी 
उतरने जैसे प्राणातिपातरूप प्रसयकी आज्ञा करनी पडी है, जिस आज्ञाका, यदि लोकसमदायके विशेष 
समागमपूर्वक साधु आराधन करेगा, तो पंचमहाद्नतके निर्मूल होनेका समय आयेगा ऐसा जानकर भगवान- 
ने नदी पार करनेकी आज्ञा दी है। वह आज्ञा प्रत्यक्ष प्राणातिपातरूप होनेपर भी पॉच महाक्नतकी रक्षाका 
अमूल्य हेतुरूप होनेसे प्राणातिपातकी निवृत्तिरूप है, क्योकि पाँच महाव्रतोकी रक्षाका हेतु ऐसा जो कारण, 
वह प्राणातिपातकी निवृत्तिका भी हेतु ही है। प्राणातिपात होनेपर भी अप्राणातिपातरूप, ऐसी नदी पार 
करनेकी आज्ञा होती है, तथापि सब प्रकारके प्राणातिपातसे निबृत्त होता हूँ, इस वाक्यको उस कारणसे 
एक बार हानि पहुँचती है, जो हानि फिरसे विचार करते हुए तो उसकी विदयेष दृढताके लिये प्रतीत होती 
है, बेसा ही दूसरे ब्रतोके लिये है | 'परिग्रहको सवंथा निवृत्ति करता हूँ' ऐसा ब्रत होनेपर भो वस्त्र, पात्र, 
पुस्तकका सम्बन्ध देखनेमे आता है, वे अगीकार किये जाते है, वे परिग्रहकी सबंधा निवृत्तिक कारणको 
किसी प्रकारसे रक्षणरूप होनेसे कहे है, और इससे परिणामत" अपरिग्रहरूप होते है । मूर्च्छारहितरूपसे 
नित्य आत्मदशा बढनेके लिये पुस्तकका अगीकार करना कहा है। तथा इस कालमे शरीर सहननकी होनता 
देखकर, चित्तस्थितिका प्रथम समाधान रहनेके लिये वस्त्र पात्रादिका ग्रहण करना कहा है, अर्थात्‌ जब 
आत्महित देखा तो परिग्रह रखना कहा है। प्राणा|तपात क्रिया-प्रवतंन कहा है, परन्तु भावकी दृष्टिसे 
इसमे अन्तर है। १रिग्रहबुद्धिसे अथवा प्राणातिपातबुद्धिसे इसमेस कुछ भी करनेके लिये कभी भगवानने 
नही कहा है। भगवानने जहाँ सर्वंथा निवृत्तिरूप पाच महाब्रतोका उपदेश दिया है, वहा भी दूसरे जीवोके 
हितके लिये कहा है, और उसमे उमके त्याग जैसे दिखाई देनेवाले अपवादकों भी आत्महितके लिये 
कहा है, अर्थात्‌ एक परिणाम होनेसे त्याग की हुई क्रिया ग्रहण करायी है। “मैथुनत्याग' मे जो अपवाद 
नही है उसका हेतु यह है कि रागद्वेंषके बिना उसका भग नहीं हो सकता, और रागद्वेष आत्माके लिये 
अहितकारी है, जिससे भगवानने उसमें कोई अपवाद नहीं कहा है। नदी पार करना रागद्वेषके बिना भी 
हो सकता है, पुस्तक आदिका ग्रहण करना भी वेसे हो सकता है, परन्तु मेथुनसेवन वेसे नही हो सकता; 
इसलिये भगवानने यह ब्रत अनपवाद कहा है, और दूसरे ब्रतोमे आत्महितके लिये अपवाद कहे है, ऐसा 
होनेसे, जैसे जीवका, सयमका रक्षण हो, वेसा कहनेके लिये जिनागम है । 

पत्र लिखने या समाचारादि कहनेका जो निषेध किया है, वह भी इसो हेतुसे है । लोकसमागम बढ़े, 
प्रीति-अप्रीतिके कारण बढ़े, स्लो आदिके परिचयमे आनेका हेतु हो, सयम ढोला हो, उस उस प्रकारका परिग्रह 
बिना कारण अगीकृत हो, ऐसे सान्निपातिक अनत कारण देखकर पत्रादिका निषेध क्या है, तथापि बह 


२ वाँ बर्च 8०९, 


भी अपवादसहित है। बृहत्कल्प' मे अनायंभूमिमे विचरनेका निषेध किया है, और वहां क्षेत्रमर्यादा की है, 
परन्तु ज्ञान, दशंन और संयमके हेतुसे वहाँ विचरनेका भी विधान किया है । इसी आधारसे यह ज्ञात होता 
है कि किन्ही श्ञानीपुरुषका दूर रहता होता हो, उनका समागम होना मुद्किल हो, और पत्र-समाचारके 
सिवाय दूसरा कोई उपाय न हो, तो फिर आत्महितके सिवायकी दूसरी सवे प्रकारकी बुद्धिका त्याग करके, 
वेसे ज्ञानीपुरुषकी आज्ञासे अथवा किसी मुमुक्षु सत्संगोकी सामान्य आज्ञासे वेसा करनेका जितागमसे निषेध 
नही होता ऐसा प्रतीत होता है। क्योकि जहाँ पत्र-समाचार लिखनेसे आत्महितका नाश होता हो, वही 
उसका निषेध किया गया है। जहाँ पत्र-समाचार न होनेसे आत्महितका नाश होता हो, वहाँ पत्र-समाचार- 
का निषेध किया हो, यह जिनागमसे केसे हो सकता है ? यह अब विचारणीय है । 

इस प्रकार विचार करनेसे जिनागममे ज्ञान, दंन और संयमके संरक्षणके लिये पत्र-समाचारादिके 
व्यवहारका भी स्वीकार करनेका समावेश होता है, तथापि ब्रह किसी कालके लिये, किसी महान प्रयोजनके 
लिये, महात्मा पुरुषोकी आज्ञासे अथवा केवल जीवके कल्याणके कारणमे ही उसका उपयोग किसी पात्रके 
लिये है, ऐसा समझना योग्य है। नित्यप्रति और साधारण प्रसंगमे पत्र-समाचारादिका व्यवहार संगत नही 
है, ज्ञानीपुरुषके प्रति उनकी आज्ञासे नित्यप्रति पत्रादि व्यवहार संगत है, तथापि दूसरे लोकिक जीवके 
कारणमे तो स्वंथा निषेध प्रतीत होता है। फिर काल ऐसा आया है कि जिसमे ऐसा कहनेसे भी विषम 
परिणाम आये । लोकमार्ममे प्रवृत्ति करनेवाले साधु आदिके मनमे यह व्यवहारमागंका नाश करनेवाला 
भासमान होना संभव है, तथा इस मार्गको समझानेसे भी अनुक्रमसे बिना कारण पत्र-समाचारादि चालू 
हो जाये कि जिससे बिना कारण साधारण द्रव्यत्याग भी नष्ट हो जाये। 

ऐसा समझकर यह व्यवहार प्रायः अंबालाल आदिसे भी नही करें, क्योंकि वेसा करनेसे भी व्यव- 
सायका बढना सभव है| यदि आपको सब पच्चक्खान हो तो फिर पत्र न लिखनेका साधुने जो पच्चकखान 
दिया है, वह नही दिया जा सकता । तथापि दिया हो तो भी इसमे आपत्ति न माने; वह पच्चक्खान भी 
ज्ञानीपुरुषको वाणीसे रूपातर हुआ होता तो हानि न थी, परन्तु साधारणरूपसे रूपातर हुआ है, वह योग्य 
नही हुआ । यहाँ मूल स्वाभाविक पच्चक्खानकी व्याख्या करनेका अवसर नही है, लोकपच्चक्खानकी बातका 
अवसर है, तथापि वह भी साधारणतया अपनी इच्छासे तोड़ना ठीक नही; अभी तो ऐसा दृढ़ विचार ही 
रखे । गुण प्रगट होनेके साधनमे जब रोध होता हो, तब उस पच्चक्खानको ज्ञानीपुरुषकी वाणीसे या 
मुमुक्षुजीवके सत्मगसे सहज आकारफेर होने देकर रास्तेपर लाये क्योंकि बिना कारण लोगोमे शंका उत्पन्न 
होने देनेकी बात योग्य नही है। अन्य पामरजीबोको बिना कारण वह जीव अहितकारी होता है । इत्यादि 
अनेक हेतु मानकर यथासभव पन्नादि व्यवहार कम करना ही योग्य है। हमारे प्रति कभी वेसा व्यवहार 
करना आपके लिये हितकारी है, इसलिये करना योग्य लगता हो तो वह पत्र श्री देवकरणजी जैसे किसी 
सत्सगीको पढ़वा कर भेजे, कि जिससे 'ज्ञानचर्चाके सिवाय इसमे कोई दूसरी बात नही है”, ऐसा उनका 
साक्षित्त आपके आत्माको दूसरे प्रकारके पत्र-व्यवहारकों करते हुए रोकनेका कारण हो | मेरे विचारके 
अनुसार ऐसे प्रकारमे श्री देककरणजी विरोध नही समझेंगे, कदाचित्‌ उन्हे वेसा लगता हो तो किसी प्रसंग- 
मे उनकी वह आशंका हम निवृत्त करेंगे, तथापि आपको प्राय विशेष पत्र-व्यवहार करना योग्य नहीं है 
इस लद्ष्यकों न चूकियेगा । प्रायः शब्दका अथं यह है कि मात्र हितकारी प्रसगमें पत्रका कारण कहा है, 
उसमें बाधा न आये। विशेष पत्र-व्यवह्र करनेसे यदि वह ज्ञानचर्चारूप होगा तो भी लोकव्यवहारमे 
बहुत आशकाका कारण होगा । इसलिये जिस प्रकार प्रसंग प्रसंगपर आत्महिताथे हो उसका सोच-विचार 
करना योग्य है। आप हमारे प्रति किसो ज्ञानप्रश्नके लिये पत्र लिखना चाहे तो बहु श्री देवकरणजीको 
पूछकर लिखे कि जिससे आपको गुणप्राप्तिमे कम बाधा हो | 

पर 
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आपके अंबालाल्‍ूको पत्र लिखनेके विषयमे चर्चा हुई, वह यद्यपि योग्य नहीं हुआ । आपको कुछ 
प्रायध्िचत्त दें तो उसे स्वीकारे परन्तु किसी ज्ञानवार्ताको लिखनेके बदले लिखवानेमें आपको कोई रुकावट 
नहीं करनी चाहिये, ऐसा साथमें यथायोग्य निर्मेल अन्तःकरणसे बताना योग्य है कि जो बात मात्र जीवका 
हित करनेके लिये है। पर्यषणादिमे साधु दूसरेसे लिखवाकर पत्र-व्यवहार करते है, जिसमें आत्महित जैसा 
-थोंडा ही होता है। तथापि वह रूढि हो जानेसे छोग उसका निषेध नहीं करते | आप उसी तरह रूढिके 
अनुसार व्यवहार रखेंगे, तो भी हानि नही है; अर्थात्‌ आपको पत्र दुसरोंसे लिखवानेमे बाधा नहीं आयेगी 
और लोगोंको आशंका नही होगी । 

उपमा आदि लिखनेमे लोगोंकी विपरीतता रहती हो तो हमारे लिये एक साधारण उपमा लिखें। 
उपमा नही लिखे तो भी आपत्ति नही है। मात्र चित्तसमाधिके लिये, आपको लिखनेका प्रतिबन्ध नही 


किया । हमारे लिये उपमाकी कुछ साथंकता नही है। 
आत्मस्वरूपसे प्रणाम । 





५०२ 

मुनि श्री लल्लुजी तथा देवकरणजी आदिके प्रति,-- 

सहज समागम हो जाये अथवा वे छोग इच्छापू्वक समागम करनेके छिये आते हो तो समागम 
करनेमे क्या हानि है ? कदाचित्‌ वे लोग विरोधवृत्तिस समागम करनेका प्रयस्‍्त करते हो तो भी क्‍या 
हानि है ? हमे तो उनके प्रति केवल हितकारोवृत्तिसे, अविरोध दृष्टिसे समागममे भी बरताव करना है, 
इसमे कौनसा पराभव है? भात्र उदीरणा करके समागम करनेका अभी कारण नही है। आप सब 
मुमुक्षुओंके आचारके विषयमें उन्हें कुछ संशय हो, तो भी विकल्पका अवकाश नहीं है। वडवामे सत्पुरुषके 
समागममे गये आदिका प्रश्न करें तो उसके उत्तरमे इतना ही कह॒ना योग्य है कि “आप, हम सब भत्म- 
हितकी कामनासे निकले है, और करनेयोग्य भी यही है। जिन पुरुषके समागममे हम आये है, उनके समा- 
गममें कमी आप आकर निश्चय कर देखें कि उनके आत्माकी दशा कैसी है ? और वे हमारे लिये केसे 
उपका रके कर्ता है ? अभी यह बात आप जाने दे ““'तक सहजमे भो जाना हो सके, और यह तो ज्ञान 
उपका ररूप प्रसंगमे जाना हुआ है, इतना आचा ” विकल्प करना ठीक नही है। अधिक रामद्वेष परि *“ 
उपदेशसे कुछ भी समझमे आये | प्रा “ टला यह वेसे पुरुषकी केसा 'तथा शास्त्रादिसि विचारकर नही 
है, क्योंकि उन्होने स्वय ऐसा कहा था कि, 

आपके मुनिपनका सामान्य व्यवहार ऐसा हे कि बाह्य अविरति पुरुषके प्रति वन्दनादिका व्यवहार 
कतंव्य नही है । उस व्यवहा रकी आप भी रक्षा करे। आप वह व्यवहार करें इसमे आपकी स्वच्छन्दता 
नही है, इसलिये करने योग्य है। अनेक जीवोके लिये सशयका हेतु नही होगा | हमे कुछ वन्दनादिकी 
अपेक्षा नही है ।! 

इस प्रकार जिन्होंने सामान्य व्यवहारकी भी रक्षा करवायी थी, उनकी दुष्टि केसी होनी चाहिये, 
इसका आप विचार करें। कदाचितू अभी यह बात आपकी समझमें न आये तो आगे जाकर समझमें 
आयेगी, इस विषयमे आप नि संदेह हो जायें । 

दूसरी बात, सन्मागंरूप आचारविचारमे हमारी कुछ शिथिलता हुई हो, तो आप कहे, क्योकि 
वेसी शिथिलता दूर किये बिना तो हितकारी मार प्राप्त नही होगा ऐसी हमारी दृष्टि है” इत्यादि प्रसंगा- 


तीस तभी तभी _भ__त“ऊ““>ञू_न्‍न्‍-+_न_न्‍+_. 


६ यह पत्र फटा हुआ मिला है। जहाँ जहाँ अक्षर नही है वहाँ वहाँ (बिन्दु) रखे हैं। बादमे यह पत्र पुरा मिल 
जानेते पुन. आक ७५० के रूपमे प्रकाशित किया है । 
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नुसार कहना योग्य हो तो कहना, और उनके प्रति अद्वेषभाव है, यह सब उनके ध्यानमें आये, ऐसी वृत्ति 
और रीतिसे बरताव करना, इसमे सशय करना योग्य नही है । 

अन्य साधुके विषयमे आपको कुछ कहना योग्य नही है। समागममें आनेके बाद भी कुछ न्‍्यूना- 
घधिकता उनका “ “'क्षेप प्राप्त नही करना ” “प्रति बलवान अद्वेष 





५०्रे बंबई, वैशास वदी ३०, १९५० 

श्री स्थंभतीर्थक्षेत्रमे स्थित, शुभेच्छासम्पन्न भाई श्री अम्बालालके प्रति यथायोग्य विनती कि :-- 

आपका लिखा हुआ एक पत्र पहुँचा है। यहाँ कुशलता है । 

स्रतसे मुनिश्री लल्नुजीका एक पत्र पहले आया था। उसके उत्तरमे एक पत्र यहाँसे लिखा था। 
उसके बाद पाँच-छ. दिन पहले उनका एक पत्र था, जिसमे आपके प्रति जो पत्रादि लिखना हुआ, उसके 
सम्बन्धमे हे लोकचर्चाफे विषयमे बहुतसी बातें थी, उस पत्रका उत्तर भी यहाँसे लिखा है। यह सक्षेपमे 
इस प्रकार है । 

प्राणातिपातादि पॉँच महाक्नत है वे सब त्यागके है, अर्थात्‌ सब प्रकमारके प्राणातिपातसे निवृत्त 
होना, सब प्रकारके मृषावादसे निवृत्त होना, इस प्रकार साधुके पॉच महाब्रत होते है। और जब साधु इस 
आज्ञाके अनुसार चले तब बह मुनिके सम्प्रदायमे है, ऐसा भगवानने कहा है। इस प्रकार पाँच महाब्रतोका 
उपदेश करनेपर भा जिसमे प्राणातिपातका कारण है ऐसी नदीकों पार करने आदिकी क्रियाकी आज्ञा भी 
जिनेद्रने दी है। वह इस अथंमे कि नदीकों पार करनेमे जीवकों जो बध होगा उसकी भपेक्षा एक 
क्षेत्रमे निवास करनेसे बलवान बध होगा और परम्परासे पाँच महात्रतोकी हानिका प्रसग आयेगा, यह 
देखकर, जिसमे द्रव्य प्राणातिपात है, ऐसी नदीको पार करनेकी आज्ञा श्री जिनेद्रने दी है। इसी प्रकार 
वस्त्र, पुस्तक रखनेसे स्वंपरिग्रहृविरमणत्रत नही रह सकता, फिर भी देहके साताथेका त्याग कराकर 
आत्माथं साधनेके लिये देहको साधनरूप समझकर उसमेसे सम्पूर्ण मूर्च्छा दूर होने तक वस्त्रके नि स्पृह 
सम्बन्धका और विचारबल बढ़ने तक पुस्तकके सम्बन्धका उपदेश जिनेन्द्रने दिया है। अर्थात्‌ सब त्यागमे 
प्राणातिपात तथा परिग्रहका सब प्रकारसे अंगोकार करनेका निषेध होने पर भी, इस प्रकारसे अंगीकार 
करनेकी आज्ञा जिनेन्द्रने दी है। वह सामान्य दृष्टिसे देखनेपर विषम प्रतीत होगा, तथापि जिनेन्द्रने तो 
सम ही कहा है । दोनो ही बातें जीवके कल्याणके लिये कही गयी है । जेसे सामान्य जीवका कल्याण हो 
वैसे विचारकर कहा है। इसी प्रकार मैथुन्यागब्रत हानेपर भी उसमे अपवाद नही कहा है, क्योकि 
मेथुनकी आराधना रागद्वेषके बिना नही हो सकतो, ऐसा जिनेंद्रका अभिमत है। अर्थात्‌ रागद्वेषको अपर- 
मार्थरूप जानकर मेथुनत्यागकी अपवादरहित आराधना कही है । इसो प्रकार बृहत्कल्पसूत्रमे जहाँ साधुके 
विचरनेकी भूमिका प्रमाण कहा है, वहाँ चारो दिशाओमे अमुक नगर तककी मर्यादा बतायी है, तथापि 
उसके अतिरिक्त जो अनाय॑ं क्षेत्र है, उसमे भो ज्ञान, दशंन और सयमकी वृद्धिके लिये विचरनेका अपवाद 
बतापा है। क्योंकि आयंभूमिमे यदि किसी योगवश ज्ञानीपुरुषका समीपमे विचरना न हो और श्रारब्धयोगसे 
ज्ञानीपुरुषका अनायंभूमिमे विचरना हो तो वहाँ जाना, इसमे भगवानकी बतायी हुई आज्ञाका भग 
नही होता । 

इसी प्रकार यदि साथु पत्र-समाचार आदिका प्रसंग रखे तो प्रतिबन्ध बढता है, इस कारणसे 
भगवानने इसका निषेध किया है, परन्तु वह निषेध ज्ञानीपुरुषके किसी वेसे पत्र-समाचारमे अपवादरूप 
लगता है, क्योकि ज्ञानीके प्रति निष्कामरूपसे ज्ञानाराधनके लिये पत्र-समाचारका व्यवहार होता है। इसमे 
अन्य कोई संसारा्॑ हेतु--उद्देश्य नही है, प्रत्युत संसारार्थ दूर होनेका हेतु है; और संसारको दूर करना 
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इतना ही परमार्थ है । जिससे ज्ञानीपुरुषकी अनुज्ञासे अथवा किसी सत्संगी जनकी अनुज्ञासे पत्र-समाचा रकी 
कारण उपस्थित हो तो वह संयमके विरुद्ध हो है, ऐसा नही कहा जा सकता; तथापि आपको साधुने जो 
पच्चक्खान दिया था, उसके भग होनेका दोष आप पर आरोपित करना योग्य है। यहाँ पच्चक्खानके 
स्वरूपका विचार नहीं करना है, परन्तु आपने उन्हें जो प्रगट विद्वास दिलाया, उसे भग करनेका 
क्या हेतु है ” यदि वह पच्चक्लान लेनेमे आपका यथायोग्य चित्त नहीं था, तो आपको वह लेना 
योग्य न था, और यदि किसी लोक-दबावसे बेसा हुआ तो उसका भंग करना योग्य नही है, और भंग 
करनेका जो परिणाम है वह भग न करनेकी अपेक्षा विशेष आत्महितकारी हो, तो भी उसे स्वेच्छासे भग 
करना योग्य नही है, क्योकि जीव रागद्वेष अथवा अज्ञानसे सहजमे अपराधी होता है, उसका विचारा 
हुआ हिंताहित विचार कई बार विपयंय होता है। इसलिये आपने जिस प्रकारसे पच्चकखानका भंग किया 
है, वह अपराधयोग्य है, और उसका प्रायश्चित्त लेना भी किसी तरह योग्य है। “परन्तु किसी प्रकारकी 
संसारबुद्धिसि यह काय॑ नही हुआ, और संसारकारयके प्रसंगसे पत्र-समाचारका व्यवहार करनेकी मेरी इच्छा 
नही है, यह्‌ जो कुछ पत्रादिका लिखना हुआ है, वह मात्र किसी जीवके कल्याणकी बातके विषयमे हुआ 
है, और यदि वह न किया गया होता तो वह एक प्रकारसे कल्याणरूप था, परन्तु दूसरे प्रकारसे चित्तकी 
व्यग्रता उत्पन्न होकर अन्तर क्लेशित होता था। इसलिये जिसमे कुछ ससारार्थ नही है, किसी प्रकारकी 
अन्य वाछा नही है, मात्र जीवके हितका प्रसंग है, ऐसा समझकर लिखना हुआ है। महाराज द्वारा दिया 
हुआ पच्चक्खान भी मेरे हितके लिये था कि जिससे मै किसी संसारी प्रयोजनमे न पड जाऊँ, और उसके 
लिये उनका उपकार था । परन्तु मैंने ससारी प्रयोजनसे यह कार्य नही किया है, आपके संघाडेके प्रतिबधको 
तोड़नेके लिये यह कार्य नही किया है; तो भी यह एक प्रकारसे मेरी भूल है, तब उसे अल्प साधारण 
प्रायविचत्त देकर क्षमा करना योग्य है। पर्युषणादि पव॑मे साधु श्रावकसे श्रावकके नामसे पत्र लिखवाते हे, 
उसके सिवाय किसी दूसरे प्रकारसे अब प्रवृत्ति न की जाये और ज्ञानचर्चा लिखी जाये तो भी बाधा नही 
है,” इत्यादि भाव लिखे हैं। आप भी उस तथा इस पत्रको विचारकर जैसे क्लेश उत्पन्न न हो वेसा 
कीजियेगा । किसी भी प्रकारसे सहन करना अच्छा है। ऐसा न हो तो साधारण कारणमे महान विपरीत 
क्लेशरूप परिणाम आता है | यथासम्भव प्रागरश्चित्तका कारण न हो तो न करना, नहीं तो फिर अल्प भी 
प्रायश्चित्त लेनेमे बाधा नही है। वे यदि प्रायक्चित्त दिये बिना कदाचित्‌ इस बातको जाने दें, तो भी 
आप अर्थात्‌ साधु लल्लुजीको चित्तमे इस बातका इतना पद्चात्ताप करना तो योग्य है कि ऐसा करना भो 
योग्य न था। भविष्यमे देवकरणजी साधु जेसेकी समक्षतामे वहाँसे कोई श्रावक लिखनेवाला हो और पत्र 
लिखवाये तो बाधा नही है, इतनो व्यवस्था उस सम्प्रदायमे चली आती है, इससे प्राय. लोग विरोध नही 
करेंगे। और उसमे भी यदि विरोध जेसा लगता हो तो अभी उस बातके लिये भी धैय॑ रखना हितकारी 
है। लोकसमुदायमे क्लेश उत्पन्न न हो, इस लक्ष्यको चूकना अभी योग्य नही है, क्योकि वेसा कोई बलवान 
प्रयोजन नही है। 

श्री ऋष्णदासका पत्र पढ़ुकर सात्त्विक हर्ष हुआ है। जिज्ञासाका बल जेसे बढ़े वैसे प्रयत्न करना, 
यह प्रथम भूमिका है। वेराग्य और उपशमके हेतुभूत 'योगवासिष्ठादि' ग्रन्थोके पठनमे बाधा नही है । 
अनाथदासजी रचित “'विचारमाला” ग्रन्थ सटोक अवलोकन करने योग्य है। हमारा चित्त नित्य सत्सगकी 
इच्छा करता है, तथापि प्रारब्धयोग स्थिति है। आपके समागमी भाइयो द्वारा यथासम्भव सद्ग्रन्थोंका 
अवलोकन हो, उसे अप्रमादपुवंक करना योग्य है। और एक दूसरेका नियमित परिचय किया जाये इतना 
ध्यान रखना योग्य है। प्रमाद सब क्मोंका हेतु है । 
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मनका, वचनका तथा कायाका व्यवसाय जितना चाहते है, उसको अपेक्षा इस समय विशेष रहा 
करता है। और इसी कारणसे आपको पत्रादि लिखना नही हो सकता । व्यवसायके विस्तारकी इच्छा नही 
की जाती है, फिर भी वह प्राप्त हुआ करता है। और ऐसा लगता है कि वह व्यवसाय अनेक प्रकारसे वेदन 
करने योग्य है, कि जिसके वेदनसे पुनः उसका उत्पत्तियोग दुर होगा, निवुत्त होगा। कदाचित्‌ प्रबलरूपसे 
उसका निरोध किग्रा जाये तो भी उस निरोधरूप क्लेशके कारण आत्मा आत्मरूपसे विस्नसापरिणामकी 
तरह परिणमन नही कर सकता, ऐसा लगता है । इसलिये उस व्यवसायकी अनिच्छारूपसे जो प्राप्ति हो, 
उसे वेदन करना, यह किसी प्रकारसे विशेष सम्यक लगता है । 

किसी प्रगट कारणका अवलम्बन लेकर, विचारकर परोक्ष चले आते हुए सर्वज्ञपुरुषको मात्र सम्यग्‌- 
दृष्टिख्पसे भी पहिचान लिया जाये तो उसका महान फल है, और यदि वेसे न हो तो सर्वज्ञको सवंज्ञ 
कहनेका कोई आत्मा सम्बन्धी फल नही हे, ऐसा अनुभवमे आता है। 

प्रत्यक्ष सर्वज्ञपुरषको भी यदि किसी कारणसे, विचारसे, अवलम्बनसे, सम्यगृदृष्टिरूपसे भी न जाना 
हो तो उसका आत्मप्रत्ययी फल नही है। परमार्थसे उसकी सेवा-असेवासे जीवको कोई जाति-( )-मेद नही 
होता | इसलिये उसे कुछ सफल कारणरूपसे श्ञानोपुरुषने स्वीकार नही किया है, ऐसा मालूम होता है । 

कई प्रत्यक्ष वतमानोसे ऐसा प्रगट ज्ञात होता है कि यह काल विषम या दुषम या कलियुग है। 
कालचक्रके परावतनमे दुषमकाल पूर्बवंकालमे अनंत बार आ चुका है, तथापि ऐसा दुषमकाल किसी समय 
ही आता है। श्वेताम्बर संप्रदायमे ऐसी परपरागत बात चली आती है कि 'असयतिपूजा' नामसे आइचयं- 
युक्त हुड-ढीठ ऐसे इस पचरमकालको तीथैकर आदिने अनंत कालमे आइचयंस्वरूप माना है, यह बात हमे 
बहुत करके अनुभवमे आती है, मानो साक्षात्‌ ऐसी प्रतोत होती है । 

काल ऐसा है | क्षेत्र प्रायः अनाय॑ जेसा है, वहाँ स्थिति है, प्रसंग, द्रव्य, काल आदि कारणोसे सरल 
होनेपर भो लोकसज्ञारूपसे गिनने योग्य है। द्रव्य, क्षेत्र, काठ, और भावके आलंबन बिना निराधाररूपसे 
जेसे आत्मभावका सेवन किया जाये वेसे सेवन करता है । अन्य क्या उपाय ? 





प्ण्५ 
क्# 
वीतरागका कहा हुआ परम शान्त रसमय धम पूर्ण सत्य है, ऐसा निश्चय रखना | जीवकी अन- 
घिकारिताके कारण तथा सत्पुरुषके योगके बिना समझमे नही आता, तो भी जीवके ससाररोगको मिटाने- 
के लिये उस जेसा दूसरा कोई पूर्ण हितकारी ओषध नही है, ऐसा वारवार चितन करना । 
यह परम तत्त्व है, इसका मुझे सदेव निश्चय रहो; यह यथार्थ स्वरूप मेरे हृदयमे प्रकाश करो, 
और जन्ममरणादि बन्धनसे अत्यन्त निवृत्ति होओ । निवृत्ति होओ !! 
हे जीव ! इस क्लेशरूप ससारसे विरत हो, विरत हो; कुछ विचार कर, प्रमाद छोड़कर जागृत 
हा ! जागृत हो ! नही तो रत्नचिन्तामणि जैसी यह मनुष्यदेह निष्फल जायेगी । 
हैं जीव | अब तुझे सत्पुदषकी आज्ञा निदरचयसे उपासने योग्य है । 3» शाति शाति' शातिः 
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श्री तीथंकर आदि महात्माओने ऐसा कहा है कि विपर्यास दूर होकर जिसको देहादिमे हुई आत्म- 
बुद्धि और आात्मभावमें हुई देहबुद्धि नष्ट हो गयी है, अर्थात्‌ आत्मा आत्मपरिणामी हो गया है, ऐसे ज्ञानी 


४रैट शौसद्‌ राजचमां 


पुरुषको भी जब तक प्रारब्ध व्यवसाय है, तब तक जागृतिमें रहना योग्य है। क्योंकि अवकाश प्राप्त होने- 
पर वहाँ भी अनादि विपर्यास भयका हेतु हमे लगता है। जहाँ चार घनघातो कर्म छिन्न हो गये हैं, ऐसे 
सहजस्वरूप परमात्मामे तो सम्पूर्ण ज्ञान और सम्पूर्ण जागृतिरूप तुर्यावस्था है; इसलिये वहाँ अनादि 
विपर्यास निर्बीजताको प्राप्त हो जानेसे किसो भो प्रकारसे उसका उद्भव हो ही नही सकता, तथापि उससे 
न्यून ऐसे विरति आदि गुणस्थानकमे स्थित ज्ञानीको तो प्रत्येक कार्यमे और प्रत्येक क्षणमें आत्मजागृति 
होना योग्य है। जिसने चौदह पू्वंको अशतः न्यून जाना है, ऐसे ज्ञानीपुरुषको भी प्रमादवशात्‌ अनंतकालू 
परिभ्रमण हुआ है। इसलिये जिसकी व्यवहारमे अनासक्त बुद्धि हुई है उस पुरुषकों भी यदि वेसे उदयका 
प्रारब्ध हो तो उसकी निवृत्तिका क्षण क्षण चिन्तन करना और निजभावकी जागृति रखना चाहिये। इस 
प्रकार महाज्ञानी श्री तोथंकर आदिने ज्ञानीपुरुषको सूचना की है, तो फिर जिसका मार्गानुसारी अवस्थामे 
भी अभी प्रवेश नही हुआ है, ऐसे जीवको तो इस सर्व व्यवसायसे विशेष विदेष निवृत्तमाव रखना, और 
विचार-जागृति रखना योग्य है, ऐसा बताने जेसा भी नही रहता, क्योकि वह तो सहजमे ही समझमे आ 
सकता है। 

ज्ञानीपुरुषोने दो प्रकारसे बोध दिया है। एक तो 'सिद्धान्तवोध/ और दूसरा उस सिद्धातबोधके 
होनेमे कारणभूत ऐसा 'उपदेशबोध ” | यदि उपदेशबोध जीवके अन्त:करणमे स्थितिमान हुआ न हो तो, उसे 
सिद्धांतबोधका मात्र श्रवण भले ही हो, परन्तु उसका परिणमन नही हो सकता । सिद्धातबोध भर्थात्‌ पदार्थं- 
का जो सिद्ध हुआ स्वरूप है; ज्ञानीपुरुषोंने निष्कष॑ निकालकर जिस प्रकारसे अन्तमे पदार्थंको जाना है, उसे 
जिस प्रकारसे वाणी द्वारा कहा जा सके उस प्रकार बताया है, ऐसा जो बोध है वह 'सिद्धातबोध' है । 
परन्तु पदार्थका निर्णय करनेमे जीवको अन्तरायरूप उसकी अनादि विपर्यासभावको प्राप्त हुई बुद्धि है, जो 
व्यक्तरूपसे या अव्यक्तरूपसे विपर्यासभावसे पदार्थस्वरूपका निर्धार कर लेती है; उस विपर्यासबुद्धिका बल 
घटनेके लिये, यथावत्‌ वस्तुस्वरूपके ज्ञानमे प्रवेश होनेके लिये, जीवको वेराग्य और उपद्वम साधन कहे 
है, और ऐसे जो जो साधन जीवको ससारभय दृढ कराते हैं, उन उन साधनों सम्बन्धी जो उपदेश कहा 
है, वह 'उपदेशबोध' है । 

यहाँ ऐसा भेद उत्पन्न होता है कि 'उपदेशबोध” की अपेक्षा 'सिद्धातबोध” की मुख्यता प्रतीत होती 
है, क्योकि उपदेशबोध भी उसीके लिये है, तो फिर यदि सिद्धातबोधका ही पहलेसे अवगाहन किया हो तो 
वह जीवको पहलेसे ही उन्नतिका हेतु है। यदि ऐसा विचार उत्पन्न हो तो बह विपरीत है, क्योकि सिद्धात- 
बोधका जन्म उपदेशबोधसे होता है । जिसे वैराग्य-उपशम सम्बन्धी उपदेशबोध नहीं हुआ उसे बुद्धिकी 
विपर्यासता रहा करती है, और जब तक बुद्धिकी विपर्यासता हो तब तक सिद्धातका बिचार करना भी 
विपर्यासरूपसे होता ही संभव है। क्योकि चक्षुमे जितना घूँघलापन रहता है, वह उतना ही पदार्थंको 
घुँधला देखता है, और यदि उसका पटल अत्यन्त बलवान हो तो उसे समूचा पदार्थ दिखायी नही देता, 
तथा जिसका चक्षु यथावत्‌ संपूर्ण तेजस्वी है, वह पदार्थकों भी यथायोग्य देखता है। इस प्रकार जिस 
जीवकी गाढ विपर्यासबुद्धि है, उसे तो किसी भी तरह सिद्धातबोध विचारमे नही आ सकता। जिसकी 
विपर्यासबुद्धि मंद हुई है उसे तदनुसार सिद्धातका अवगाहन होता है, और जिसने उस विपर्यासबुद्धिको 
विशेषरूपसे क्षीण किया है, ऐसे जीवको विशेषरूपसे सिद्धातका अवगाहन होता है । 

गृहकुटुम्ब परिग्रहादि भावमे जो अहंता ममता है और उसकी प्राप्ति-अप्राप्तिके प्रसंगमें जो रागद्वेष 
कषाय है, वही 'विपर्यासब॒द्धि' है, और जहाँ वेराग्य उपशमका उद्भव होता है, वहाँ अहता-ममता तथा 
कषाय मंद पड जाते है, अनुक्रमसे नष्ट होने योग्य हो जाते हैं। गृहकुटुम्बादि भावमे अनासक्तबुद्धि होना 
वेराग्य' है; और उसकी भ्राप्ति-अप्राप्तिके नि्मित्तसे उत्पन्न होनेवाले कपघायक्लेशका मंद होना 'उपशम' है। 
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अर्थात्‌ ये दो गुण विपर्यासबुद्धिको पर्यायांतर करके सदबुद्धि करते है; और वह सद्बुद्धि, जीवाजीवादि 
पदार्थकी व्यवस्था जिससे ज्ञात होती है ऐसे सिद्धातकी विचारणा करने योग्य होती है। क्योकि जैसे 
चक्षुको पटलादिका अन्तराय दूर होनेसे पदार्थ यथावत्‌ दोखता है वैसे ही अहंतादि पटलकी मंदता होनेसे 
जीवको ज्ञानीपुरुषके कहे हुए सिद्धांतभाव, आत्मभाव विचारचक्षुसे दिसायी देते हैं। जहाँ वेराग्य और 
उपशम बलवान हैं, वहाँ विवेक बलवानरूपमे होता है, जहाँ वेराग्य और उपशम बलवान नही होते वहाँ 
विवेक प्रबल नहीं होता, अथवा यथावत्‌ विवेक नह्ठी होता । सहज आत्मस्वरूप ऐसा केवलज्ञान भी प्रथम 
मोहनीय कमेके क्षयके बाद प्रगट होता है। और इस बातसे उपर्युक्त सिद्धात स्पष्ट समझा जा सकेगा । 


फिर ज्ञानीपुरुषोंकी विशेष शिक्षा वेराग्य-उपशमका प्रतिबोध करती हुई दिखायी देती है। जिनागम- 
पर दृष्टि डालनेसे यह बात विशेष स्पष्ट जानी जा सकेगी । 'सिद्धांतबोध” अर्थात्‌ जीवाजीव पदा्थेका 
विशेषरूपसे कथन उस आगममे जितना किया है, उसकी अपेक्षा विशेषरूपसे, अति विशेषरूपसे वेराग्य 
ओर उपशमका कथन किया है, क्योकि उसकी सिद्धि होनेके पश्चात्‌ सहजमे ही विचारकी निर्मलता होगी, 
और विचारकी निर्मलता सिद्धांतरूप कंथनकों सहंजमे ही अथवा थोडे ही परिश्रमसे अगीकार कर सकती 
हे, अर्थात्‌ उसकी भो सहजमे ही सिद्धि होगी, और वसा ही होते रहनेसे जगह जगह इसी अधिकारका 
व्याख्यान किया हे । यदि जीवको आरभ-परिग्रहकी विशेष प्रवृत्ति रहती हो तो, वेराग्य और उपशम हो 
तो उनका भी नष्ट हो जाना सभव है, क्योकि आरंभ-परिग्रह अवेराग्य और अनुपशमके मूल है, वेराग्य 
और उपशमके काल है । 

श्री ठाणागसूत्रमे आरभ और परिग्रहके बलको बताकर, फिर उससे निवृत्त होना योग्य हे, यह 
उपदेश करनेके लिये इस भावसे द्विभंगी कही है -- 

१ जीवको मतिज्ञानावरणीय कब तक हो ? जब तक आरंभ और परियग्रह हो तब तक | 

२ जीवको श्रुतज्ञानावरणीय कब तक हो ? जब तक आरभ ओर परिग्रह हो तब तक । 

३ जीवको अवधिज्ञानावरणीय कब तक हो ? जब तक आरम्भ और परिग्रह हो तब तक। 

४ जोवको मन-पर्यायज्ञानावरणीय कब तक हो ? जब तक आरम्भ और परिग्रह हो तब तक | 

५ जीवको केवलज्ञानावरणीय कब तक हो ? जब तक आरम्भ और परिग्रह हो तब तक | 

ऐसा कहकर दर्शनादिके भेद बताकर सत्रह बार वही की वही बात बतायी है कि वे आवरण 
तब तक रहते है जब तक आरम्भ और परिपग्रह हो। ऐसा परिग्रहका बल बताकर फिर अर्थापत्तिख्पसे 
पुनः उसका वही कथन किया है। 

१, जीवको मतिज्ञान कब उपजे ? आरम्भ-परिग्रहसे निवृत्त होने पर । 

२ जीबको श्रुतज्ञान कब उपजे ? आरम्भ परिग्रहसे निवुत्त होने पर। 

३. जीवको अवधिज्ञान कब उपजे ? आरम्भ-परिग्रहसे निवृत्त होने पर। 

४. जीवको मनःपर्यायज्ञान कब उपजे ? आरम्भ-परिस्रहसे निवुत्त होने पर । 

५. जीवको केवलज्ञान कब उपजे ? आरम्भ-परिग्रहसे निवृत्त होने पर । 

इस प्रकार सत्रह प्रकारोंको फिरसे कहकर, आरम्भ-परिग्रहकी निवृत्तिका फल, जहाँ अंतमे केवल- 
ज्ञान है, वहाँ तक लिया है; ओर प्रवृत्तिक फलको केवलज्ञान तकके आवरणका हेतुरूप कहकर, उसको 
अत्यन्त प्रबलता बताकर, जीवको उससे निवृत्त होनेका ही उपदेश किया है। बार बार ज्ञानीपुरुषोंके 
वचन जीवको इस उपदेशका ही निश्चय करनेकी प्रेरणा करना चाहते है, तथापि अनादि असत्संगसे 
उत्पन्न हुई ऐसी दुष्ट इच्छा आदि भावोंमे मूढ़ बना हुआ यह जीव प्रतिबोध नही पाता, और उन भावों- 


४१६ भोसद्‌ राजजरद 


की निवृत्ति किये बिना अथवा निवृत्तिका प्रयत्न किये बिना श्रेय चाहता है, कि जिसका सम्भव कभी 
भी नहीं हो सका है, वर्तमानमे होता नही है, और भविष्यमे होगा नही | 


५०७ बंबई, ज्येष्ठ सुदी ११, गुरु, १९५० 

यहाँ उपाधिका बल जेसेका तैसा रहता है। जैगे उपके प्रति उपेक्षा होती है वेसे बलवान उदय 

होता है; प्रारब्ध धमं समझकर वेदन करना योग्य है, तथापि निवृत्तिकी इच्छा और आत्माकी शिथिलता 
है, ऐसा विचार खेद देता रहता है । 


कुछ भी निवृत्तिका स्मरण रहे इतना सत्संग तो करते रहना योग्य है । 
आ० स्व० प्रणाम | 
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परमस्नेही श्री सोभाग, 

अपका एक पन्न सविस्तर मिला है। उपाधिके प्रसगसे उत्तर लिखना नही हुआ, सो क्षमा 
कीजियेगा । 

चित्तमे उपाधिके प्रसंगके लिये वारंवार खेद होता है कि यदि ऐसा उदय इस देहमे बहुत समय 
तक रहा करे तो समाधिदशाका जो लक्ष्य है वह जेसेका तैसा अप्रधानरूपसे रखना पडे, और जिसमे 
अत्यन्त अप्रमादयोग जरूरी है, उसमे प्रमादयोग जैसा हो जाये । 

कदाचित्‌ वेसा न हो तो भी यह ससार किसी प्रकारसे रुचियोग्य प्रतीत नही होता, प्रत्यक्ष रस- 
रहित स्वरूप ही दिखायी देता है; उसमे सदृविचारवान जीवकों अल्प भी रुचि अवध्य नही होती, ऐसा 
निशचय रहा करता है। वारवार संसार भयरूप लगता है। भयरूप लगनेका दूसरा कोई कारण प्रतीत 
नही होता, मात्र इसमे शुद्ध आत्मस्वरूपको अप्रधान रखकर प्रवृत्ति होतो है, जिससे बडी परेशानों रहतो 
है, और नित्य छूटनेका लक्ष्य रहता है। तथापि अभी तो अन्तरायका सम्भव है, और प्रतिबन्ध भी रहा 
करता है। तथा तदनुसारी दूसरे अनेक विकल्पोसे कटु लगनेबाले इस ससारमे बरबस स्थिति है । 


आप कितने हो प्रश्न लिखते है वे उत्तरयोग्य होते है, फिर भी वह उत्तर न लिखनेका कारण 





उपाधि प्रसंगका बल है, तथा उपर्युक्त जो चित्तका खेद रहता है, वह है । आ० स्व० प्रणाम । 
५०९ मोहम थी, आषाढ़ सुदी ६, रवि, १९५० 
श्री सूर्यपुरस्थित, शुभवृत्तिसंपन्‍न, सत्सगयोग्य श्रो लल्लुजीके प्रति, 
यथायोग्यपृर्वंक विनती कि-- 


पन्न प्राप्त हुआ है। उसके साथ तीन प्रइन अलग लिखे हैं, वे भी प्राप्त हुए हैं। जो तोन प्रइन 
लिखे हैं उन प्रश्नोका मुमुक्षु जीवको विचार करना हितकारो है। 


जीव और काया पदार्थरूपसे भिन्न है, परन्तु सम्बन्धरूपसे सहचारी हैं, कि जब तक उस देहसे 
जीवको कमंका भोग है। श्रो जिनेन्द्रने जीव ओर कमेका सम्बन्ध क्षीरनी रके सम्बन्धकी भॉति कहा है, 
उसका हेतु भी यही है कि क्षीर और नीर एकत्र हुए स्पष्ट दोखते है, फिर भी परमार्थंसे वे अलग है, 
पदार्थरूपसे भिन्‍न है, अग्निप्रयोगसे वे फिर स्पष्ट अलूग हो जाते हैं। उसो प्रकार जीव और कमंका 
सम्बन्ध है | कमंका मुख्य आकार किसी प्रकारसे देह है, और जीवको इन्द्रियादि द्वारा क्रिया करता हुआ 
देखकर जीव है, ऐसा सामान्यतः कहा जाता है। परन्तु ज्ञानदशा आये बिना जीव और कायाकी जो स्पष्ट 


२७ थाँ वर्ष ४१७ 


भिन्नता है, वह जीवको भासित नही होती; तथापि क्षीरनीरवत्‌ भिन्नता है । ज्ञानसस्कारसे वह भिन्नता 
एकदम स्पष्ट हो जाती है । अब यहाँ आपने ऐसा प्रश्न किया है कि यदि ज्ञानसे जीव और कायाकों भिन्न 
भिन्‍न जाना है तो फिर वेदनाका वेदन करना और मानना क्यो होता है ”? यह फिर न होना चाहिये, यह 
प्रइन यद्यपि होता है, तथापि उसका समाधान इस प्रकार है-- 


जैसे सूयंसे तप्त हुआ पत्थर सूर्ंके अस्त होनेके बाद भी अमुक समय तक तप्त रहता है, और फिर 
अपने स्वरूपमे आता है; वेसे पूर्वके अज्ञान-संस्कारसे उपाजित किये हुए वेदना आदि तापका इस जीवसे 
सम्बन्ध है। यदि ज्ञानयोगका कोई कारण हुआ तो फिर अज्ञानका नाश हो जाता है, और उससे उत्पन्न 
होनेवाला भावी कम नष्ट हो जाता है; परन्तु उस अज्ञानसे उत्पन्न हुए वेदनीय कमंका--उस अज्ञानके 
सूयंकी भाँति, उसके अस्त होनेके पश्चात्‌ू--पत्थररूपी जीवके साथ सम्बन्ध रहता है, जो आयुकमके 
नाशसे नष्ट होता है। भेद इतना है कि ज्ञानोपुरुषकों कायामे आत्मबुद्धि नही होती, और आत्मामे काया- 
बुद्धि नही होती, उनके ज्ञानमे दोनो ही स्पष्ट भिन्‍न प्रतीत होते है। मात्र जेसे पत्थरको सुर्यके तापका 
सम्बन्ध रहता है, वैसे पू सम्बन्ध होनेसे वेदनीय कमंका, आयु-पूर्णता तक अविषमभावसे वेदन होता है, 
परन्तु वह वेदन करते हुए जीवके स्वरूपज्ञानका भग नही होता, अथवा यदि होता है तो उस जीवको बैसा 
स्वरूपज्ञान होना सम्मव नही है। आत्मज्ञान होनेसे पूर्वोपाजित वेदनीय कर्मका नाश ही हो जाये, ऐसा 
नियम नहीं है, वह अपनी स्थितिसे नष्ट होता है। फिर वह कर्म ज्ञानकमों आवरण करनेवाला नहीं है, 
अव्याबाधत्वको आवरणरूप है, अथवा तब तक सम्पूर्ण अव्याबाधत्व प्रगट नहीं होता; परन्तु सम्पूर्ण 
ज्ञानके साथ उसका विरोध नही है । सम्पूर्ण ज्ञानोको आत्मा अव्याबाध है, ऐसा निजरूपका अनुभव रहता 
है। तथापि सम्बन्धरूपसे देखते हुए उसका अव्याबाधत्व बेदनीय कमंसे अमुकभावसे रुका हुआ है। 
यद्यपि उस कमंमे ज्ञानीकों आत्मबुद्धि नही होनेसे अव्याबाध गुणकों भी मात्र सम्बन्धका आवरण है, 
साक्षातु आवरण नही है । 

बेदनाका वेदन करते हुए जीवको कुछ भी विषमभाव होना, यह अज्ञानका लक्षण है, परन्तु वेदना 
है, यह अज्ञानका लक्षण नहीं है, पूर्वोपाजित अज्ञानका फल है। वर्तमानमे वह मात्र प्रारब्धरूप है उसका 
बेदन करते हुए ज्ञानीकों अविषमता रहती है, अर्थात्‌ जीव और काया अछंग है, ऐस। जो ज्ञानीपुरुषका 
ज्ञानयोग वह अबाध ही रहता है। मात्र विषमभावरहितपन है, यह प्रकार ज्ञानकों अव्याबाध है। जो 
विषमभाव है वह ज्ञानकों बाधाक्रारक है। देहमे देहबुद्धि और आत्मामे आत्मबुद्धि, देहसे उदासीनता और 
आत्मामे स्थिति है, ऐसे ज्ञानीपुरुपक्रो वेदनाका उदय प्रारू्धके वेदनरूप है, नये कमेका हेतु नही है । 


दूसरा प्रशन--परमात्मस्वरूप सब जगह एकसा है, सिद्ध और संसारी जीव एकसे है, तब सिद्धकी 
स्तुति करनेमे कुछ बाधा है था नही ? इस प्रकारका प्रश्न है। परमात्मस्वरूप प्रथम विचारणीय है। 
व्यापकरूपसे प्रमात्मस्वरूप सवंत्र है या नही ? यह बात विचार करने योग्य है । 


सिद्ध और ससारी जीव समसत्तावानस्वरूपसे है, यह निशचय ज्ञानीपुरुषोने किया है, वह यथाथे 
है। तथापि भेद इतना है कि सिद्धमे वह सत्ता प्रकटरूपसे है, ससारी जीवमे वह सत्ता सत्तारूपसे है, जेसे 
दीपकमे अग्नि प्रकट है और चक्मक पत्थरमे अग्नि सत्तारूपसे है, वेसे यहाँ समझे | दीपकमे और चकमकमे 
जो अग्ति है वह अग्निरूपसे समान है। व्यक्ति (प्रगटता) रूपसे और शक्ति (सत्ता) रूपसे भेद है, परन्तु 
वस्तुकी जातिरूपसे भेद नही है। उसी तरह सिद्धके जीवमे जो चेतनसत्ता है वही सब संसारी जीवोमे है । 
भेद मात्र प्रगटता-अप्रगटताका है। जिसे वह चेतनसत्ता प्रगट नही हुई, ऐसे ससारो जीवको, वह। सत्ता 
प्रगट होनेका हेतु, जिसमे प्रगट सत्ता है ऐसे सिद्ध भगवानका स्वरूप, वह विचार करने योग्य है, ध्यान 
करने योग्य है, स्तुति करने योग्य है; क्योकि उससे आत्माको निजस्वरूपका विचार, ध्यान तथा स्तुति 

५३ 


ब्र्श्८ शीमद्‌ राजसन्त 


करनेका प्रकार मिलता है कि जो कतंव्य है। सिद्धस्वरूप जेसा आत्मस्वरूप है ऐसा विचारकर और इस 
आत्मामें वतंमानमे उसकी अप्रगटता है, उसका अभाव करनेके लिये उस सिद्धस्वरूपका विचार, ध्यान तथा 
स्तुति करना योग्य है ! यह प्रकार समझकर सिद्धकी स्तुति करनेमें कोई बाधा प्रतीत नहीं होती । 

आत्मस्वरूपमे जगत नहीं है', यह बात वेदान्तमें कही है अथवा ऐसा योग्य है। परन्तु 'बाह्य जगत 
नही है”, ऐसा अर्थ मात्र जीवको उपशम होनेके लिये मानने योग्य समझा जाये । 

इस प्रकार इन तीन प्रश्नोंका संक्षेपमें समाधान लिखा है, उसे विशेषरूपसे विचारियेगा | कुछ 
विशेष समाधान जाननेकी इच्छा हो, वह लिखियेगा । जिस तरह वेराग्य-उपशमकी वर्धमानता हो उस 
तरह करना अभी तो कतंव्य है। 





५१० बम्बई, आषाढ सुदी ६, रवि, १९५० 

श्री स्थम्भतीर्थस्थित शुभेच्छासम्पन्न श्री त्रिभुवनदासके प्रति यथायोग्यपूवंक विनती कि-- 

बंधवृत्तियोंका उपशम करनेके लिये और निवतंन करनेके लिये जीवकों अभ्यास, सतत अभ्यास 
कत्तंव्य है, क्योकि विचारके बिना और प्रयासके बिना उन वृत्तियोका उपशमन अथवा निवर्तन केसे हो ? 
कारणके बिना किसी कार्यका होना सम्भव नही है, तो फिर यदि इस जीवने उन वृत्तियोके उपशमन 
अथवा निवतंनका कोई उपाय न किया हो तो उनका अभाव नही होता, यह स्पष्ट सम्भव है। कई बार 
पू्व॑कालमे वृत्तियोके उपशमन तथा निवर्तनका जीवने अभिमान किया है, परन्तु वेसा कोई साधन नहीं 
किया, और अभी तक जीव उस प्रकारका कोई उपाय नहीं करता; अर्थात्‌ अभी उसे उस अभ्यासमे कोई 
रस दिखायी नही देता, तथा कटुता लगनेपर भी उस कहुताकी अवगणना कर यह जीव उपशमन एवं 
निवतंनमें प्रवेश नही करता । यह बात इस दुष्टपरिणामी जीवके लिये वारवार विचारणीय है, किसी 
प्रकारसे विसर्जन करने योग्य नही है । 

जिस प्रकारसे पुत्रादि सम्पत्तिमे इस जीवको मोह होता है, वह प्रकार सवंधा नीरस और निन्दनोय 
है। जीव यदि जरा भी विचार करे तो यह बात स्पष्ट समझमे आने जेसी है कि इस जीवने किसीमे 
पुत्रत्वकी भावना करके अपना अहित करनेमे कोई कसर नही रखी, और किसीको विता मानकर भी वेसा 
ही किया है, और कोई जीव अभी तक तो पिता पृत्र हो सका हो, ऐसा देखनेमे नही आया । सब कहते 
आये है कि इसका यह पुत्र अथवा इसका यह पिता है, परन्तु विचार करते हुए स्पष्ट प्रतीत होता है कि 
यह बात किसी भी कालमे सम्भव नही है। अनुत्पन्न ऐसे इस जीवको पुत्ररूपसे मानना अथवा ऐसा 
मनवानेकी इच्छा रहना, यह सब जीवकी मूढता है, और यह मूढता किसी भी प्रकारसे सत्सगकी 
इच्छावाले जीवको करना योग्य नही है । 

आपने जो मोहादि प्रकारके विषयमे लिखा है, वह दोनोके लिये भ्रमणका हेतु हे, अत्यन्त 
विडम्बनाका हेतु है। ज्ञानीपुरष भी यदि इस तरह आचरण करे तो ज्ञानकों ठोकर मारने जेसा है, और 
सब प्रकारसे अज्ञाननिद्राका वह हेतु है । इस प्रकारके विचारसे दोनोकों सीधा भाव कत्तंव्य है। यह बात 
अल्पकालमे ध्यानमे लेने योग्य हे। आप और आपके सत्संगो यथासम्मब निवृत्तिका अवकाद लें, यही 
जीवको हितकारी हे । 


क्न 





५३१ मोहमयी, आषाढ सुदी ६, रवि, १९५० 


श्री अंजारस्थित, परमस्नेहो श्री सुभाग्य, 
आपका सविस्तर एक पत्र तथा एक चिट्टी प्राप्त । उनमें लिखे हुए प्रश्न मुमुक्षुजीवके लिये 
विचारणीय है। ट्टी प्राप्त हुए हैं हुए प्रइन मुमुक्षु 


१७ थाँ बे डर, 


इस जीवने पूर्वकालमे जो जो साधन किये है, वे वे साधन ज्ञानीपुरुषकी आज्ञासे हुए मालूम नही 
होते, यह बात सदेहरहित प्रतीत होती है। यदि ऐसा हुआ होता तो जीवको संसारपरिभ्रमण न होता । 
ज्ञानीपुरुषकी जो आज्ञा है वह भवश्नमणको रोकनेके लिये प्रतिबंध जैसी है, क्योंकि जिन्हे आत्मार्थके 
सिवाय दूसरा कोई प्रयोजन नही है और आत्माथं साधकर भी जिनकी देह प्रारब्धवशात्‌ है, ऐसे ज्ञानी- 
पुरुषकों आज्ञा सनन्‍्मुख जीवको केवल आत्मार्थमें ही प्रेरित करती है; और इस जीवने तो पूर्वकालमें कोई 
आत्माथे जाना नही है, प्रत्युत आत्मा विस्मरणरूपसे चला आया है। वह अपनी कल्पनासे साधन करे 
तो उससे आत्मार्थ नही होता, प्रत्युत आत्मांका साधन करता हूँ ऐसा दृष्ट अभिमान उत्पन्न होता है 
कि जो जीवके लिये संसारका मुख्य हेतु है। जो बात स्वप्नमे भी नहीं आती, उसे जीव यदि व्यर्थ 
कल्पनासे साक्षात्कार जैसी मान ले तो उससे कल्याण नही हो सकता | उसी प्रकार यह जीव पृ्वकालसे अंधा 
चला आता हुआ भी यदि अपनी कल्पनासे आत्माथे मान छे तो उसमे सफलता नहीं होती, यह बात 
बिलकुल समझमे आने जेसी है | इसलिये यह तो प्रतीत होता है कि जीवके पृवंकालीन सभी अशुभ साधन, 
कल्पित साधन दूर होनेके लिये अपूव॑ ज्ञानके सिवाय दूसरा कोई उपाय नहीं है, और वह ॒अपूर्व विचारके 
बिना उत्पन्त होना सभव नही है, और यह ॒अपूर्व॑विचार, अपूर्व पुरुषके आराधनके बिना दूसरे किस 
प्रकारसे जीत्रको प्राप्त हो, यह विचार करते हुए यही सिद्धांत फलित होता है कि ज्ञानीपुरुषकी आज्ञाका 
आराधन, यह सिद्धपदका सव श्रेष्ठ उपाय है, और यह बात जब जीवको मान्य होती है, तभीसे दूसरे 
दोषोका उपणमन और निवर्तन शुरू होता है। 

श्री जिनेन्द्रने इस जीवके अज्ञानकी जो जो व्याख्या की है, उसमे समय समयपर उसे अनतकमंका 
व्यवसायी कहा है, और अनादिकालसे अनंतकर्मका बंध करता आया है, ऐसा कहा है। यह बात तो 
यथाथं है। परन्तु यहाँ आपको एक प्रइन हुआ है कि 'तो फिर वैसे अनंतकर्मोको निवृत्त करनेका साधन 
चाहे जेसा बलवान हो, तो भी अनतक्राल बोतनेपर भी वह पार न पाये ।' यदि सवंथा ऐसा हो तो आपको 
जैसा लगा वेसा सभव है। तथापि जिनेन्द्रने प्रवाहसे जोवको अनंतकमंका कर्त्ता कहा है, वह अन॑तकालसे 
कर्मका कर्त्ता चला आता है, ऐसा कहा है, परन्तु समय समय अनंतकाल तक भोगने पडे ऐसे कम वह 
आगामिक कालके लिये उपाज॑न करता है, ऐसा नही कहा है। किसी जीव-आश्रयी इस बातको दूर रख- 
कर विचार करते हुए ऐसा कहा है कि सब कर्मोंका मूल जो अज्ञान, मोह परिणाम है, वह अभी जीवमें 
जैसेका तेसा चला आता है, कि जिस परिणामसे उसे अनंतकाल तक भ्रमण हुआ है, और यदि यह परिणाम 
बना रहा तो अभी भी ज्योका त्यो अनंतकाल तक परिभ्रमण होता रहेगा। अग्निकी एक चिनगारीमे 
इतना ऐश्वर्य गुण है कि वह समस्त लोकको जला सके, परन्तु उसे जेसा जेसा योग मिलता है बेसा वैसा 
उसका गुण फलवान होता है। उसी प्रकार अज्ञानपरिणाममे अनादिकालसे जीवका भटकना हुआ है, वेसे 
अभी अनतकाल तक भी चौदह राजलोकमे प्रत्येक प्रदेशमे उस परिणामसे अनंत जन्ममरण होना अभी भी 
संभव है। तथापि जैसे चिनतगारोकी अग्नि योगवश है, वैसे अज्ञानके कमंपरिणामकी भी अमुक प्रकृति है | 
उत्कृष्टसे उत्द्रष्ट यदि एक जीवकों मोहनीयकमंका बंध हो तो सत्तर कोडाकोड़ी सागरोपमका होता है, 
ऐसा जिनेन्द्रने कहा है। उसका हेतु स्पष्ट है कि यदि अनंतकालका बंध होता हो तो फिर जीवका मोक्ष 
नही हो सकता । यह बंध अभी निवृत्त न हुआ हो परन्तु लगभग निवृत्त होने आया हो, तब कदाचितु 
दूसरी बेसी स्थितिका संभव हो; परन्तु ऐसे मोहनीयकम कि जिनकी कालस्थिति ऊपर कही है वैसे एक 
समयमे अनेक कर्म बांधे, यह सम्भव नही है। अनुक्रमसे अभी उस कमंसे निवृत्त होनेसे पहले दूसरा उसी 
स्थितिका बाँघे, तथा दूसरा निवृत्त होनेसे पहले तीसरा बाँघे; परन्तु दूसरा, तीसरा, चौथा, पॉँचवाँ, छठा 
इस तरह सबके सब कम एक मोहनीयकमंके सम्बन्धमे उसी स्थितिके बाँधा करे, ऐसा नही हो सकता, 


४२० शोमब्‌ राजचना 
क्योंकि जीवको इतना अवकाश नहीं है। मोहनीयकमंकी इस प्रकारसे स्थिति है। और आयुकमंकी 
स्थिति श्री जिनेन्द्रने ऐसी कही है कि एक जीव एक देहमे रहते हुए उस देहकी जितनी आयु है उसके 
तीन भागमेसे दो भाग व्यतीत होनेपर जीव आगामी भवकी आयु बॉधता हे उससे पहले नही बॉधता, और 
एक भवमे आगामी कालके दो भवोंकी आयु नही बाँधता, ऐसी स्थिति है। अर्थात्‌ जीवको अज्ञानभावसे 
कमंबध चला आता है, तथापि उन उन कर्मोकी स्थिति चाहे जितनी विडबनारूप होने१र भी, अनतदु'ख 
और भवका हेतु होनेपर भी जिसमे जीव उससे निवृत्त हो इतना अमुक प्रकार निकाल देनेपर सम्पूर्ण 
अवकाण है। यह बात जिनेद्रने बहुत सूक्ष्महपसे कही है, वह विचार बरने योग्य है। जिसमे जीवको 
मोक्षका अवकाश कहकर कमंबध कहा है। 

आपको यह बात सक्षेपमे लिखी है। उसका पुनः पुन विचार करनेसे कुछ समाधान होगा, और 
क्रमसे अथवा समागमसे उसका सम्पूर्ण समाधान हो जायेगा । 

जो सत्सग है वह कामको जलानेका बलवान उपाय है । सब ज्ञानीपुरुषोने कामके जीतनेक्ो अत्यत 
दुष्कर कहा है, यह एकदम सिद्ध है; और ज्यों ज्यों ज्ञानेके वचनका अबगाहन होता है, त्यों त्यो कुछ 
कुछ करके पीछे हटनेसे अनुक्रमसे जोबका बोर्य बलवान होकर जीवसे कामकी सामर्थ्यका नाश होता 
है। जीवने ज्ञानीपुएषके वचन सुनकर कामका स्वरूप ही नहीं जाना, और यदि जाना होता तो उसमे 
निपट नीरसता हो गयी होती, यही विनती । आ# स्व० प्रणाम | 





५१२ मोहमयी, आषाढ सुदी १५, मगल, १९५० 
्थ 
श्री सुयंपुरस्थित, शुमेच्छाप्राप्त, सत्सगयोग्य श्री लल्लुजीके प्रति, 

यथायोग्यपूर्वंक विनती कि,--एक पत्र प्राप्त हुआ है । 

“भगवानने ऐसा कहा है कि चौदह राजलोकमे काजलके कुप्पेको तरह सूक्ष्म एकेन्द्रिय जीव भरे हुए 
है, कि जो जीव जलानेसे जलते नही, छेदनेसे छिदते नही, मारनेसे मरते नहीं, ऐसे कह है । उन जीवोके 
ओऔदारिक गरीर नही होता, क्या इसलिये उनका अग्नि आदिसे व्याघात नही होता ? अथवा औदारिक 
शरीर होनेपर भी उनका अग्नि आदिसे व्याघात नहीं होता हो ” यदि औदारिक शरीर हो तो वह शरीर 
अग्नि आदिसे व्याघातको क्यों प्राप्त न हो ?” इस प्रकारका प्रषन उस पन्नमे लिखा है, उसे पढा है। 


विचारके लिये यहाँ उसका संक्षेपमे समाधान लिखा है कि एक देहको त्यागकर दूसरी देह धारण 
करते समय कोई जीव जब रास्तेमे होता है तब अथवा अपर्याप्तरूपसे उसे मात्र तैजस ओर कामंण 
ये दो शरीर होते है, बाकी सब स्थितिमे अर्थात्‌ सकम॑ स्थितिमे सब जीवोको तीन शरीरोकी संभावना श्री 
जिनेन्द्रने बतायी है : कामंण, तैजल और औदारिक या वेक्रिय इन दोनोमेसे कोई एक | केवल रास्तेमे गमन 
करते हुए जीवको कारमंण, तेजस ये दो शरीर होते है, अथवा जब तक जीवबी अपर्याप्त स्थिति है, तब 
तक उसका कार्मण और तैजस शरीरसे निर्वाह हो सकता है, परन्तु पर्याप्त स्थितिमें उसको तीसरे शरीर- 
का नियमसे सभव है। पर्याप्त स्थितिका लक्षण यह है कि आहार आदिके ग्रहण करनेरूप ग्रथोचित साम- 
ध्यंका होना और यह आहार आदिका जो कुछ भी ग्रहण है वह तीसरे शरीरका प्रारभ है, अर्थात्‌ वही तीसरा 
शरीर शुरू हुआ ऐगा समझना चाहिये। भगवानने जो सूक्ष्म एकेन्द्रिय कहे है वे अग्नि आदिसे व्याधातको 
प्राप्त नही होते । बे पर्याप्त सुक्ष्म एकेन्द्रिय होनेसे उनके तीन शरीर है, परन्तु उतका जो तीसरा औदा- 
रिक दरीर है वह इतने सुक्ष्म अवगाहनका है कि उसे शस्त्र आदिका स्पर्श नही हो सकता | अग्नि आदि- 
का जो महत्त्व है और एकेन्द्रिय शरीरका जो सूक्ष्मत्व है, वे इस प्रकारके है कि जिन्हे एक दूसरेका सम्बन्ध 
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नही हो सकता, अर्थात्‌ साधारण सम्बन्ध होता है ऐसा कहे, तो भी अग्नि, शस्त्र आदिमे जो अवकाश है, 
उप्त अवकाशमेसे उन एकेन्द्रिय जीवोका सुगमतासे गमनागमन हो सके, ऐसा होनेसे उन जीवोंका नाश 
हो सके अथवा उनका व्याघात हो, ऐसा अग्नि, शस्त्र आदिका सम्बन्ध उन्हे नहीं होता। यदि उन 
जीवोकी अवगाहना महत्त्ववाली हो अथवा अग्नि आदिकी अत्यन्त सूक््मता हो कि जो उस एकेन्द्रिय जीव 
जैसी सूक्ष्मता गिनी जाये तो, वह एकेन्द्रिय जीवका व्याघात करनेमे सम्भवित मानी जाये, परन्तु ऐसा 
नही हैं | यहाँ ता जीवोका अत्यन्त सूक्ष्मत्व हे, और अग्नि, शस्त्र आदिका महत्त्व है, जिससे व्याघातयोग्य 
सम्बन्ध नही होता, ऐसा भगवानने कहा हैँ। अर्थात्‌ औदारिक शरीर अविनाजी कहा है ऐसा नही हे, 
स्वभावसे वह विपरिणामको प्राप्त होकर अथवा उपाजित किये हुए ऐसे उन जीवोके पूर्वकर्म परिणमित 
होकर औदारिक भरीरका नाश करते है। वह थरीर कुछ दूसर॑से ही नाशको प्राप्त किया जाये तो ही 
नाश हो, ऐसा भो नियम नहीं है । 

यहाँ अभी व्यापारसम्बन्धी प्रयोजन रहता है। इसलिये तुरत थोडे समयके लिये भी निकल सकना 
दुष्कर है । क्योंकि प्रसग ऐसा है कि जिसमे मेरी विद्यमानताको प्रसगमे आनेवाले लोग आवश्यक समझते 
है । उनका मन दु वी न हो सके, अथवा उनके कामको यहाँसे मेरे दूर हो जानेसे कोई प्रबल हानि न हो 
सके, ऐसा व्यवसाय हो तो वेसा करके थोड़े समयके लिये इस प्रवृत्तिस अवकाश लेनेका चित्त है, तथापि 
आपकी तरफ आनेसे लोगोके परिचयमे अवश्य आनेका सम्भव होनेसे उस तरफ आनेका चित्त होना 
मुश्किल है। इस प्रकारके प्रसंग रहनेपर भी लोगाके परिचयमे धर्मप्रसमसे आना हो, उसे विशेष 
आश्षका योग्य समझकर यथासम्भव उस परिचयसे धर्मप्रसगके नामसे विशेषरूपसे दुर रहनेका चित्त 
रहा करता है । 


वेराग्य-उपशमका बल बढे उस प्रकारके सत्सग एवं सतशास्त्रका परिचय करना, यह जीवके लिये 


परम हितकारी है। दूसरा परिचय यथासभव निवतंन करने योग्य है । आ० स्व० प्रणाम । 
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श्री सूयंपुरस्थित, सत्सगयो ग्य श्री लल्लुजीके प्रति विनती कि :-- 
दो पत्र प्राप्त हुए है। यहाँ भावसमाधि है। 


धयोगवासिष्ठ' आदि ग्रन्थ पढने-विचारनेमे कोई दूमरी बाधा नही है। हमने पहिले लिखा था कि 
उपदेशग्रन्थ समझकर ऐसे ग्रन्थ विचारनेसे जीवको गुण प्रगट होता है। प्रायः वंसे ग्रन्थ वेराग्य और 
उपशमके लिये हे | सिद्धातज्ञान सत्पुरुषसे जाननेयोग्य समझकर जीवमे सरलता, निरहता आदि गुणोका 
उद्भव होनेके लिये 'योगवासिष्ठ', उत्तराध्ययन', 'सूत्रकृताग” आदिके विचारनेमे बाधा नही है इतना 
स्मरण रखिये | 


बेदात और जिन सिद्धात इन दोनोमे अनेक प्रकारसे भेद है। वेदान्त एक ब्रह्मस्वरूपसे स्व स्थिति 
कहता है | जिनागममे उससे दूसरा प्रकार कहा है। 'समयसार' पढते हुए भी बहुतसे जीवोका एक ब्रह्माकी 
मान्यतारूप मिद्धात हो जाता है । सिद्धांतका विचार, बहुत सत्संगसे तथा वेराग्य और उपणमका बल 
विशेषरूपसे बढनेके बाद कतंव्य है। यदि ऐसा नहीं किया जाता तो जीव दूसरे मार्गभ आरूढ़ होकर 
बेराग्य ओर उपशमसे होन हो जाता है। 'एंक ब्रह्मस्वरूप' विचारनेमे बाधा नहीं है, अथवा “अनेक 
आत्मा' विचारनेमे बाधा नहीं है। आपको अथवा किसी मुमुक्षुको मात्र अपना स्वरूप जानना ही मुख्य 
क॒तंव्य है, और उसे जाननेके साधन शम, सन्‍्तोष, विचार और सत्संग है। उन साधनोके सिद्ध होनेपर, 


रेड श्ोमद्‌ राजसम 


कई स्थलोमे वस्तुरूपसे कहे है, ऐसा लगता है। यद्यपि यह बात कुछ आगे बढ़नेपर मिलती झुलती हो 
सकती है । अर्थात्‌ आप जिसे “बीजज्ञान” मे कारण मानते है उससे कुछ भागे बढ़ती हुई बात, अथवा वह 
बात उसमे विशेषज्ञानसे अगीकृत की हुई मालूम होती है । 

बनारसीदासको कोई वैसा योग हुआ हो, ऐसा 'समयसार” ग्रथकी उनकी रचनासे प्रतीत होता 
है। 'मूल समयसार' मे बोजज्ञान' सम्बन्धी इतनी अधिक स्पष्ट बात कही हुई मालूम नही होती, और 
बनारसीदासने तो कई जगह वस्तुरूपसे और उपमारूपसे बह बात कही है। जिससे ऐसा ज्ञात होता है 
कि बनारसोदासने साथमे अपने आत्मामें जो कुछ अनुभव हुआ है, उसका भी कुछ उस प्रकारसे प्रकाश किया 
है कि किसी विचक्षण जीवके अनुभवके लिये वह बात आधारभूत हो, उसे विशेष स्थिर करनेवाली हो । 

ऐसा भी लगता है कि बनारसीदासने लक्षणादिके भेदसे जीवका विशेष निर्धार किया था, और 
उन उन लक्षण आदिका सतत मनन होते रहनेसे, आत्मस्वरूप कुछ तोक्ष्णख्पसे उनके अनुभवमे आया है, 
और उन्हे अव्यक्तरूपसे आत्मद्रव्यका भी लक्ष्य हुआ है, और उस अव्यक्त लक्ष्यसे उन्होंने उस बीजज्ञानको 
गाया है। अव्यक्त लक्ष्यका अर्थ यहाँ यह है कि चित्तवृत्ति आत्मविचारमे विदेषरूपसे लगी रहनेसे, 
बनारसीदासको जिस अंशमे परिणामकी निमेल धारा प्रगट हुई है, उस्त निमेछ धाराके कारण स्वयंको 
द्रव्य यही है.” ऐसा यद्यपि स्पष्ट जाननेमे नहीं आया, तथापि अस्पष्टरूपसे अर्थात्‌ स्वाभाविकरूपसे भी 
उनके आत्मामे वह छाया भासमान हुई है, और जिसके कारण यह बात उनके मुखसे निकल सकी है; 
और सहज आगे बढनेसे वह बात उन्हे एकदम स्पष्ट हो जाये ऐसी दशा उस ग्रन्थको रचते हुए उनकी 
प्रायः रही है। 

श्री डुगरके अंतरमें जो खेद रहता है वह किसी तरह योग्य है, और वह खेद प्रायः आपको भी रहता 
है, ऐसा जानते हैं। तथा अन्य भी कई मुमुक्षुजीवोकीं उसो प्रकारका खेद रहता है, ऐसा जाननेपर भी, 
और आप सबका यह खेद दूर किया जाये तो ठोक, यह मनमे रहते हुए भी प्रारब्धका वेदन करते है | फिर 
हमारे चित्तमे इस विषयपे अत्यन्त बलवान खेद है। जो खेद दिनमे प्राय अनेक-अनेक प्रसगोमे स्फुरित 
हुआ करता है, और उसका उपशमन करना पडता है, और प्राय. आप लोगोको भी हमने विशेषरूपसे उस 
खेदके विषयमे नही लिखा है, अथवा नहीं बताया है। हमे यह बताना भो योग्य नही लूगता था, परन्तु अभी 
श्री इगरके कहनेसे, प्रमंगवश बताना हुआ है । आपको ओर ड॒गरको जो खेद रहता है, उमकी अपेक्षा हमे 
असख्यातगण-विशिष्ट खेद तत्सम्बन्धी रहता होगा ऐसा लगता है। क्योंकि जिस जिस प्रसगपर आत्मप्रदेशमे 
उस बातका स्मरण होता है उस उस प्रसगपर सभी प्रदेश शिथिल जैसे हो जाते है, और जीवका नित्य 
स्वभाव होनेसे जीव ऐसा खेद रखते हुए भी जीता है, उस हद तक खेंदको प्राप्त होता है। फिर परिणामातर 
होकर थोडे अवकाशमे भी वह की वह बात प्रदेश प्रदेशमे स्फूरित हो उठती है, और वैसी की बेसी दशा 
हो जाती है, तथापि आत्मापर अत्यन्त दृष्टि करके अभी तो उस प्रकारका उपशमन करना हो योग्य है, 
ऐसा समझकर उपञमन किया जाता है । 


श्री डगरके अथवा आपके चित्तमे ऐसा आता हो कि साधारण कारणोंके बहाने हम इस प्रकारकी 
प्रवृत्ति नही करते, यह योग्य नही है। इस प्रकारसे यदि रहता हो तो प्राय बसा नही है, ऐसा हमे लगता 
है। नित्य प्रति उम बातका विचार करनेपर भी अभी बलवान कारणोंका उसके प्रति सम्बन्ध है, ऐसा 
जानकर जिस प्रकारकी आपको इच्छा प्रभावना हेतुमे है उस हेतुको ढोला करना पडता है। और उसके 
अवरोधक कारणोको क्षीण होने देनेमे कुछ भी आत्मवीयं परिणमित होकर स्थितिमे रहता है। आपकी 
इच्छानुमार अभो जो प्रवृत्ति नही को जाती उस विषयमे जो बलवान कारण अवराधक है, उन्हे आपको 
विशेषरूपसे बतानेका चित्त नही होता, क्योकि अभी उन्हे विशेषरूपसे बतानेमे अवकाश जाने देना योग्य है। 
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जो बलवान कारण प्रभावना हेतुके अवरोधक हैं, उनमें हमारा बुद्धिपूर्वक कुछ भी प्रभाद हो, ऐसा 
किसी तरह सम्भव नही है। तथा अव्यक्तरुपसे अर्थात्‌ न जाननेपर भी जो सहजमें जीवसे हुआ करता हो, 
ऐसा प्रमाद हो, यह भी प्रतीत नहीं होता । तथापि किसी अंशमे उस प्रमादका सम्भव समझते हुए भी उससे 
अवरोधकता हो, ऐसा रूग नहीं सकता; क्योंकि आत्माकी निश्चयवृत्ति उससे असन्मुख है । 

लोगोंमे वह प्रवृत्ति करते हुए मानभंग होनेका प्रसंग आये तो वह मानभंग भी सहन न हो सके, 
ऐसा होनेसे प्रभावना हेतुको उपेक्षा की जाती हो, ऐसा भी नहीं लगता । क्योंकि उस मानामानमे चित्त 
प्राय उदासीन जैसा है, अथवा उस प्रकारमे चित्तको विशेष उदासीन किया हो तो हो सके ऐसा है। 

शब्दादि विषयोंका कोई बरूवान कारण भी अवरोधक हो ऐसा प्रतीत नही होता। केवल उत 
विषयोका क्षायिकभाव हैं, ऐसा यद्यपि कहनेका प्रसंग नही है, तथापि उनमें अनेकरूपसे विरसता भास रही 
है । उदयसे भी कभी मंद रुचिका जन्म होता हो तो वह भी विशेष अवस्था पानेसे पहले नाशको प्राप्त होती 
है; और उस मद रुचिका वेदन करते हुए भी आत्मा खेदमे ही रहता है, अर्थात्‌ वह रुचि अनाधार होतो 
जातो होनेसे बलवान कारणरूप नही है ! 


अन्य कई प्रभावक हुए हैं, उनको अपेक्षा किसी तरह विचारदशादिकी प्रबलृता भी होगी; ऐसा 
लगता है कि वेसे प्रभावक पुरुष आज दिखायी नही देते; और मात्र उपदेशकरूपसे नाम जेसी प्रभावनासे 
प्रवतंन करते हुए कई देखनेमे, सुननेमे आते है; उनकी विद्यमानताके कारण हमे कुछ अवरोधकता हो ऐसा 
भी प्रतोत नही होता । 

अभी तो इतना लिखा जा सका है। विशेष समागमके प्रसंगपर अथवा अन्य प्रसंगपर बतायेंगे। 
इस विषयमे आप और श्री ड्गर यदि कुछ भी विशेष लिखना चाहते हों, तो खुशीसे लिखियेगा | और 
हमारे लिखे हुए कारण मात्र बहानारूप है ऐसा विचार करना योग्य नही है, इतना ध्यान रखियेगा । 





५२१ बंबई, श्रावण, १९५० 

जिस पत्रमे प्रत्यक्ष आश्रयका स्वरूप लिखा है वह पत्र यहाँ प्राप्त हुआ है। मुमुक्षुजीवकों परम भक्ति- 
सहित उस स्वरूपकी उपासना करना योग्य है। 

योगबलसहित, अर्थात्‌ जिनका उपदेश बहुतसे जीवोको थोड़े हो प्रयाससे मोक्षसाधनरूप हो सके 
ऐसे अतिशयसहित जो सत्पुरुष हो, वे जब यथाप्रारब्ध उपदेश व्यवहारका उदय प्राप्त होता है तब मुख्य- 
रूपसे प्राय उस भक्तिरूप प्रत्यक्ष आश्रयमार्गको प्रगट करते है, परन्तु वेसे उदययोगके बिना प्राय. प्रगट 
नहीं करते । 

सत्पुरुष प्रायः दूसरे व्यवहारके योगमे मुख्यत* उस मार्गको प्रगट नहीं करते, यह उनकी करुणा 
स्वभावता है। जग़तके जीवोका उपकार पूर्वापर विरोधको प्राप्त न हो अथवा बहुतसे जीवोंका उपकार हो 
इत्यादि अनेक कारण देखकर अन्य व्यवहारमे रहते हुए सत्पुरुष वेसे प्रत्यक्ष आश्रयरूप मार्गको प्रगट नही 
करते | प्राय: अन्य व्यवहारके उदयमे तो बे अप्रसिद्ध रहते है; अथवा कुछ प्रारब्ध विशेषसे सत्युरुषरूपसे 
किसीके जाननेमें आयें, तो भी पूर्वापर उसके श्रेयका विचार करके यथासम्भव विशेष प्रसंगमे नही आते 
अथवा प्रायः अन्य व्यवहारके उदयमें सामान्य मनुष्यकी तरह विचरते हैं । 

वेसी प्रवृत्ति की जाये ऐसा प्रारब्ध न हो तो जहाँ कोई बेस उपदेशका अवसर प्राप्त होता है वहाँ 
भी 'प्रत्यक्ष आश्रयमार्ग! का प्रायः उपदेश नहीं करते। क्वचित्‌ 'प्रत्यक्ष आश्रयमार्ग” के स्थानपर 'आश्रय- 


मार्ग” ऐसे सामान्य शब्दसे, बहुत उपकारका हेतु देखकर कुछ कहते है । अर्थात्‌ उपदेशव्यवहारका प्रवत॑न 
करनेके लिये उपदेश नही करते। 


पड 


४रेई शौलद्‌ राजचनः 


प्रायः जिन किन्‍्हीं मुमुश्ुओंको हमारा समागम हुआ है, उन्हें दशाके विषयमें थोडे बहुत अंझर्में 
प्रतोति है। तथापि यदि किसीको भी समागम न हुआ होता तो अधिक योग्य था । यहाँ जो कोई व्यवहार 
उदयमें रहता है, वह व्यवहार आदि आगे जाकर उदयमें आने योग्य है, ऐसा मानकर, तथा उपदेद 
व्यवहारका उदय प्राप्त न हुआ हो तब तक हमारी दक्षाके विषयमें आप इत्यादिको जो कुछ समझे 
माया हो उसे प्रगट न करनेकी सूचना देनेसे मुख्य कारण यह था ओर है । 





५२२ बंबई, भादो सुदी ३, रवि, १५५० 
जीवको ज्ञानीपुरुषकी पहचान होनेपर, तथाप्रकारसे अनंतानुबंधी क्रोध, मात, साया और लोभका 
मद हो जाना योग्य है कि जिससे अनुक्रमसे वे परिक्षोणताको प्राप्त होते है। ज्यों ज्यों जीवको सत्पुरुषकी 
पहचान होती है व्यों त्यो मताभिग्नह, दुराग्रहता आदि भाव शिथिल होने लगते हैं, ओर अपने दोषोंको 
देखनेकी ओर चित्त मुड़ जाता है; विकथा आदि भावमे नोरसता लगती है, अथवा जुगुप्सा उत्पन्न होती 
है। जीवको अनित्य आदि भावनाका चिंतन करनेके प्रति बलवीय॑के स्फुरित होनेमे जिस प्रकारसे 
ज्ञानी पुरुषके समीप सुना है, उससे भी विशेष बलवान परिणामसे वह पचविषयादिमे अनित्यादि 
भावको दृढ़ करता है ! अर्थात्‌ सत्पुरुषकी प्राप्ति होनेपर, ये सत्पुरुष हैं, इतना जानकर, सत्युरुषको जाननेसे 
पहुले जिस तरह आत्मा पंचविषयादिमें रक्त था, उस तरह उसके पदचात्‌ रक्त नही रहता, और अनुक्रमसे 
वह रक्तभाव मद हो जाये ऐसे वेराग्यमे जीव आ जाता है। अथवा सत्पुरुषका योग होनेके पश्चात्‌ 
आत्मज्ञान कुछ दुर्लभ नही है। तथापि सत्पुरुषमे, उनके वचनोमे, उन वचनोंके आशयमे, जब तक प्रीति 
भक्ति न हो तब तक जीवमे आत्मविचार भी उदय होने याग्य नहीं है; और जीवको सत्पुरुषका योग हुआ 
है, ऐसा सचमुच उस जीवको भासित हुआ है, यो कहना भी कठिन है। 


जीवको स-पुरुषका योग होनेपर तो ऐसी भावना होती है कि अब तक मेरे जो प्रमृत्न कल्याणके लिये 
थे वे सब निष्फल थे, लक्ष्य बिनाके बाणकी ४ाँति थे; परन्तु अब सत्पुरुषका अपूर्व योग हुआ है, तो मेरे 
सब साधनोंके सफल होनेका हेतु है। लोकप्रसगमें रहकर जो निष्फेल, नि्ंक्ष्य साधन किये, उस प्रकार- 
से अब सत्पुरुषके योगमे न करते हुए, अवध्य अन्तरात्मामे विचारकर दृढ़ परिणाम रखकर, जीवको इस 
योगमे, वचनमे जागृत होना योग्य है, जागृत रहना योग्य है; और उस उस प्रकारसे भावना करके जीवको 
दुढ़ करना कि जिससे उसे प्राप्त हुआ योग अफल' न हो जाये और सब प्रकारसे इसी बलको आत्माने 
व्धमान करना कि इस थोगसे जीवको अपूर्व फल होना योग्य है, उसमे अंतराय करनेवाला “मे जानता हूं, 
यह मेरा अभिमान, कुलधमंका और जिसे करते आये हैं उस क्रियाका त्याग केसे किया जा सके ऐसा लोक- 
भय, सत्पुरुषकी भक्ति आदिम भी लोकिकभाव, और कदाचितु कोई पंचविषयाकार ऐसे कमंको ज्ञानीके 
उदयमे देखकर वैसे भावका स्वर्य आराधन करना इत्यादि प्रकार है', वही अनंतातुबधी क्रोध, मान, माया, 
लोभ है । मह प्रकार विद्ेषरूपसे समझना योग्य है; तथापि अभी जितना हो सका उतना लिखा है। 

उपद्ाम, क्षयोपशम और क्षायिक सम्यक्त्वके लिये सक्षेपमे व्याख्या कही थी, तदनुसारी व्याख्या 
त्रिभोवनके स्मरणमें है। 

जहाँ जहाँ इस जीवने जन्म लिया है, भवके प्रकार धारण किये है, वहाँ वहाँ तथाप्रकारके अभिमान- 
रूपसे बरताव किया है; जिस अभिमानको निवृत्त किये बिना उस उस देहका और देहके सम्बन्धमे आतने- 
वाले पदार्थोका इस जीवने त्याग किया है, अर्थात्‌ अमी तक उस भावको ज्ञानविच्रार द्वारा क्षीण नही 
किया है, और वे पृव॑संज्ञाएं अमो जेसीकी तैसो इस जीवके अभिमानमें चली आती हैं, यही सारे लोककी 


२७ वां वर्ष ४२७ 


अधिकरणक्रियाका हेतु कहा है, जिसे भी विशेषरूपसे यहाँ लिखा नहीं जा सका है पत्रादिकी नियमितताके 
लिये विचार करूँगा । 





५२३ बंबई, भादों सुदो ४, सोम, १९५० 
श्री सायला ग्राममे स्थित, सत्संगयोग्य, परमस्नेहा श्रो सोभाग तथा डुगरके प्रति, 

श्री मोहमयोपुरीसे “का आत्मस्वरूप स्मृतिपूर्वक यथायोग्य प्राप्त हो। यहाँ समाधि है | आपका 
लिखा हुआ एक पत्र आज मिल है। 

आपकी विद्यमानतामे प्रभावना-हेतुकी आपको जो विशेष जिज्ञासा है, और वह हेतु उत्पन्न हो तो 
आपको जो असीम हष॑ उत्पन्त होना योग्य है, उस विशेष जिज्ञासा और असीम हर्षसम्बन्धी आपकी चित्त- 
वृत्तिको हम समझते हैं । 

अनेक जोबोंकी अज्ञान दशा देखकर फिर वे जीव 'हम कल्याण करते हैं' अथवा 'हमारा कल्याण 
होगा”, ऐसी भावना या इच्छासे अज्ञानमार्गंको प्राप्त होते हुए देखकर, उसके लिये अत्यन्त करुणा उद्धव 
होती है, और किसी भो प्रकारसे यह दूर करने योग्य है, ऐसा हो जाता है; अथवा वैसा भाव चित्तमे जेसेका 
तैसा रहा करता है, तथापि वह होने योग्य होगा, उस प्रकारसे होगा, और जिस समय वह प्रकार होने 
पोग्य होगा उस समय होगा, ऐसा प्रकार भी चित्तमे रहता है; क्योंकि उस करुणाभावका चिन्तन करते 
करते आत्मा बाह्य माहात्म्यका सेवन करे ऐसा होने देना योग्य नही है, और अभी कुछ वैसा भय रखना 
योग्य लगता है। अभी तो प्राय दोनों प्रकारोंका नित्य विचार करनेमें आता है, तथापि बहुत समीपमें 
उसका परिणाम आनेका सम्भव प्रतीत न होनेसे सम्भवत' आपको लिखा या कहा नही है। आपकी इच्छा 
होनेसे बतंमान जो स्थिति है, वह इस सम्बन्धमें संक्षेपणे लिखी है, और उससे आपको किसी भी प्रकारसे 
उदास होना योग्य नही है, क्योकि हमे वर्तमानमें वेसा उदय नही है; परन्तु हमारा आत्मपरिणाम उस 
उदयको अल्प काल्मे दूर करनेकी ओर है, अर्थात्‌ उस उदयकी कालस्थितिका किसी भी प्रकारसे बल- 
वानरूपसे वेदन करनेसे वह घटती हो तो उसे घटानेमे रहता है। बाह्य माहात्म्यकी इच्छा आत्माको 
बहुत समयसे नहीं जेसी ही हो गयी है, अर्थात्‌ बुद्धि प्रायः बाह्य माहात्म्यकी इच्छा करती हुई प्रतीत नही 
होती, ऐसा है। तथापि बाह्य माहात्म्यसे जीव सहज भी परिणामभेद प्राप्त न करे ऐसी स्वास्थामे कुछ 
न्यूनता कहने योग्य है, और उससे जो कुछ भय रहता है वह रहता है, जिस भयंसे तुरत मुक्ति होगी, ऐसा 
लगता है । 

'कबीर साहब” के दो पद और 'चारित्रसागर' का एक पद निर्भयतासे उन्होंने जो कहे है, थे आपने 
लिखे, सो पढे है। श्री 'चारिश्रसागर' के वेसे कई पद पहले भी पढ़नेमे आये है । वेसी निर्भय वाणी मुमुक्षु- 
जीवको प्रायः धर्मपुरुषार्थमं बलवान करतो है। 

हमारे द्वारा वेसे पद अथवा काव्य रचे हुए देखनेकी आपकी जो इच्छा है, उसका अभी तो उपध्यमन 
करना योग्य है । क्योकि वेसे पद पढ़ने-विचा रनेमे या बनानेमे उपयोगका अभी विशेष प्रवेश नहीं हो सकता, 
छाया जैसा भी प्रवेश नही हो सकता । 

सोनेकी आक्ृतियाँ भिन्‍न भिन्‍न हैं, परन्तु उन आक्ृतियोंको यदि पिघला दिया जाये तो वे सभी 
आक्ृतियाँ मिटकर एक सोना ही अवशेष रहता है; अर्थात्‌ सब आकृतियाँ भिन्न भिन्न द्रव्यत्वका त्याग कर 
देती हैं, और सब आकृतियोंकी जातिकी सजातीयता होनेसे मात्र एक सोनारूप द्रव्यत्वको प्राप्त होती हैं । 
इस प्रकार दुष्टांत लिखकर आत्माकी मुक्ति और द्रव्यत्वके सिद्धांतपर भ्रइन किया है, उस सम्बन्धमे संक्षेपमें 
इस प्रकार जानना योग्य है :-- 


डरै८ ओऔमदू राजसमा 


सोना औपचारिक द्रव्य है, ऐसा जिनेन्द्रका अभिप्राय है, और जब अन॑त परमाणुओके समुदाय- 
रूपसे वह रहता है तब चक्षुगोचर होता है। उसकी जो भिन्‍न भिन्‍न आक्ृृतियाँ बन सकतो हैं वे सभो 
संयोगभावी हैं, और फिरसे वे एकत्र की जा सकती हैं, वह उसी कारणसे है। परन्तु सोनेका मूल स्वरूप 
देखे तो अनंत परमाणु-समुदाय है । जो भिन्‍न भिन्‍न परमाणु हैं वे सब अपने अपने स्वरूपमे ही रहे हुए है । 
कोई भी परमाणु अपने स्वरूपको छोड़कर दूसरे परमाणुरूपसे किसी भी तरह परिणमन करने योग्य नही 
है, मात्र वे सजातीय होनेसे और उनमे स्पशंगुण होनेसे उस स्पर्शके समविषमयोगसे उनका मिलना हो 
सकता है, परन्तु वह मिलना कुछ ऐसा नही हैं, कि जिसमे किसी भी परमाणुने अपने स्वरूपका त्याग कर 
दिया हो । करोड़ो प्रकारसे उस अनंत परमाणुरूप सोनेकी आकृतियोंको यदि एक रसरूप करें, तो भी 
सबके सब परमाणु अपने हो स्वरूपमे रहते हैं, अपने द्रव्य, क्षेत्र, काल और भावका त्याग नहीं करते; 
क्योकि बेसा होनेका किसी भी तरहसे अनुभव नही हो सकता । उस सोनेके अनत परमाणुओके अनुसार 
अनंत सिड्धकी अवगाहना माने तो बाधा नही है, परन्तु इससे कुछ कोई भी जीव किसी भी दूसरे जीवके 
साथ सवंधा एकत्वरूपसे मिल गया है, ऐसा है ही नहीं । सब निजभावमे स्थिति करके ही रह सकते है | 
प्रत्येक जीवकी जाति एक हो, इससे जो एक जीव है वह अपनापन त्याग करके दूसरे जीवोके समुदायमे 
मिलकर स्वरूपका त्याग कर देता है, ऐसा होनेका क्या हेतु है ? उसके अपने द्र॒ब्य, क्षत्र, काल, भाव, 
कमंबंध और मुक्तावस्था, ये अनादिसे भिन्‍न है; और मुक्तावस्थामे किर बह द्रव्य, क्षेत्र काल, भावका 
त्याग करे; तो फिर उसका अपना स्वरूप क्या रहा ? उसका क्या अनुभव रहा ? और अपने स्वरूपके 
जानेसे उसकी कमंसे मुक्ति हुई अथवा अपने स्वरूपसे मुक्ति हुई ? यह प्रकार विचार करने योग्य है। 
इत्यादि प्रकारसे जिनेन्द्रने सर्वथा एकत्वका निषेध किया है । 
अभी समय नही होनेसे इतना लिखकर पत्र पूरा करना पड़ता है । यही विनती । 
आ० स्व० प्रणाम | 





५२४ बंबई, भादो सुदी ८, शुक्र, १९५० 
श्री स्थ॑भतीर्थक्षेत्रमें स्थित श्री अंबालाल, कृष्णदास आदि सर्व मुमुक्षुजनके प्रति, 
श्री मोहमयो क्षेत्रसे “” “आत्मस्वरूपकी स्मृतिपृ्वंक यथायोग्य प्राप्त हो । 
विशेष विनती कि आप सब भाइयोके प्रति आज दिन तक हमसे मन, वचन, कायाके योगसे 
जानते या अजानते कुछ भी अपराध हुआ हो उसकी विनयपुवंक शुद्ध अंत.करणसे क्षमा मॉँगता हूँ। 
यही विनती । आ० स्व० प्रणाम | 





५२५ बंबई, भादों सुदी १०, रवि, १९५० 

यह आत्मभाव है और यह अन्यभाव है, ऐसा बोधबीज आत्मामे परिणमित होनेसे अन्यभावमे 

सहजमे उदासीनता उत्पन्न होतो है, और वह उदासीनता अनुक्रमसे उन अन्यभावसे सवंधा मुक्त करती 

है। जिसने निजपरभावको जाना है, ऐसे ज्ञानीपुरुषको, उसके पश्चात्‌ परभावके कायेका जो कुछ प्रसंग 

रहता है उस भ्रसंगमे प्रवृत्ति करते-करते भी उससे उस ज्ञानीका सम्बन्ध छूटा करता है; परंतु उसमे 
हितबुद्धि होकर प्रतिबंध नही होता । 


प्रतिबंध नही होता यह बात एकान्त नही है, क्योकि जहाँ ज्ञानकी विश्येष प्रबलता नहीं होती बहाँ 
परभावके विशेष परिचयका ग्रतिबंधरूप हो जाना भी सम्भव है, और इसलिये भी श्री जिनेन्द्रने 
ज्ञानी पुरुषके लिये भो निजज्ञानके परिचय-पुरुषाथंको सराहा है; उसे भी प्रमाद कर्तव्य नही है, अथवा 


क० माँ बर्ष अरे 


परभावका परिचय करता योग्य नही है; क्योंकि वहु किसी अंशमे भी आत्मधाराके लिये प्रतिबंधरूप 
कहने योग्य है । 

ज्ञानीको प्रमादबुद्धि सम्भव नही है, ऐसा यद्यपि सामान्य पदमे श्री जिनेन्द्र आदि महात्माओंने कहा 
है, तो भी वह पद चौथे गुणस्थानसे सम्भवित नहीं माना, आगे जाकर सभवित माना है, जिससे विचार- 
बान जीवका तो अवश्य कतंव्य है कि यथासम्भव परभावके परिचित कायसे दूर रहना, निवृत्त होना । 
प्राय विचारवान जीवको तो यही बुद्धि रहतो हैं, तथापि किसी प्रारब्धवशात्‌ परभावका परिचय 
प्रबलतासे उदयमे हो वहाँ निजपदबुद्धिमे स्थिर रहना विकट है, ऐस। मानकर नित्य निवृत्तबुद्धिकी विधेष 
भावना करनी, ऐसा महापुरुषोने कहा है । 

अल्पकालूमें अव्याबाध स्थिति होनेके लिये तो अत्यंत पुरुषा्थ करके जीवको परपरिचयसे निवृत्त 
होना ही योग्य है | धीरे धीरे निवृत्त होनेके कारणो पर भार देनेकी अपेक्षा जिस प्रकार त्वरासे निवृत्ति 
हो वह विचार कतंव्य है, और ऐसा करते हुए यदि असाता आदि आपत्तियोगका वेदन करना पड़ता हो 
तो उसका वेदन करके भी परपरिचयसे श्ीक्रतः दूर होनेका उपाय करना योग्य है । इस बातका विस्मरण 
होने देना योग्य नही है । 

ज्ञानकी बलवती तारतम्यता होनेपर तो जीवको परपरिचयमे स्वात्मबुद्धि होना कदापि सम्भव नहीं 
है, और उसकी निववृत्ति होनेपर भी श्ञानबलसे वह एकान्तरूपसे विहार करने योग्य है। परतु उससे 
जिसकी नीची दशा है, ऐसे जीवकों तो अव्य परपरिचयका छेदन करके सत्संग कतंव्य है, कि जिस 
सत्सगसे सहजमे अव्याबाध स्थितिका अनुभव होता है। ज्ञानीपुरुष कि जिन्हे एकातमे विचरते हुए भी 
प्रतिबंधका सम्भव नही है, वे भी सत्संगकी निरन्तर इच्छा रखते है, बयोकि जीवको यदि अव्याबाध 
समाधिकी इच्छा हो तो सत्सग जैसा कोई सरल उपाय नही है। 

ऐसा होनेसे दिन प्रतिदिन, प्रसंग प्रसंगमे, अनेक बार क्षण क्षण मे सत्सयका आराधन करनेकी ही 
इच्छा वर्धभान हुआ करती है | यही विनती । आ० स्व० प्रणाम | 





५२६ बंबई, भादो बदी ५, गुरु, १९५० 
टथ 
श्री सूर्यपुरस्थित, सत्सगयोग्य, आत्मगुण इच्छुक श्री लल्लुजीके प्रति, 
श्री मोहमयीक्षेत्रसे जीवन्मुक्तदशाके इच्छुक “ का आत्मस्मृतिपुवंक यथायोग्य प्राप्त हो। विद्येष 
आपके लिखे हुए दो पत्र मिले है। अभी कुछ अधिक विस्तारसे लिखना नही हो सका । उस कार्यमे चित्त- 
स्थितिका विशेष प्रवेश नहीं हो सकता । रे 
“योगवासिष्ठादि' जो जो उत्तम पुरुषोके वचन है वे सब अहंवृत्तिका प्रतिकार करनेके लिये ही है। 
जिस जिस प्रकारसे अपनी भ्राति कल्पित की गयी है, उस उस प्रकारसे उस भ्रातिको समझकर तत्संबंधी 
अभिमानको निवृत्त करना, यही सर्व तीर्थंकर आदि महात्माओका कहना है, और उसी वाक्यपर जीवको 
विदेषत स्थिर होना है, उसीका विशेष विचार करना है, और वही वाक्य मुख्यतः अनुप्रेक्षायोग्य है । उस 
कार्यकी सिद्धिके छिये सब साधन कहे हैं। अहंतादि बढनेके लिये, बाह्य क्रिया अथवा मतके आग्रहके 
छिये, सम्प्रदाय चलानेके लिये, अथवा पूजाइलाघादि प्राप्त करमेके लिये किसी महापुरुषका कोई उपदेश 
नही है ओर वही कार्य करनेकी ज्ञानीपुरुषकी सबंधा आज्ञा है। अपनेमे उत्पन्न हुआ हो ऐसे महिभायोर्म 
गुणसे उत्कष॑ं प्राप्त करना योग्य नही है, परंतु अल्प भी निजदोब देखकर पुन. पुनः: पश्चात्ताप करना 
योग्य है, और प्रमाद किय्रे बिना उससे पीछे मुड़ना योग्य है; यह सूचना ज्ञानोपुरुषके वचलमे स्ंन्र 


४० शओमदू राजचण्त 


३38 है। और उस भावके आनेके लिये सत्संग, सदूगुरु और सतशास्त्र आदि साधन कहे है, जो अनन्य 
मित्त हैं । 

जीवको उन साधनोकी आराधना निजस्वरूपके प्राप्त करनेके हेतुरूप हो है, तथापि जोव यदि वहाँ 
भी वंचनाबुद्धिसे प्रवृत्ति करे तो कभी कल्याण नहीं हो सकता । वंचनाबुद्धि अर्थात्‌ सत्संग, सदृगुरु आदियें 
सच्चे आत्मभावसे जो माहात्म्यबुद्धि होता योग्य है, वह माहात्म्यबुद्धि नही और अपने आत्मामे 
भज्ञानता ही रहतो चली आयो है, इसलिये उसकी अल्पश्षता, रूघुता विच्वारकर अमाहात्म्यबुद्धि करनी 
चाहिये सो नही करना, तथा सत्संग, सदगुरु आदिके योगमे अपनी अल्पज्ञता, लघुताको मान्य नहीं करना 
यह भो वैचना बुद्धि है। वहाँ भी यदि जीव रूघुता धारण न करे तो प्रत्यक्षरूपसे जीव भवपरिश्रमणसे 
भयको प्राप्त नही होता, यही विचार करना योग्य है। जीवको यदि प्रथम यह लक्ष्य अधिक हो तो सब 


शस्त्राथ और आत्मार्थका सहजतासे सिद्ध होना सभव है। यही विज्ञापन । 
आ० स्व० प्रणाम | 





५२७ बंबई, भादों वदी १२, बुध, १९५० 
पूज्य श्री सोभागभाई, श्री सायला । 


यहाँ कुशलता है। आपका एक पत्र आज आया है। प्रश्नोके उत्तर अब तुरत लिखेंगे। 


आपने आजके पन्मे जो समाचार लिखा है तत्सम्बन्धी श्री रेवाशंकरभाईको जो राजकोट है, 
उन्हे लिखा है वे सीधे आपको उत्तर लिखेंगे | 

गोसलियाके दोहे मिले हैं। उनका उत्तर लिखने जैसा विशेषरूपसे नहीं है। एक अध्यात्म दकाके 
अंकुरसे--स्फ्रणसे ये दोहे उत्पन्न होना सम्भव है। परन्तु ये एकांत सिद्धातरूप नहीं है । 

श्री महावीरस्वामीसे वतंमान जैन शासनका प्रवतन हुआ है, वे अधिक उपकारी ? या प्रत्यक्ष हितमे 
प्रेरक और अहितके निवारक ऐसे अध्यात्ममूर्ति सदुगुरु अधिक उपकारी ? यह प्रइन माकुमाईकी तरफसे 
है । इस विषयमे इतना विचार रहता है कि महावीरस्वामी सर्वज्ञ है और प्रत्यक्ष पुरुष आत्मज्ञ-सम्यग्दृष्टि 
है, अर्थात्‌ महावीरस्वामी विशेष गुणस्थानकमे स्थित थे । महावीरस्वामीकी प्रतिमाकी वर्तमानमे भक्ति 
करे, उतने ही भावसे प्रत्यक्ष सदगुरुकी भक्ति करे, इन दोनोमे विशेष हित्तयोग्य किसे कहना योग्य है ? 
इसका उत्तर आप दोनों विचारकर सविस्तर लिखियेगा। 

पहले सगाईके सम्बन्धमें सूचना की थी, अर्थात्‌ हमने रेवाशंकरभाईको सहज ही लिखा था, 
क्योंकि उस समय विशेष लिखा जाना अनवसर आतंध्यान कहने योग्य है। आज आपके स्पष्ट लिखनेसे 
रेबाद्ंकरभाईको मैंने स्पष्ट लिख दिया है। व्यावहारिक जंजालमे हम उत्तर देने योग्य न होनेसे 
रेबादंकरभाईको इस प्रसंगमे लिखा है, जो लोटतो डाकसे आपको उत्तर लिखेंगे। यही विनती। 


गोसलियाको प्रणाम । 
लि० आ० स्व० प्रणाम | 





५२८ बंबई, आसोज सुदी ११, बुध १९५० 

जिन्हे स्वप्नमे भी ससारसुखकी इच्छा नहीं रहो, और जिन्हे संसारका स्वरूप सम्पूर्ण निःसारभूत 
भासित हुआ है, ऐसे ज्ञानीयुरुष भी आत्मावस्थाकों वारवार सम्भाल सम्भालकर उदय प्राप्त प्रारब्धका 
बेदन करते हैं, परन्तु आत्मावस्थामे प्रमाद नही होने देते। प्रमादके अवकाश योगमें ज्ञानीकों भी जिस 
संसारसे अशतः व्यामोद्द होनेका सम्भव कहा है, उस संसारमें साधारण जोब रहकर, उसका व्यवसाय 


२७ माँ वर्ष डर 


लौकिकभावसे करके आत्महितकी इच्छा करे, यह न होने जैसा ही कार्य है; क्योंकि छौकिकभावके कारण 
जहाँ आत्माको निवृत्ति नही होती, वहाँ अन्य प्रकारसे हितविचारणा होना सम्भव नहीं है। यदि एककी 
निवृत्ति हो तो दूसरेका परिणाम होना सम्भव है। अहितहेतु ऐसे संसारसम्बन्धी प्रसंग, लोकिकभाव, 
लोकचेष्टा इन सबकी सम्भाल यथासम्भव छोड़ करके, उसे कम करके आत्महितको अवकाश्ष देना 
योग्य है । 

आत्महितके लिये सत्संग जेसा बलवान अन्य कोई निमित्त प्रतीत नहीं होता, फिर भी वह सत्संग 
भी जो जीव लौकिकभावसे अवकाश नहीं लेता, उसके लिये प्रायः निष्फल होता है, और सत्संग कुछ सफल 
हुआ हो, तो भी यदि लोकावेश विशेष-विशेष रहता हो तो उस फलके निर्मल हो जानेमे देर नही लगती, 
और स्त्री, पुत्र, आरम्भ तथा परिग्रहके प्रसंगमेसे यदि निजबुरद्धि छोड़नेका प्रयास न किया जाये तो सत्सगके 
सफल होनेका सम्भव केसे हो ? जिस प्रसगमे महा ज्ञानीपुरुष संभल सँमलकर चलते है, उसमें इस जीवको 
तो अत्यन्त अत्यन्त सावधानतासे, सकोचपू्वंक चलना चाहिये, यह बात भूलने जैसी ही नही है, ऐसा 
निदचय करके प्रसग-प्रसंगमे, कार्य-कार्यमें और परिणाम-परिणाममे उसका ध्यान रखकर उससे छूटा जाये, 
देसे हो करते रहना, यह हमने श्री वर्धभानस्वामीकी छद्मस्थ मुनिचर्याके दुष्टातसे कहा था। 





५२५९ बबई, आसोज वदी ३, बुध, १९५० 
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“भगवान भगवानका सँभालेगा, परन्तु जब जीव अपना अहंं छोडेगा तब”, ऐसा जो भद्बजनोंका 
' वचन है, वह भी विचार करनेसे हितकारोी है। आप कुछ ज्ञानकथा लिखियेगा । 





५३० बंबई, आसोज वदी ६, शनि, १९५० 
ऊँ 
नमस्कार 

आत्मार्थी, गुणग्राही, सत्संगयोग्य भाई श्री 'मोहनलालके प्रति, डरबन । 

श्री बंबईसे लिखित जीवन्मुक्तदशाके इच्छुक रायचदका आत्मस्मृतिपूर्वक यथायोग्य प्राप्त हो | 

यहाँ कुशलता है। आपका लिखा हुआ एक पत्र मुझे मिला है। कईं कारणोंसे उसका उत्तर 
लिखनेमे ढील हुई थी | बादमे, आप इस तरफ तुरन्त आनेवाले है, ऐसा जाननेमे आनेसे पत्र नही लिखा 
था; परन्तु अभी ऐसा जाननेसे आया है कि स्थानीय कारणसे अभी वहाँ लगभग एक ब्ष तक ठहरनेका 
है, जिससे मैंने यह पत्र लिखा है। आपके लिखे हुए पत्रमे जो आत्मा आदिके विषयमे प्रइन हैं और जिन 
प्रइनोंके उत्तर जाननेकी आपके चित्तमे विशेष आतुरता है, उन दोनोके प्रति मेरा सहज सहज अनुमोदन 
है । परन्तु जिस समय आपका वह पत्र मुझे मिला उस समय उसका उत्तर लिखा जा सके ऐसी मेरे 
चित्तकी स्थिति नहीं थी, और प्रायः वैसा होनेका कारण भी यह था कि उस प्रसममे बाह्योपाधि सम्बन्धी 
वेराग्य विशेष परिणामको प्राप्त हुआ था, ओर वैसा होनेसे उस पत्रका उत्तर लिखने जेसे कार्यमें भी 
प्रवृत्ति हो सकना सम्भव न था | थोड़ा समय जाने देकर, कुछ वेसे वेराग्यमेसे भी अवकाश लेकर आपके 
पत्रका उत्तर लिखँगा, ऐसा सोचा था; परन्तु बादमे वेसा होना भी अशक्य हो गया । आपके पत्रकी पहुंच 
भी मैंने लिखी न थी और इस प्रकार उत्तर लिख भेजनेमे ढील हुई, इससे मेरे मनमे भी खेद हुआ था, 
और जिसका अमुक भाव तो अभी तक रहा करता है । जिस प्रसगमे विशेष करके खेद हुआ, उस प्रसंगमे 


१. महात्मा गाधीजीने इरबन--अफीकासे जो प्रएल पछे थे उसके उत्तर यहाँ दिये हैं । 


हर२ भीमंद राजचन्द 


ऐसा सुननेमें आया कि आप तुरन्त ही इस देशमें आनेका विचार रखते है, जिससे चित्तमें कुछ ऐसा आया 
कि आपको उत्तर लिखनेमे देर हुई है, परन्तु आपका समागम होनेसे वह उलटी लाभकारक होगी । क्योंकि 
लेख द्वारा बहुतसे उत्तर समझाना विकट था, और आपको तुरन्त पत्र न मिल सकनेसे आपके चित्तमें जो 
आतुरता वधेमान हुई वह समागममे उत्तर तुरत ही समझ सकनेके लिये एक सुन्दर कारण मानने योग्य था| 
अब प्रारब्धोदयसे जब समागम हो तब कुछ भी वेसी ज्ञानवार्ता होनेका प्रसंग आये ऐसी आकाक्षा रखकर 
संक्षेपमें आपके प्रश्नोंके उत्तर लिखता हूँ, जिन प्रइनोंके उत्तरोंका विचार करनेके लिये निरन्तर तत्सम्बन्धी 
विचाररूप अभ्यांसकी आवश्यकता है। वे उत्तर संक्षेपमे लिखे गये है, जिससे कुछ एक सन्देहोंकी निवृत्ति 
होना शायद मुश्किल होगा; तो भी मेरे चित्तमें ऐसा रहता है कि मेरे वचनके प्रति कुछ भी विशेष 
विध्वास है, और इससे आपको थधैय॑ रह सकेगा, और प्रशनोका यथायोग्य समाधान होनेके लिये अनुक्रमसे 
कारणभूत होगा ऐसा मुझे लगता है। आपके पन्रमें २७ प्रश्त है, उनके उत्तर संक्षेपमे नोचे लिखता हूँ-- 


१. प्रदन--(१) आत्मा कया है ? (२) वह कुछ करता है ? (३) और उसे कर्म दुःख देते हैं या नही ? 


उ०--(१) जैसे घटपटादि जड़ वस्तुएँ है वेसे आत्मा ज्ञानस्वरूप बस्तु है | घटयटादि अनित्य हैं, 
वे एकस्वरूपसे स्थिति करके त्रिकाल नही रह सकते। आत्मा एकस्वरूपसे स्थिति करके त्रिकाल रह 
सकता है ऐसा नित्य पदार्थ है। जिस पदार्थंकी उत्पत्ति किसी भी संयोगसे नही हो सकती, वह पदार्थ 
नित्य होता है। आत्मा किसी भी सयोगसे बन सके, ऐसा प्रतीत नही होता । क्योकि जड़के चाहे हजारो 
संयोग करें तो भो उससे चेतनकी उत्पत्ति हो सकने योग्य नही है। जो धर्म जिस पदार्थमे नही होता, 
वेसे बहुतसे पदार्थोको इकट्ठा करनेसे भी, उसमे जो धमं नही है, वह उत्पन्न नही हो सकता, ऐसा अनुभव 
सबको हो सकता है। जो घटपटादि पदार्थ हैं उनमे ज्ञानस्वरूपता देखनेमे नही आती | वेसे पदार्थोका 
परिणामांतर करके सयोग किया हो अथवा हुआ हो तो भी वह उसी जातिका होता है अर्थात्‌ जड़स्वरूप 
होता है, परन्तु ज्ञानस्वरूप नही होता । तो फिर वेसे पदार्थंका संयोग होनेपर आत्मा कि जिसे ज्ञानीपुरुष 
मुख्य ज्ञानस्वरूप लक्षणवाला कहते हैं वह वेसे (घटपटादि, पृथ्वी, जल, वायु, आकाश) पदार्थोसि किसी 
तरह उत्पन्त हो सकने योग्य नही है। ज्ञानस्वरूपता यह आत्माका मुख्य लक्षण है, और उसके अभाव- 
वाला मुख्य लक्षण जड़का है। उन दोनोके ये अनादि सहज स्वभाव है। यह तथा वेसे दूसरे हजारों 
प्रमाण आत्माकी नित्यताका प्रतिपादन कर सकते हैं। तथा उसका विशेष विचार करनेपर नित्यरूपसे 
सहजस्वरूप आत्मा अनुभवमे भी आता है। जिससे सुख दुःख आदि भोगना, उससे निवुत्त होना, विचार 
करना, प्रेरणा करना इत्यादि भाव जिसकी विद्यमानतासे अनुभवमें आते है, वह आत्मा मुख्य चेतन (ज्ञान) 
लक्षणवाला है; और उस भावसे (स्थितिसे) वह॒ सबब काल रह सकनेवाला नित्य पदार्थ है, ऐसा माननेमें 
कोई भी दोष या बाधा प्रतीत नही होती, परन्तु सत्यका स्वीकार होनेरूप गुण होता है। 


यह प्रइन तथा आपके दूसरे कितने ही प्रश्न ऐसे है कि जिनमे विशेष लिखने तथा कहने और 
समझानेकी आवश्यकता है, उन प्रश्नोके उत्तर वेसे स्वरूपमे लिख पाना अभी कठिन है । इसलिये पहले 
'घड्दशंनसमुच्चय' ग्रन्थ आपको भेजा था कि जिसे पढ़ने ओर विचारनेसे आपको किसो भी अंशमे 
समाधान हो, और इस पत्रसे भी कुछ विशेष अंशमे समाधान हो सकना सम्भव है। क्योंकि तत्सम्बन्धी 
अनेक प्रइन उठने योग्य है, जिनका पुनः पुनः समाधान होनेसे, विचार करनेसे वे शान्त हो जाये, ऐसी 
प्रायः स्थिति है । 

(२) ज्ञानदशामे, अपने स्वरूपके यथाथेबोधसे उत्पन्न हुई दशामें वह आत्मा निजमावका अर्थात्‌ 
शान, दर्शन (यथास्थित निर्धार) और सहजसमाधिपरिणामका कर्त्ता है। अज्नानदशामे क्रोध, मान, माया, 


२७ था धर्ष ४३३ 


लोभ इत्यादि प्रकृतिका कर्त्ता है, और उसत्त भावके फलका भोक्ता होनेसे प्रसंगवज्मात्‌ घटपटादि पदार्थंका 
नि्ित्तरूपसे कर्ता है, अर्थात्‌ धटपटादि पदार्थंके मूल द्रव्यका कर्त्ता नहीं है, परन्तु उसे किसी आकारमे 
लानेरूप क्रियाका कर्त्ता है। यह जो पीछे उसकी दशा कही है, उसे जेन 'कमं' कहता है, वेदांत 'अआति' 
कहता है, तथा दुसरे भी तदनुसारी ऐसे शब्द कहते हैं। वास्तविक विचार करनेसे आत्मा घटपटादिका 
तथा हम कर्त्ता नही हो सकता, मात्र निजस्वरूप ज्ञानपरिणामका ही कर्ता है, ऐसा स्पष्ट समझमे 
आता है। 

(३) अज्ञानभावसे किये हुए कम प्रारम्भकालमे बीजरूप होकर समयका योग पाकर फलरूप वृक्ष- 
परिणामसे परिणमते है, अर्थात्‌ वे कमं आत्माको भोगने पड़ते है | जेसे अग्निके स्पशंसे उष्णताका सम्बन्ध 
होता है, और उसका सहज वेदनारूप परिणाम होता है, वेसे आत्माको क्राधादि भावके कत्तरूपसे जन्म, 
जरा, मरणादि वेदनारूप परिणाम होता है, इस विचारका आप विद्ेषरूपसे विचार कीजियेगा, और 
तत्सम्बन्धी जो कोई प्रष्न हो उसे लिखियेगा। क्योकि जिस प्रकारकी समझ है उससे निवृत्त होनेरूप 
कार्य करनेपर जीवको मोक्षदशा प्राप्त होती है । 

२. प्र०--(१) ईह्वर क्‍या है ? (२) क्या वह सचमुच जगतकर्ता है ? 

उ०--(१) हम आप कमंबंधमे फंसे हुए जीव हैं। उस जीवका सहजस्वरूप अर्थात्‌ कमंरहितरूपसे 
मात्र एक आत्मत्वरूपसे जो स्वरूप है वह ईश्वरत्व है। जिसमे ज्ञानादि ऐश्वयं है उसे ईदवर कहना योग्य 
है, और वह ईश्वरता आत्माका सहजस्वरूप है। जो स्वरूप कम प्रसंगसे प्रतीत नहीं होता, परंतु उस 
प्रसंगको अन्यस्वरूप जानकर, जब आत्माकी ओर दृष्टि होती है, तभी अनुक्रमसे सर्वज्ञतादि ऐश्वर्य उसी 
आत्मामे प्रतीत होता है, और उससे विशेष ऐश्वयंवाला कोई पदार्थ समस्त पदार्थोंको देखते हुए भी अनु- 
भवमे नहीं आ सकता । इसलिये जो ईश्वर है वह आत्माका दूसरा पर्यायवाची नाम है, इससे कोई विधेष 
सत्तावाला पदार्थ ईश्वर है, ऐसा नही है। ऐसे निदचयमे मेरा अभिप्राय है। 

(२) वह जगतकर्त्ता नही है, अर्थात्‌ परमाणु, आकाश आदि पदार्थ नित्य होने योग्य है, वे किसी 
भी वस्तुमेसे बनने योग्य नहीं है। कदाचित्‌ ऐसा मानें कि वे ईश्वरमेसे बने हैं, तो यह बात भी योग्य 
नही लगती, क्योंकि ईए्वरको यदि चेतनरूपसे माने, तो उससे परमाणु, आकाश इत्यादि कैसे उत्पन्न हो 
सकते हैं ? क्योकि चेतनसे जडकी उत्पत्ति होना ही सम्भव नही है । यदि ईश्वरकों जड़रूप स्वीकार किया 
जाय तो वह सहज ही अनैश्वयंवान ठहरता है, तथा उससे जोवरूप चेतन पदार्थंकी उत्पत्ति भी नही हो 
सकती । जड़चेतन उभयरूप ईश्वर माने तो फिर जड़चेतनरूप जगत है उसका ईश्वर ऐसा दूसरा नाम 
कहकर सतोष मानने जेसा होता है, और जगतका नाम ईश्वर रखकर संतोष मानना, इसकी अपेक्षा 
जगतको जगत कहना, यह विशेष योग्य है। कदाचित्‌ परमाणु, आकाश आदिको नित्य मानें और ईश्वर 
को कर्मादिका फल देनेवाला मानें तो भो यह बात सिद्ध प्रतीत नही होती | इस विचारपर 'षड्दर्शन- 
समुच्चय' मे अच्छे प्रमाण दिये है। 

३. प्र०--मोक्ष क्या है ? 

उ०--जिस क्रोधादि अज्ञानभावमें, देहादिमें आत्माको प्रतिबंध है, उससे सवंधा निवृत्ति होना, मुक्ति 
होना, उसे ज्ञानियोंने मोक्षपद कहा है । उसका सहज विचार करनेपर वह प्रमाणभूत लगता है। 

४. प्र“--मोक्ष मिलेगा या नही ? यह निश्चितरूपसे इस देहमे ही जाना जा सकता है ? 
उ०--एक रस्सीके बहुतसे बंधोंसे हाथ बाँध दिया गया हो, उनमेसे अनुकरमसे ज्यों ज्यों बंध 
छोड़नेमें आते है, तयों त्यों “उस बंधके सम्बन्धकी निवृत्ति अनुभवमे आती है, और वह रस्सी बल 
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छोड़कर छूट जानेके परिणाममें रहती है, ऐसा भी मालूम होता है, अनुभवमे आता है। उसी प्रकार 
अज्ञानभावके अनेक परिणामरूप बंधका प्रसंग आत्माकों है, बह ज्यों ज्यों छुटता है त्यों त्यो मोक्षका 
अनुभव होता है; और जब उसकी अतीव अल्पता हो जाती है तब सहज ही आत्मामें निजमाव प्रकाशित 
होकर-पअज्ञानभावरूप बंधसे छूट सकनेका प्रसंग है, ऐसा स्पष्ट अनुभव होता है। तथा समस्त अज्ञानादि- 
भावसे निवृत्ति होकर सम्पूर्ण आत्मभाव इसी देहमे स्थितिमान होते हुए भी आत्माकोी प्रगट होता है, 
और सब सम्बन्धसे सर्वंथा अपनी भिन्‍नना अनुभवमे आतो है; अर्थात्‌ मोक्षपद इस देहमें भी अनुभबमे 
आने योग्य है । 

५. प्र०--ऐसा पढनेमे आया है कि मनुष्य देह छोडकर कमंके अनुसार जानवरोंमे जन्म लेता है, 
पत्थर भी होता है, वृक्ष भी होता है, क्या यह ठीक है ? 

उ०--देह छोड़नेके बाद उपाजित कर्मके अनुसार जीवकी गति होती है, इससे वह तियच (जान- 
बर) भी होता है और पृथ्वीकाय भर्थात्‌ पृथ्वीरूप शरीर धारणकर बाकीकी दूसरी चार इन्द्रियोंके बिना 
कम भोगनेका जीवको प्रसग भी आता है, तथापि वह सर्वंधा पत्थर अथवा पृथ्वी हो जाता है, ऐसा कुछ 
नही है । पत्थररूप काया धारण करे और उसमे भी अव्यक्तरूपसे जीव जीवरूप ही होता है | दूसरी चार 
इन्द्रियोंकी बहाँ अव्यक्तता (अप्रगटता) होनेसे पृथ्वीकायरूप जीव कहने योग्य है। अनुक्रमसे उस कर्मंको 
भोगकर जीव निवृत्त होता है, तब केवल पत्थरका दल परमाणुरूपसे रहता है, परन्तु जीवके उसके 
सम्बन्धको छोड़कर चले जानेसे उसे आहारादि सज्ञा नही होती, भर्थात्‌ केवल जड़ ऐसा पत्थर जीव 
होता है, ऐसा नही है । करमंकी विषमतासे चार इंद्रियोका प्रसंग अव्यक्त होकर केवल एक स्पर्षेन्द्रियरूपसे 
देहका प्रसंग जीवको जिस कमंसे होता है, उस कर्मंको भोगते हुए वह पृथ्वी आदिमे जन्म लेता है, परंतु 
वह सबंया पृथ्वीरूप अथवा पत्थररूप नहीं हो जाता । जानवर होते हुए भी सबंथा जानवर नही हा 
जाता । जो देह है, वह जोबकी वेशधारिता है, स्वरूपता नही है। 

६-७. प्र०--५वे प्रश्नके उस्तरमे छठे प्रथनका भी समाधान आ गया है, और सातवे प्रश्नका भी 
समाधान आ गया है कि केवल पत्थर या केवल पृथ्वी कुछ कमंका कर्त्ता नही है। उसमे आकर उत्पन्न 
हुआ जीव कमेका कर्त्ता है, ओर वह भी दूध ओर पानीको तरह है। जैसे दूध पानीका संयोग होनेपर भी 
दूध दूध है ओर पानी पानी है, वैसे एकेन्द्रिय आदि कमंबन्धसे जीवमे पत्थरपन, जड़ता मालूम होती है, 
तो भी वह जीव अन्तरमे तो जीवरूपसे ही है; और वहाँ भी वह आहार, भय आदि संज्ञापूबंक है, जो 
अव्यक्त जेसी है । 

८ प्र>--(१) आर्यंधम क्‍या है ? (२) सबकी उत्पत्ति वेदमेसे ही हे क्‍या ? 

उ०--(१) आयंधमंकी व्याख्या करनेमे सभी अपने पक्षको आयंधमं कहना चाहते है। जैन जेनको, 
बौद्ध बोद्धको, वेंदांती बेदातकों आयेधमं कहते है, ऐसा साधारण हे। तथापि ज्ञानीपुरुष तो जिससे 
आत्माको निजस्वरूपकी प्राप्ति हो, ऐसा जो आय॑ (उत्तम) मार्ग, उसे आर्यधर्म कहते है, और ऐसा ही होने 
योग्य हे । 

(२) सबकी उत्पत्ति वेदमेसे होना सम्भव नही हे | वेदमें जितना ज्ञान कहा है उससे हजारगुना 
आशयबाजा ज्ञान श्री न्तीथंकरादि महात्माओने कहा हे, ऐसा मेरे अनुभवमें आता है, और इससे मे ऐसा 
मानता हूँ कि अल्प वस्तुमेसे सम्पूर्ण वस्तु नही हो सकती; ऐसा होनेसे बेदमेसे सबक्री उत्पत्ति कहना 
योग्य नही है । वेष्णवादि सम्प्रदायोकी उत्पत्ति उसके आश्रयसे माननेमे कोई आपत्ति नही है। जैन, 
बोठके अन्तिम महावीरादि महात्मा होनेसे पहले वेद थे; ऐसा मालूम होता है, और वे बहुत प्राचीन 
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ग्रन्थ हैं, ऐसा भी मालूम होता है। तथापि जो कुछ प्राचीन हो वही सम्पूर्ण हो या सत्य हो, ऐसा नही 
कहा जा सकता, और जो बादमे उत्पन्न हुए हो वे अपूर्ण तथा असत्य हो, ऐसा भी नही कहा जा सकता। 
बाकी वेद जेसा अभिप्राय और जेन जैसा अभिप्राय अनादिसे चला आता है। सब भाव अनादि हैं, मात्र 
रूपांतर होता है। केवल उत्पत्ति अथवा केबल नाश नहीं होता | वेद, जेन और अन्य सबके अभिप्राय 
अनादि हैं, ऐसा माननेमे आपत्ति नहीं है; वहां फिर विवाद किसका रहे ? तथापि इन सबमे विशेष 
बलवान, सत्य अभिप्राय किसका कहने योग्य है, उसका विचार करना, यह हमे, आपको, सबको योग्य है। 
९ प्र०--१) वेद किसने बनाये ? के अनादि हैं ? (२) यदि अनादि हो तो अनादिका अर्थ क्या ? 
उ०--(१) बहुत काल पहले वेदोका होना सम्भव है । 

(२) पुस्तकरूपसे कोई भी शास्त्र अनादि नही है; उसमे कहे हुए अरथके अनुसार तो सब शास्त्र 
अनादि है, क्योकि उस उस प्रकारका अभिप्राय भिन्‍नत-भिन्‍न जोव भिन्‍न भिन्‍नरूपसे कहते आये हैं; और 
ऐसी ही स्थिति सम्भव है, क्रोधादि भाव भी अनादि है, और क्षमादि भाव भी अनादि हैं; हिंसादि धर्म 
भी अनादि है, और अहिसादि धमं भी अनादि हैं । मात्र जीवके लिये हितकारी क्‍या है ” इतना विचार 
करना कार्यरूप है। अनादि तो दोनो हैं। फिर कभी कम परिमाणमे और कभो विशेष परिमाणमे किसीका 
बल होता है । 

१० प्र०---गीता किसने बनायी ? ईश्वरकृत तो नही है ? यदि वैसा हो तो उसका कोई प्रमाण है ? 
उ०--उपर्यक्त उत्तरोसे कुछ समाधान हो सकने योग्य है कि 'ईश्वर'का अर्थ ज्ञानो (सम्पूर्णज्ञानी) 
ऐसा करनेसे वह ईश्वरक्ृत हो सकती है, परतु नित्य अक्रिय ऐसे आकाशकी तरह व्यापक ईइवरको 
स्वीकार क रनेपर वैसो पुस्तक आदिकी उत्पत्ति होना सम्भव नही है, क्योकि यह तो साधारण काय॑ है कि 
जिसका कतुत्व आरभपूर्वंक होता है, अलादि नही होता । गीता वेदव्यासजीकी बनायी हुई पुस्तक मानी 
जाती है ओर महात्मा श्रोकृष्णने अर्जुनको वैसा बोध किया था, इसलिये मुख्यरूपसे कर्त्ता श्रीकृष्ण कहे 
जाते है, जो बात सम्भव है। ग्रन्थ श्रेष्ठ है, ऐसा भावार्थ अनादिसे चला आता है; परंतु वे ही इलोक 
अनादिसे चले आते हो, ऐसा होना योग्य नही है; तथा निष्क्रिय ईइ्वरसे भी उसकी उत्पत्ति हो, यह 
सम्भव नहों है। सक्रिय अर्थात्‌ किसी देहधारीसे वह क्रिया होने योग्य है। इसलिये सम्पूर्णज्ञानी वही 
ईश्वर है, और उसके द्वारा उपदिष्ट शास्त्र ईश्वरोय शास्त्र है, ऐसा माननेमे कोई बाधा नही है। 


११ प्र०--पशु आदिके यज्ञसे जरा भी पुण्य है क्‍या ? 
उ०--पशुके वधसे, होमसे या जरा भी उसे दुःख देनेसे पाप ही है, वह फिर यज्ञमे करे या जाहे 
तो ईश्वरके धाममे बेठकर करें, परन्तु यज्ञमे जो दानादि क्रिया होती है, वह कुछ पृष्य हेतु है, तथापि 
हिसामिश्रित होनेसे वह भी अनुमोदन योग्य नही है । 
१२ प्र०--जों धर्म उत्तम है, ऐसा आप कहे तो उसका प्रमाण माँगा जा सकता है क्‍या ? 


उ०--प्रमाण माँगनेमे न आये और उत्तम है ऐसा प्रमाणके बिना प्रतिपादन किया जाये तो फिर 
अथे, अनर्थं, धमं, अधमं सब उत्तम हो ठहरें | प्रमाणसे ही उत्तम अनुत्तम मालूम होता है । जो धमम 
संसारको परिक्षीण करनेमें सबसे उत्तम हो, ओर निजस्वमभावमें स्थिति करानेमें बलवान हो वही उत्तम 
और वही बलवान है । 
१३. प्र---बया आप ईसाईधर्मके विषयमे कुछ जानते हैं? थदि जानते हों तो अपने विचार 
बतलछाइयेया । 
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उ०--ईसाईधर्मके विषयमे मैं साधारणरूपसे जानता हूँ । भरतखंडमे महात्माओंने जैसा धर्म शोधा 
है, विचारा है, बेसा धर्म किसी दूसरे देशसे विचारा नही गया है, यह तो अल्प अभ्याससे भी समझा जा 
सकता है। उसमे (ईसाईधरमंमे) जीवकी सदा परवशता कही गयी है, और मोक्षमे भी वह दशा बेसी ही 
रखी है। जिसमें जीवके अनादि स्वरूपका विवेचन यथायोग्य नहीं है, कर्मसम्बन्धी व्यवस्था और उसकी 
निवृत्ति भी यथायोग्य नही कही है, उस धमके विषयमे मेरा ऐसा अभिप्राय होना सम्भव नही है कि वह 
सर्वोत्तम धर्म है। ईसाइंधमंमे जो मेने ऊपर कहा उस प्रकारका यथायोग्य समाधान दिखायी नहीं देता । 
यह वाक्य मतभेदवज्ञात्‌ नही कहा है। अधिक पूछने योग्य लगे तो पूछियेगा, तो विशेष समाधान किया 
जा सकेगा । 
१४, प्र---वे ऐसा कहते हैं कि बाईबिल ईष्वरप्रेरित है, ईसा ईश्वरका अवतार है, उसका पुत्र है, 
और था । 
उ०--यह बात तो श्रद्धासे मानी जा सकती है, परन्तु प्रमाणसे सिद्ध नही है। जेसा गीता और 
बेदके ईश्वरप्रेरित होनेके बारेमे ऊपर लिखा है, वेसा ही बाईबिलके सम्बन्धमे भी मानना | जो जन्म- 
मरणसे मुक्त हुआ वह ईश्वर अवतार ले, यह सभव नही है; क्योकि रागद्वेषादि परिणाम ही जन्मका हेतु 
है, वह जिसे नहीं है ऐसा ईश्वर अवतार धारण करे, यह बात विचार करनेसे यथाथ प्रतीत नही होती । 
'ईश्वरका पुत्र है, और था.' इस बातका भी किसी रूपकके तौरपर विचार करें तो कदाचित्‌ मेल बेठे, 
नही तो प्रत्यक्ष प्रमाणसे बाधित है। मुक्त ऐसे ईश्वरको पुत्र हो, यह किस तरह कहा जाये ? और कहे 
तो उसकी उत्पत्ति किस तरह कह सकते है ? दोनोको अनादि माने तो पिता-पुत्र सम्बन्ध किस तरह मेल 
खाये ? इत्यादि बातें विचारणीय हैं। जिनका विचार करनेसे मुझे ऐसा लूगता है, कि यह बात यथा- 
योग्य नही है । 
१५, प्र०--पुराने करारमे जो भविष्य कहा गया है बह सब ईसाके विषयमे सच सिद्ध हुआ है। 
उ०--ऐसा हो तो भी उससे उन दोनों शास्त्रोके विषयमे विचार करना योग्य है। तथा ऐसा 
भविष्य भी ईसाको ईइ्वरावतार कहनेमे बलवान प्रमाण नही है, क्योंकि ज्योिषादिकसे भी महात्माकी 
उत्पत्ति बतायी हो ऐसा सम्भव है। अथवा भले किसी ज्ञानसे वेसी बात बतायी हो, परतु वेसे भविष्य- 
वेसा सम्पूर्ण मोक्षमार्गंके ज्ञाताथे, यह बात जब तक यथास्थित प्रमाणरूप न हों, तब तक बह 
भविष्य इत्यादि एक श्रद्धाग्राह्म प्रमाण है, और वह अन्य प्रमाणोसे बाधित न हो, ऐसा घारणामे नही 
आ सकता । 
१६ प्र०--इसमे “ईसामसीहके चमत्कार” के विषयमे लिखा है। 
उ०--जो जीव कायामेसे सवंधा चछा गया हो, उसी जीवको यदि उसी कायामे दाखिल किया हो, 
अथवा किसो दूसरे जीवको उसमे दाखिल किया हो, तो यह हो सकना संभव नही हैं; और यदि ऐसा हो 
तो फिर कर्मादिकी व्यवस्था भी निष्फल हो जाये | बाकी योगादिकी सिद्धिसे कितने ही चमत्कार उत्पन्न 
होते है, और बेसे कुछ चमत्कार ईसाके हो, तो यह एकदम मिथ्या है या असम्भव है, ऐसः नही कहा जा 
सकता; वैसी सिद्धियाँ आत्माके ऐश्वर्यके आगे अल्प हैं, आत्माका ऐश्वयं उससे अनंतगुना महान संभव है। 
इस विषयमे समागममे पूछना योग्य है । 
१७ प्र०--भविष्यमे कौनसा जन्म होगा उसका इस भवमे पता चलता है? अथवा पहले क्‍या ये 
इसका पता चल सकता है ? 
उ०--यह हो सकता है। जिसका ज्ञान निमंल हुआ हो उसे वेसा होना संभव है। जैसे बादल 
इत्यादि चिह्लोसे बरसातका अनुमान होता है, वेसे इस जीबकी इस भवकी चेष्टासे उसके पूवंकारण कैसे 
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होने चाहिये, यह्‌ भी समझा जा सकता है, कदाचित्‌ थोड़े अंशमे समझा जाये | तथा वह चेष्टा भविष्यमें 
केसे परिणामको प्राप्त होगी, यह भी उसके स्वरूपसे जाना जा सकता है। और उसका विशेष विचार 
करनेपर केसा भव होना सम्भव है, तथा कैसा भव था, यह भी विचारमे भरतीभाँति आ सकता है। 
१८. प्र०--पुनजंन्म तथा पूर्वंजन्मका पता किसे चल सकता है ? 
उ०--इसका उत्तर ऊपर आ चुका है। 
१९ प्र०--जिन भोक्षप्राप्त पुरुषोंक नाम आप बताते हैं, बह किस आधारसे ? 
उ०--इस प्रश्नको यदि मुझे खास तौरसे लक्ष्य करके पूछते हैं तो उसके उत्तरमे यह कहा जा 
सकता है कि जिनकी संसारदश्ा अत्यंत परिक्षीण हुई है, उनके वचन ऐसे हो, ऐसी उनकी चेष्ठा हो, इत्यादि 
अंशसे भी अपने आत्मामे अनुभव होता है और उसके आश्रयसे उनके मोक्षके विषयमे कहा जा सकता है; 
और प्राय वह यथा होता है, ऐसा माननेके प्रमाण भी शास्त्रादिसें जाने जा सकते है । 
२०. प्र०--बुद्धदेव भो माक्षको प्राप्त नही हुए, यह आप किस आधारसे कहते है ? 
उ०--उनके शास्त्रसिद्धांतोके आधारसे। जिस प्रकारसे उनके शास्त्रसिद्धात हैं, उसीके अनुसार 
यदि उनका अभिप्राय हो तो वह अभिप्राय पूर्वापर विरुद्ध भी दिखायी देता है, ओर वह सम्पूर्ण ज्ञानका 
लक्षण नही है । 
यदि संपूर्ण ज्ञान न हो तो संपूर्ण रागद्वेषका नाश होना सभव नही है | जहाँ वेसा हो वहाँ संसार- 
का सभव है | इसलिये, उन्हे सपूर्ण मोक्ष प्राप्त हुआ है, ऐसा नही कहा जा सकता | और उनके कहे हुए 
शास्त्रोंम जो अभिप्राय है उसके सिवाय उनका अभिप्राय दूसरा था, उसे दूसरी तरह जानना आपके लिये 
और हमारे लिये कठिन है, और वेसा होने पर भी यदि कहे कि बुद्धदेवका अभिप्राय दूसरा था तो उसे 
कारणपूवंक कहनेसे प्रमाणभूत न हो, ऐसा कुछ नही है । 
२१ प्र०--दुनियाकी अंतिम स्थिति क्‍या होगी ? 
उ०--सब जीवोंकी स्थिति सबंधा मोक्षरूपसे हो जाये अथवा इस दुनियाका स्वधा नाश हो जाये, 
वेसा होना मुझे प्रमाणभूत नही छगता । ऐसेके ऐसे प्रवाहमे उसकी स्थिति सम्भव है। कोई भाव रूपांतर 
पाकर क्षीण हो, तो कोई वर्धमान हो, परन्तु वह एक क्षेत्रमे बढे तो दूसरे क्षेत्रमे घटे इत्यादि इस सृष्टिकी 
स्थिति है। इससे और बहुत ही गहरे विचारमे जानेके अनतर ऐसा सभवित लगता है, क इस सृष्टिका 
सर्वंधा नाश हो या प्रलय हो, यह न होने योग्य है | सृष्टि अर्थात्‌ एक यही पृथ्वी ऐसा अथ नही है । 
२२. प्र ०--इस अनीतिमेसे सुनीति होगी क्या ? 
उ०--इस प्रइनका उत्तर सुनकर जो जीव अनीतिकी इच्छा करता है, उसे यह उत्तर उपयोगी 
हो, ऐसा होने देना योग्य नही है। सब भाव अनादि हैं, नीति, अनीति, तथापि आप हम अनीति छोड़कर 
नीति स्वीकार करे, तो इसे स्वीकार किया जा सकता है और यही आत्माको कतंव्य है। और सर्व जीव- 
आश्रयी अनीति मिटकर नीति स्थापित हो, ऐसा वचन नही कहा जा सकता; क्योकि एकातसे बेसी स्थिति 
हो सकना योग्य नही है । 
२३. प्र०--दुनियाका प्रलय है ? 
उ०--प्रलय अर्थात्‌ सबंथा नाश, यदि ऐसा अर्थ किया जाये तो यह बात योग्य नही है, क्योंकि 
पदार्थका सवंधा नाश होना सम्मव ही नही है। प्रलूय अर्थात्‌ सब पदार्थोका ईश्वरादिमे लीन होना, तो 
किसीके अभिप्रायमे इस बातका स्वीकार है, परन्तु मुझे यह सम्भवित नही छूगता, क्योंकि सब पदार्थ, 
सर्व जीव ऐसे समपरिणामको किस तरह पायें कि ऐसा योग हो, और यदि बेसे समपरिणामका प्रसंग आये 
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तो फिर पुनः विषमता होना सम्भव नही हैं। यदि अव्यक्तरूपसे जीवमे विषमता हो और व्यक्तरूपसे 
समता हो इस तरह प्रलयको स्वोकार करे तो भी देहादि सम्बन्धके बिना विषमता किस आश्रयसे रहे ? 
देहादि सम्बन्ध मानें तो सबकी एकेन्द्रियता माननेका प्रसंग आये, और वेसा माननेसे तो बिना कारण 
दूसरी गतियोका अस्वीकार समझा जाये अर्थात्‌ ऊँची गतिके जीवको यदि वैसे परिणामका प्रसंग मिटने 
आया हो, वह प्राप्त होनेका प्रसंग आये इत्यादि बहुतसे विचार उठते है। स्व जीवआश्रयी प्रलयका 
सम्भव नहीं है । 
२४. प्र “--अनपढको भक्तिसे ही मोक्ष मिल सकता है क्‍या ? 

उ०+-भक्ति ज्ञानका हेतु है । ज्ञान मोक्षका हेतु है। जिसे अक्षरज्ञान न हो उसे अनपढ़ कहा हो, 
तो उसे भक्ति प्राप्त होना असंभवित है, ऐसा कुछ है नही । जीव मात्र ज्ञानस्वभावी है । भक्तिके बलसे 
ज्ञान निमंल होता है । निमंल ज्ञान मोक्षका हेतु होता है । सम्पूर्ण ज्ञानकी अभिव्यक्ति हुए बिना सबंधा 
मोक्ष हो, ऐसा मुझे नही लगता; और जहाँ सम्पूर्ण ज्ञान हो वहाँ सं भाषाज्ञान समा जाय, ऐसा कहनेकी 
भी आवश्यकता नही है । भाषाज्ञान मोक्षका हेतु है तथा वह जिसे न हो उसे आत्मज्ञान न हो, ऐसा कुछ 
नियम सम्भव नही है । 


२५ प्र०--(१) कृष्णाववार और रामावबतार होनेकी बात कया सच्ची है? यदि ऐसा हो तो वें 
क्या थे ? वे साक्षात्‌ ईश्वर थे या उसके अदा थे ? (२) उन्हे माननेसे मोक्ष मिलता है क्‍या ? 


3उ०--१) दोनो महात्मा पुरुष थे, ऐसा तो मुझे भी निश्चय है। आत्मा होनेसे वे ईश्वर थे । 
उनके सब आवरण दूर हो गये हों तो उनका सर्वथा मोक्ष भी माननेमे विवाद नहीं है। कोई जीव ईव्बर 
का अक्ष है, ऐसा मुझे नहीं लगता; क्योंकि उसके विरोधी हजारो प्रमाण देखनेमे आते है | जीवको ईश्वर 
का अश माननेसे बध-मोक्ष सब व्यर्थ हो जाते हैं क्योकि ईश्बर ही अज्ञानादिका कर्ता हुआ, और अज्ञान 
आदिका जो कर्त्ता हो उसे फिर सहज ही अनेद्वय्यता प्राप्त होती है और ऐश्वरयं खो बेठता है, अर्थात्‌ 
जीबका स्वामी होने जाते हुए ईदबरको उल्टे हानि सहन करनेका प्रसंग आये वेसा है। तथा जीवको 
ईद्वरका अश माननेके बाद पुरुषार्थ करना किस तरह योग्य छगे ? क्योकि वह स्वय तो कोई कर्त्ता-हर्त्ता 
सिद्ध नही हो सकता । इत्यादि विरोधसे किसी जीवको ईश्वरके अंशरूपसे स्वीकार करनेकी भी मेरो बुद्धि 
नही होती । तो फिर श्रीकृष्ण या राम जसे महात्माओको वैसे योगमे माननेकी बुद्धि केसे हो ? वे दोनो 
अव्यक्त ईए्वर थे, ऐसा माननेमे बाधा नही है। तथापि उनमे सम्पूर्ण ऐश्वयं प्रगट हुआ था या नही, यह 
बात विचारणीय है । 

(२) उन्हे माननेसे मोक्ष मिलता है क्या ? इसका उत्तर सहज है। जीवके सर्व रागद्वेष और अज्ञान 
का अभाव अर्थात्‌ उनसे छूटना ही मोक्ष है। वह जिनके उपदेशसे हो सके उन्हें मानकर और उनका 
परमार्थस्वरूप विचारकर, स्वात्मामे भी वेसी हो निष्ठा होकर उसी महात्माके आत्माके आकारसे 
(स्वरूपसे) प्रतिष्ठान हो, तब मोक्ष होना सम्भव है। बाकी अन्य उपासना सर्वंथा मोक्षका हेतु नही है, 
उसके साधनका हेतु होती है, वह भी निशचयसे हो ही ऐसा कहना योग्य नहीं है । 

२६. प्र०--बह्मा, विष्णु और महेश्वर कौन थे ? 


उ०--सृष्टिके हेतुरूप तीन गुणोको मानकर, उनके आश्रयसे उन्हे यह रूप दिया हो तो यह बात 
मेक खा सकती है तथा बसे अन्य कारणोसे उस ब्रह्मादिका स्वरूप समझमे आता है। परन्तु पुराणोंमें 
जिस प्रकारका उनका स्वरूप कहा है, उस प्रकारका स्वरूप है, ऐसा माननेमे मेरा विशेष झुकाव नहीं 
है॥ क्योंकि उनमें बहुतसे रूफक उपदेशके लिये कहे हों, ऐसा भी लगता है । तथापि हमें भी उनका 
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उपदेशके रूपमे लाभ लेता चाहिये और ब्रह्मादिके स्वरूपका सिद्धांत करनेकी जंजालमे न पड़ना चाहिये 
यह मुझे ठीक लगता है । 


२७. प्र०--जब मुझे संप॑ काटने आये तब मुझे उसे काटने देना या मार डालना ? उसे दूसरी तरह 
से दूर करनेकी शक्ति मुझमे न हो, ऐसा मानते है । 
3०--आप सपंको काटने दे, ऐसा काम बताते हुए विचारमे पड़ने जेसा है। तथापि आपने यदि 
ऐसा जाना हो कि 'देह अनित्य है', तो फिर इस असारभूत देहके रक्षणके लिये, जिसे देहमे प्रीति है, ऐसे 
सपंको मारना आपके लिये केसे योग्य हो ? जिसे आत्महितकी इच्छा हो, उसे तो वहाँ अपनी देह छोड़ 
देना ही योग्य है। कदाचित्‌ आत्महितकी इच्छा न हो, वह क्‍या करे ? तो इसका उत्तर यही दिया 
जाये कि वह नरकादिमे परिभ्रमण करे, अर्थात्‌ सपंको मारे ऐसा उपदेश कहाँसे कर सकते हैं ? अनाय॑- 
वृत्ति हो तो मारनेका उपदेश किया जा सकता है! वह तो हमे तुम्हे स्वप्नमे भी न हो, यही इच्छा करने 
योग्य है। 
हम संक्षेपमे इन उत्तरोंको लिखकर पत्र पूरा करता हूँ। 'पड़दर्शनसमुच्चय को विशेष समझनेका 
प्रयत्न कीजियेगा । इन प्रइनोके उत्तर संक्षेपमे लिखनेसे आपको समझनेमे कही भी कुछ दुविधा हो तो भी 
विशेषतासे विचारियेगा, और कुछ भी पत्र द्वारा पूछने योग्य लगे तो पूछियेगा, तो प्रायः उसका उत्तर 
लिखेगा | समागममे विशेष समाधान होना अधिक योग्य लगता है। 
है लि० आत्मस्वरूपमे नित्य निष्ठाके हेतुभूत विचारकी चितामे रहनेवाले 
रायचंदके प्रणाम । 





५३१ बबई, आसोज बदी ३०, १९५० 

आपके लिखे हुए तीनों पत्र मिले है। जिसका परमार्थ हेतुसे प्रसस हो वह यदि आजीविकादिके 

प्रसंगके विषयमे थोडीसो बात लिखे या सूचित करे, तो उससे परेशानी हो आती है। परतु यह कलिकाल 

महात्माके चित्तको भी ठिकाने रहने दे, ऐसा नहीं है, यह साचकर मैंने आपके पत्र पढे है। उनमे व्यापार 

की व्यवस्थाके विषयमे आपने जो लिखा, वह अभी करने योग्य नही है। बाकी उस प्रसंगमे आपने जो 

कुछ सूचित किया है उसे या उससे अधिक आपके वास्ते कुछ करना हो तो इसमे आपत्ति नही है। क्योंकि 
आपके प्रति अन्यभाव नही है। 





५३२ बबई, आसोज वदी ३०, १९७० 

आपके लिखे हुए तीन पत्रोंके उत्तरमे एक चिट्ठी" आज लिखी है। जिसे बहुत संक्षेपमे लिखा होने 

से उनका उत्तर कदाज्षित्‌ न समझा जा सके, इसलिये फिर यह चिट्ठी लिखी है। आपका निर्दिष्ट कार्य 
आत्मभावका त्याग किये बिना चाहे जो करनेका हो तो उसे करनेमे हमे विषमता नहीं है । परंतु हमारा 
चित्त, अभी आप जो काम लिखते हैं उसे करनेमे फल नहीं है, ऐसा समझकर आप उस विचारका 
उपशमन करें, ऐसा कहता है। आगे क्‍या होता है उसे धीरतासे साक्षीबत्‌ देखना श्रेयरूप है। तथा अभी 
कोई दूसरा भय रखना योग्य नही है। ओर ऐसी ही स्थिति बहुत काल तक रहनेबाली है, ऐसा है हो नहीं । 

प्रणाम । « 


नीली कील भा भण। 





१, देखे आक ५३१ 


२८ वाँ वर्ष 


५३३ बंबई, कातिक सुदो १, १९५१ 
मतिज्ञानादिके प्रश्नोंके विषयमें पत्र द्वारा समाधान होना कठिन है। क्योंकि उन्हें विशेष पढनेकी 
या उत्तर लिखनेकी प्रवृत्ति अभी नही हो सकती । 
महात्माके चित्तकी स्थिरता भी जिसमे रहनी कठिन है, ऐसे दृषमकालमें आप सबके प्रति अनुकंपा 
करना योग्य है, यह विचारकर लोकके आवेशमे प्रथृत्ति करते हुए आपने प्रइनादि लिखनेरूप चित्तमे अव- 
काश दिया, इससे मेरे मनको सनन्‍्तोष हुआ है । 
निष्कपट दासानुदासभावसे ० 





ष्३ृ४ बंबई, कार्तिक सुदी ३, बुध, १९५१ 
श्रो सत्पुरुषको नमस्कार 

श्री सूयंपुरस्थित, वेराग्यचित्त, सत्संगयोग्य श्री लल्लुजोके प्रति, 

श्री मोहमयी भूमिसे जीवन्मुक्तदशाके इच्छुक श्री'“का आस्मस्मृतिपुवंक यथायोग्य प्राप्त हो। 
विशेष विनती कि आपके लिखे हुए तीन पत्र थोड़े थोडें दिनोके अन्तरसे मिले है। 

यह जीव अत्यन्त मायाके आवरणसे दिश्यामूढ हुआ है, और उस योगसे उसकी परमाथर्थंदृष्टिका 
उदय नही होता | अपरमार्थमे परमा्थंका दुढाग्रह हुआ है; और उससे बोध प्राप्त होनेका योग होने पर 
भी उसमे बोधका प्रवेश हो, ऐसा भाव स्फुरित नहीं होता, इत्पादि जीवकी विषम दशा कहकर प्रभुके 
प्रति दीनता प्रदर्शित की है कि 'हे नाथ ! अब मेरो कोई गति (मार्ग) मुझे दिखायी नही देती । क्योकि 
मैंने सवंस्व लुटा देने जेसा योग किया है, और सहज ऐश्वयं होते हुए भी, प्रयत्न करनेपर भी, उस 
ऐश्वर्यंसे विपरीत मार्गका ही मैंने आचरण किया है। उस उस योगसे मेरी निवृत्ति कर, और उस निवृत्ति- 
का सर्वोत्तम सदुपाय जो सद्गुरुके प्रति शरणभाव है वह उत्पन्न हो, ऐसी कुपा कर,' ऐसे भावके बीस 
दोहे हैं, जिनमे प्रथम वाक्य हे प्रभु ! हे प्रभु | शु' कहुं? दीनानाथ दयाल' है। वे दोहे आपके स्मरणमे 

होंगे । उन दोहोंकी विद्येष अनुप्रेक्षा हो, बैसा करेंगे तो वह विशेष गुणाभिव्यक्तिका हेतु होगा | 

ह उनके साथ दूसरे आठ तोटक छंद अनुप्रेक्षा करने योग्य है, जिनमें इस जीवको क्या आचरण करना 
बाकी है, और जो जो परमार्थके नामसे आचरण किये हैं वे अब तक वृथा हुए, और उन आचरणमे जो 
मिथ्याग्रह है उसे निवृत्त करनेका बोध दिया है, वे भी अनुप्रेज्ञा करनेसे जीवको पुरुषाथंविशेषके हेतु हैं । 


२८ था वर्ण डंड९ 


“बोगवासिष्ठ! का पठन पूरा हुआ हो तो कुछ समय उसका अवकाश रखकर अर्थात्‌ अभी फिरसे 
पढ़ना बन्द रखकर “उत्तराध्ययनसूत्र” को विचारियेगा, परन्तु उसे कुलसंप्रदायके आग्रहार्थो निवृत्त 
करनेके लिये विचारियेगा | क्योंकि जोवको कुलयोगसे जो संप्रदाय प्राप्त हुआ होता है, वह परमार्थरूप है 
या नही ? ऐसा विचार करते हुए दृष्टि आगे नहीं चलती और सहजमे उसे ही परमार्थ मानकर जीव 
परमाथ चुक जाता है। इसलिये मुमुक्षुजीवका तो यहो कतंव्य है कि जीवको सद्गुरुके योगसे कल्याणकी 
प्राप्ति अल्पकालमें हो, उसके साधन, वेराग्य और उपशमके लिये 'योगवासिष्ठ', 'उत्तराध्ययनादि' विचा- 
रणीय है, तथा प्रत्यक्ष पुरुषके वचनकी निराबाधता, पूर्वापर अविरोधिता जाननेके लिये विचारणीय हैं । 

आ० स्व० प्रणाम। 





५३५ बंबई, कारतिक सुदी ३, बुध, १९५१ 

आपको दो चिट्टियाँ लिखी थी, वे मिली होंगी । हमने संक्षेपमें लिखा है। अभिन्‍नभावसे लिखा है। 

इसलिये कदाचित्‌ उसमे कुछ आाहंकायोग्य नहो है। तो भी संक्षेपके कारण समझ्ममे न आये, ऐसा कुछ 
हो तो पूछनेमे आपत्ति नही है । 


श्रीकृष्ण चाहे जिस गतिको प्राप्त हुए हों, परन्तु विचार करनेसे वे आत्मभाव-उपयोगी थे, ऐसा 
स्पष्ट प्रतीत होता है। जिन श्रीकृष्णने काचनकी द्वारिकाका, छप्पन करोड यादवों द्वारा सगुहीतका, पंच- 
विषयके आकंक कारणोंके योगमे स्वामित्व भोगा, उन श्रीकृष्णने जब देहको छोडा है तब क्या स्थिति 
थी, वह विचार करने योग्य है, और उसे विचारकर इस जीवको अवश्य आकुलतासे मुक्त करना योग्य 
है। कुलका सहार हुआ है, द्वारिकाका दाह हुआ है, उसके शोकसे शोकवान अकेले बसमे मूसिपर आधार 
करके सो रहे है, वहाँ जराकुमारने जब बाण मारा, उस समय भी जिन्होंने धेयंको अपनाया है, उन 
श्रीकृष्णकी दशा विचारणीय है । 





५३६ बम्बई, कारतिक सुदी ४, गुरु, १९५१ 
आज एक पत्र प्राप्त हुआ है, और उस सम्बन्धमे यथाउदय समाधान लिखनेका विचार करता हूँ, 
और वह पत्र तुरत लिखूंगा। 
मुमुक्षुजीवको दो प्रकारकी दशा रहती है, एक 'विचारदशा” ओर दूसरी “स्थितप्रज्दशा' | स्थित- 
प्रज्दशा विचा रदशाके लगभग पूरी हो जानेपर अथवा सम्पूर्ण होनेपर प्रगट होतो है । उस स्थितप्रज्ञदशा- 
की प्राप्ति इस कालमे कठिन है, क्योंकि इस कालमे आत्मपरिणामके लिये व्याघातरूप योग प्रधानरूपसे 
रहता है, और इससे विचारदशाका योग भी सदूगुरु ओर सत्संगके अभावसे प्राप्त नही होता; वेसे कालमें 
कृष्णदास विचारदशाकी इच्छा करते हैं. यह विचारदशा प्राप्त होनेका मुख्य कारण है, और ऐसे जीवको 
भय, चिता, पराभव आदि भावमे निजबुद्धि करना योग्य नही है, तो भी धेयँसे उन्हे समाधान होने देना, 
ओर निर्भेय चित्त रखवाना थोग्य है। 





५३७ बम्बई, कातिक सुदी ७, शनि, १९५१ 
ओ सत्पुरणोंको नमस्कार 
श्री स्थंभतीथ॑वासी मुमुक्षुजनोंके प्रति, 
श्री मोहमयी भूमिसे'“'का आत्मस्मृतिपूर्वंक यथायोग्य प्राप्त हो। विशेष विनती कि मुमुक्षु अंबा- 
लालका लिखा हुआ एक पत्र आज प्राप्त हुआ है | 
५६ 


'डंडर ओमद राणचना 


कुष्णदासके चित्तकी व्यग्रता देखकर आप सबके मनमे खेद रहता है, वेसा होना स्वाभाविक है । 
यदि हो सके तो “योगबासिष्ठ' ग्रथ तीसरे प्रकरणसे उन्हे पढ़ावे अथवा श्रवण करावे, और प्रवृत्तिक्षेत्रसे 
जेसे अवकाश मिले तथा सत्संग हो वेसे करें | दिनभरमे वेसा अधिक समय अवकाश लिया जा सके, 
उतना ध्यान रखना योग्य है। मी जक 

सब मुमुक्षुभाइयोंकी समागमकी इच्छा है ऐसा लिखा, उसका विचार करूँगा। मार्गशोष॑ मासके 
पिछले भागमे या पोष मासके भारंभमे बहुत करके वैसा योग होना सम्भव है । 

कृष्णदासको चित्तके विक्षेपकी निवृत्ति करना योग्य है। क्योकि मुमुक्षुजीवकों अर्थात्‌ विचारबान 
जीवको इस संसारमे अज्ञानके सिवाय और कोई भय नही होता। एक अज्ञानकी निवृत्ति करनेकी जो 
इच्छा है, उसके सिवाय विचारवान जीवको दूसरी इच्छा नही होतो, और पूर्बकर्मके योगसे वेसा कोई 
उदय हो, तो भी विचारवानके चित्तमें संसार कारागृह है, समस्त लोक दू खसे आत्तं है, भयाकुल है, राग- 
देषके प्राप्त फलसे जरूता है, ऐसा विचार निशचयरूप ही रहता है, और ज्ञानप्राप्तिमे कुछ अन्तराय है, 
इसलिये यह कारागृहरूप संसार मुझे भयक; हेतु है और लोकका प्रसंग करना योग्य नहीं है, यही एक भय 
विचारवानको होना योग्य है । 

महात्मा श्री तोथकरने निग्नेथको प्राप्तपरिषह सहन करनेकी वारंवार सूचना दी है । उस परिषहके 
स्वरूपका प्रतिपादन करते हुए अज्ञानपरिषह और दह्ंनपरिषह ऐसे दो परिषहोका प्रतिपादन किया है 
कि किसी उदययोगकी प्रबलता हो और सत्संग एवं सत्पुरुषका योग होनेपर भी जीवकी अज्ञानके कारणों- 
को दूर करनेकी हिम्मत न चल सकती हो, आकुलता आ जाती हो, तो भी धेय॑ रखना, सत्संग एवं 
सत्युरुषके योगका विशेष विशेष आराधन करना, तो अनुक्रमसे अज्ञानकी निवृत्ति होगी, क्योंकि निश्चय 
जो उपाय है, और जीवको निवृत्त होनेको बुद्धि है, तो फिर वह अज्ञान निराधार हो जानेपर किस तरह 
टिक सकता है ? एक मात्र पूर्वकर्मके योगके सिवाय वहाँ उसे कोई आधार नही है। बह तो जिस जीवकों 
सत्संग एवं सत्पुरुषका योग हुआ है और पृव॑कमनिवृत्तिका प्रयोजन है, उसका अज्ञान क्रमशः दूर होना ही 
योग्य है, ऐसा विचारकर वह मुमुक्षुजीव उस अज्ञानजन्य आकुलता-व्याकुछताको धैयंसे सहन करे, इस तरह 
परमार्थ कहकर परिषह कहा है। यहाँ हमने उन दोनों परिषहोंका स्वरूप संक्षेपमें लिखा है। ऐसा परिषहका 
स्वरूप जानकर, सत्संग एवं सत्पुरुषके योगसे, जो अज्ञानसे आकुलता होती है वह निवृत्त होगी, ऐसा 
निएचय रखकर, यथाउदय जानकर, धेयं रखनेका भगवान तीर्थंकरने कहा है, परन्तु वह थेय॑ ऐसे अध॑मे 
नही कहा है, कि सत्संग एवं सत्पुरुषका योग होनेपर प्रमाद हेतुसे विलब करना, वह घेय॑ है और उदय है, 
यह बात भी विचारवान जीवको स्मृतिमें रखना योग्य है । 

श्री तीर्थकरादिने बार-बार जीवोको उपदेद दिया है; परन्तु जीव विष्टमूढ रहना चाहता है, वहाँ 
उपाय नही चल सकता । पुनः पुनः ठोक-ठोककर कहा है कि एक यह जीव समझ ले तो सहज मोक्ष है, 
नही तो अनंत उपायोंसे भी नही है। और यह समझना भी कुछ विकट नहीं है, क्योंकि जीवका जो सहज 
स्वरूप है वही मात्र समझना है; और वह कुछ दूसरेके स्वरूपकी बात नहीं है कि कदाचित्‌ वह छिपा ले 
या न बताये कि जिससे समझमे न आवें। अपनेसे आप गुप्त रहना किस तरह हो सकता है ? परल्तु 
स्वप्नदशामे जेसे न होने योग्य ऐसी अपनी मृत्युको भी जीव देखता है, वेसे ही अज्ञानदशारूप स्वप्नरूप 
योगसे यह जीव अपनेको, जो अपने नही है ऐसे दूसरे द्रव्योंमे निजरूपसे मानता है; और यही मान्यता 
संसार हे, यही अज्ञान है, नरकादि गतिका हेतु यही है, यही जन्म है, मरण 'है, और यही देह है, देहका 
विकार है, यही पुत्र है, यही पिता, यही शत्रु, यही मित्रादि भावकल्पनाका हेतु है; और जहाँ उसकी 
निर्वृत्ति हुई वहाँ सहज मोक्ष है; और इसो निवृत्तिके लिये सत्संग, सत्युरुष भादि साधन कहे है; भोर वे 


१८ वा श्रय ४४ 


साधन भी, यदि जीव अपने पुरुषार्थंभो छिपाये बिना उनमें लगाये, तभी सिद्ध होते हैं । अधिक क्या कहे ? 
इतनी संक्षिप्त बात यदि जीवमे परिणमित हो जाये तो वह॒सव ब्रत, यम, नियम, जप, यात्रा, भक्ति, 
शास्त्रशान आदि कर चुका, इसमें कुछ संदाय नहीं है | यही विनती | 

आ० स्व० प्रणाम । 





५३८ बंबई, कातिक सुदी ९, बुध, १९५१ 
दो पत्र प्राप्त हुए हैं । 
मुक्त मनसे स्पष्टीकरण किया जाये ऐसी आपकी इच्छा रहती है, उस इच्छाके कारण ही मुक्त मनसे 
स्पष्टीकरण नही किया जा सका, और अब भी उस इच्छाका निरोध करनेके सिवाय आपके लिये दुसरा 
कोई विद्येष कतंव्य नही है। हम मुक्त मनसे स्पष्टोकरण करेंगे ऐसा जानकर इच्छाका निरोध करना 
योग्य नही है, परन्तु सत्पुरुषके संगके माहात्म्यको रक्षाके लिये उस इच्छाको शान्त करना योग्य है, ऐसा 
विचारकर ञजांत करना योग्य है | सत्सगकी इच्छासे ही यदि ससारके प्रतिबन्धके दूर होनेकी स्थितिके 
सुधारकी इच्छा रहतो हो तो भी अभी उसे छोड़ देना योग्य है, क्योकि हमे ऐसा लगता है कि वारंवार 
आप जो लिखते है, वह कुटुम्बमोह है, सक्‍लेशपरिणाम है, और असाता न सहन करनेकी किसी भी अंशमे 
बुद्धि है, और जिस पुरुषको वह बात किसी भकतजनने लिखी हो, तो उससे उसका रास्ता निकालनेके 
बदले ऐसा होता है, कि ऐसी निदानबुद्धि जब तक रहे तब तक सम्पक्त्वका रोध अवश्य रहता है, ऐसा 
विचारकर बहुत बार खेद हो आता है, वह लिखना आपके लिये योग्य नही है । 





५३५९ बंबई, कातिक सुदी १४, सोम, १९५१ 

सर्व जीव आत्मरूपसे समस्वभावी है। अन्य पदार्थमे जीव यदि निजबुद्धि करे तो परिभ्रमणदशा 

प्राप्त करता है, ओर निजमे निजबुद्धि हो तो परिभ्रमणदशा दूर होती है। जिसके चित्तमे ऐसे मार्गका 

विचार करना आवश्यक है उसको, जिसके आत्मामे वह ज्ञान प्रकाशित हुआ है, उसकी दासानुदासरूपसे 

अनन्य भक्ति करना ही परम श्रेय है, और उस दासानुदास भक्तिमानकी भक्ष्त प्राप्त होनेपर जिसमें 

कोई विषमता नही आती, उस ज्ञानीको धन्य है, उतनी सर्वांशदशा जब तक प्रगट न हुई हो तब तक 

आत्माकी कोई गुरुख्पसे आराधना करे, वहाँ पहले उस गुरुपनेको छोड़कर उस शिष्यमे अपनी दासानु- 
दासता करना योग्य है । 





५४० बंबई, कार्तिक सुदी १४, सोम, १०५१ 
विषस संसाररूप 
बंधनका छेदन करके जो पुरुष श्ल पड़े 
उन पुरुषोंको अनंत प्रणाम है 
आज आपका एक पत्र प्राप्त हुआ है। 
सुदी पच्रमी या छठ के बाद यहाँसे विदाय होकर मेरा वहाँ आना होगा, ऐसा लगता है। आपने 
छिखा कि विवाहके काममे पहलेसे आप पधारे हों, तो कितने हो विचार हो सकें । उस सम्बन्धमें ऐसा है 
कि ऐसे कार्योमे मेरा चित्त अप्रवेशक होनेसे, और बेसे कार्योका माहात्म्य कुछ है नहीं ऐसा नि*चय होनेसे 
मेरा पहलेसे आना कुछ वेसा उपयोगी नहीं है। जिससे रेवाशंकरमाईका आना ठीक समझकर वेसा 
क्या है। 


डंडड भीमद्‌ राजचनत 


रूईके व्यापारके विषयमें कभी कभी करनेरूप कारण आप पत्र द्वारा लिखते हैं। उस विषयमे एक 
बारके सिवाय स्पष्टीकरण नही लिखा; इसलिये आज इकट्ठा लिखा है। आढतका व्यवसाय उत्पन्न हुआ 
उसमे कुछ इच्छाबल और उदयबल था। परन्तु मोतीका व्यवसाय उत्पन्न होनेमे तो मुख्य उदयबल था। 
बाकी व्यवसायका अभी उदय मालूम नहीं होता । और व्यवसायकी इच्छा होना यह तो असंभव जैसी है । 


श्री रेवाशंकरभाईसे आपने रुपयोंकी माँग की थी, वह पत्र भी मणि तथा केशवलालके पढ़नेमें आये 
उस तरह उनके पत्रमें रखा था| यद्यपि वे जानें इसमें कोई दुसरी बाधा नही है, परन्तु जीवकों लौकिक 
भावनाका अभ्यास विशेष बर्वान है, इससे उसका क्या परिणाम आया और हमने उस विषयमे कया 
अभिप्राय दिया ? उसे जाननेकी उनकी आतुरता विशेष हो तो वह भी योग्य नही है। अभी रुपयेकी 
व्यवस्था करनी पड़े उस लिये आपके व्यवसायके सम्बन्धमे हमने कदाचित्‌ ना कही हो, ऐसा अकारण 
उनके चित्तमे विचार आये | ओर अनुक़मसे हमारे प्रति व्यावहारिक बुद्धि विशेष हो जाये, वह भी यथार्थ 
नही है । 

जीजीबाका रूग्न माघ मासमे होगा या नही ? इस सम्बन्धमे ववाणियासे हमारे जाननेमे कुछ नहीं 
आया, तथा मैंने इस विषयमे कोई विशेष विचार नहीं किया है। ववाणियासे खबर मिलेगी तो आपको 
यहाँसे रेवाशंकरभाई या केशवलाल सूचित करेंगे। अथवा रेवाशकरभाईका विचार माघ मासका होगा 
तो वे ववाणिया लिखेंगे, और आपको भी सूुचित्त करेंगे। उस प्रसंगपर आना या न आना, इसका पक्‍का 
फेसला अभी चित्त नही कर सकेगा, क्योकि उसे बहुत समय है और अभीसे उसके लिये कुछ निश्चित 
करना कठिन है। तीन वर्षसे उधर जाना नही हुआ, जिससे श्री रवजीभाईके चित्तमे तथा माताजीके चित्तमे, 
हमारा जाना न हो तो अधिक खेद रहे, यह मुख्य कारण उस तरफ आनेमे है। तथा हमारा आना न 
हो तो भाई-बहनोंको भी खेद रहे, यह दूसरा कारण भी उधर आनेके विचारको बलवान करता है। ओर 
बहुत करके आता होगा, ऐसा चित्तमें लगता है । हमारा चित्त पौष मासके आरम्भमे यहाँसे निकलतेका 
रहता है, और बीचमे रुकना हो तो प्रवुशिके कारण लगी हुई थकाबटमें कुछ विश्राति क्वचित्‌ मिले | 
परन्तु कितना ही कामकाज ऐसा है कि निर्धारित दिनोंसें कुछ अधिक दिन जानेके बाद यहांसे छूटा 
जा सकेगा । 

आप अभी किसीको व्यापार-रोजगारकी प्रेरणा करते हुए इतना ध्यान रखें कि जो उपाधि आपको 
स्वयं करनी पड़े उस उपाधिकी आप उदीरणा करना चाहते हैं। और फिर उससे निवृत्ति चाहते हैं । यद्यपि 
चारों तरफके आजीविकादि कारणोंसे उस कायेकी प्रेरणा करनेकी आपके चित्तमे उदयसे स्फुरणा होती 
होगी तो भो उस सम्बन्धी चाहे जेसी घबराहट होनेपर भी धीरतासे विचार कर कुछ भी व्यापार-रोज- 
गारकी दूसरोको प्रेरणा करना या लड़कोको व्यापार करानेके विषयमे भी सूचना लिखना । क्योंकि अशुभ 
उदयको इस तरह दूर करनेका प्रयत्न करते हुए बल प्राप्त करने जैसा हो जाता है| 


आप हमे यथासंभव व्यावहारिक बात कम लिखे ऐसा जो हमने लिखा था उसका हेतु मात्र इतना 

ही है कि हम इतना व्यवहार करते है, उस विचारके साथ दूसरे व्यवहारकों सुनते-पढ़ते आकुलता हो 

जाती है | आपके पत्रमे कुछ निवृत्तिवार्ता आये तो अच्छा, ऐसा रहता है । और फिर आपको हमे व्याव- 

हारिक बात लिखनेका कोई हेतु नही है, क्योकि वह हमारी स्मृतिमे है और कदाचित्‌ आप घबराहटकों शात 

करनेके लिये लिखते हो तो उस प्रकारसे वह लिखी नहीं जातो है। बात आत्तंध्यानके रूप जेसो लिखी 
जाती है, जिससे हमे बहुत संताप होता है) यही विनती | 

प्रणाम । 





२८ थाँ वर्ष 'डडंद 


५४१ सं० १९०५१ 
ज्ञानीपुरुषोंकी समय-समयमें अनंत संयमपरिणाम वर्धंमान होते हैं ऐसा सर्वज्ञने कहा है, यह सत्य 
है। वह संयम, विचा रकी तीक्ष्ण परिणतिसे ब्रह्मरसके प्रति स्थिरता होनेसे उत्पन्न होता है। 





५९४२ बंबई, कारतिक सुदी १५, मंगल १९५१ 
श्री सोभागभाईको मेरा यथायोग्य कहियेगा । 


उन्होंने श्री ठाणांगसूत्रकी एक चौम॑ंगीका उत्तर विशेष समझनेके लिये माँगा था, उसे संक्षेपमें 
यहाँ लिखा है-- 

१. एक, आत्माका भवात करे, परल्तु दूसरेका न करे, वे प्रत्येकबुद्ध या असोच्या केवली हैं, 
क्योकि वे उपदेशमाग्गंका प्रवतंन नहो करते है, ऐसा व्यवहार है। २. एक, आत्माका भवांत न कर सके, 
ओर दूसरेका भवात करे, वे अचरमशरीरी आचायं, अर्थात्‌ जिन्हे अभी अमुक भव बाकी है, परन्तु उप- 
देशमागंका आत्मा द्वारा ज्ञान है, इससे उनसे उपदेश सुनकर सुननेबाला जीव उसी भवमे भवका अत भी 
कर सकता है, ओर आचाये उस भवमे भवात करनेवाले न होनेसे उन्हे दूसरे भंगमे रखा है; अथवा कोई जीव 
पूवंकालमें ज्ञानाराधन कर प्रारब्धोदयसे मंद क्षयोपशमरों वर्तमानमे मनुष्यदेह पाकर, जिसने मार्ग नहो 
जाना है ऐसे किसी उपदेशकके पाससे उपदेश सुनते हुए पृव॑संस्कारसे, पूर्वके आराधनते ऐसा विचार प्राप्त 
करे कि यह प्ररूपणा अवव्य मोक्षका हेतु नही होगी, क्योंकि वह अज्ञानतासे मार्ग कहता है, अथवा यह उपदेश 
देनेवाला जीव स्वयं अपरिणामी रहकर उपदेश करता है, यह महा अनथथ है, ऐसा विचार करते हुए 
पूर्वाराधन जायूत हो और उदयका छेदनकर भवात करे, जिससे निमित्तिरूप ग्रहण करके वेसे उपदेशकका 
भी इस भगमे समावेश किया हो, ऐसा लगता है। ३. जो स्वयं तरें और दूसरोको तारे, वे श्री तीथैकरादि 
है। ४ जो स्व्य भी न तरे और दूसरोको भी न तार सके वह 'अभव्य या दुभंव्य' जीव है। इस प्रकार 
समाधान किया हो तो जिनागम विरोधको प्राप्त नही होता | इस विषयमे विशेष पूछनेकी इच्छा हो तो 
पूछियेगा, ऐसा सोभागभाईको कहियेगा । 

लि० रायचंदका प्रणाम । 





५४३ बंबई, कातिक, १९५१ 
अन्यसम्बन्धी जो तादात्म्य भासित हुआ है, वह तादात्म्य निवृत्त हो तो सहजस्वभावसे आत्मा 
मुक्त ही है; ऐसा श्री ऋषभादि अनंत ज्ञानीपुरुष कह गये है, यावत्‌ तथारूपमे समा गये है । 





प्डढ बबई, कातिक वदी १३, रवि, १९५१ 

आपका पत्र मिला है। यहाँ सुखवृत्ति है। जब प्रारब्धोदय द्रव्यादि कारणमे निबंल हो तब विचार- 

बान जीवको विशेष प्रवृत्ति करना योग्य नही है, अथवा धीरता रखकर आसपासकी बहुत संभालसे प्रवृत्ति 
करना योग्य है, एक लाभका ही प्रकार देखते रहकर करना योग्य नही है । इस बातको समझानेका हमारा 
प्रयत्न होनेपर भी आपको उस बात पर यथायोग्य संलूग्नचित्त हो जानेका योग नही हुआ, इतना चित्तमे 
विक्षेप रहा, तथापि आपके आत्मामे वैसी बुद्धि किसी भी दिन नहीं हो सकतो कि आपसे हमारे वचनके 
प्रति कुछ गोणभाव रखा जाये, ऐसा जानकर हमने आपको उपालंभ नहीं दिया । तथापि अब यह बात 
ध्यानमें लेनेमें बाधा नहीं है। आकुल द्वोनेसे कुछ कमंकी निवृत्ति चाहते हैं, वह नही होती; ओर बात्त॑- 


डंडे ओमद राजचस्त 


ध्यान होकर ज्ञानीके मागंकी अवहेलना होती है। इस बातका स्मरण रखकर ज्ञानकथा लिखियेगा। 
विशेष आपका पत्र आनेपर । यह हमारा आपको लिखना सहज कारणसे है | यही विनती | 








घ्ड५ बंबई, मार्गंशोर्ष वदी १, गुरु, १९५५१ 
कुछ ज्ञानवार्ता लिखियेगा ! 
अभी व्यवसाय विशेष है। कम करनेका अभिप्राय चित्तसे खिसकता नही है । और अधिक होता 
रहता है । ; आ० स्व० प्रणाम | 
ष्डद «बई, मार्गशीर्ष वदी ३, शुक्र, १९५१ 


प्र०--“जिसका मध्य नही, अध॑ नही, अछेद्य, अमेद्य इत्यादि परमाणुकी व्याख्या श्री जिनेद्रने कही 
है, तो इसमे अनंत पर्याय किस तरह हो सकते है ? अथवा पर्याय यह एक परमाणुका दूसरा ताम होगा ? 
या किस तरह ?” इस प्रइनवाला पत्र आया था। उसका समाधान-- 

प्रत्येक पदार्थंके अनंत पर्याय (अवस्थाएँ) है। अनत पर्यायके बिना कोई पदार्थ नही हो सकता, 
ऐसा श्री जिनेंद्रका अभिमत है, और वह यथार्थ लगता है; क्योंकि प्रत्येक पदार्थ समय समयमे अवस्थातरता 
पाता हुआ होना चाहिये, ऐसा प्रत्यक्ष दिखायी देता है | क्षण-क्षणमे जेसे आत्मामे सकल्‍्प-विकल्प परिणति 
होकर अवस्थातर हुआ करता है, वेसे परमाणुमे वर्ण, गंध, रस, रूप अवस्थातरता पाते है, वेसी अवस्था- 
तरता पानेसे उस परमाणुके अनंत भाग हुए, यह कहना योग्य नहीं है; क्योकि वह परमाणु अपनी एक- 
प्रदेशक्षेत्रावगाहिताका त्याग किये बिना उस अवस्थातरको प्राप्त होता है। एकप्रदेशक्षेत्रावगाहिताके वे 
अनंत भाग नही हो सकते | समुद्र एक होनेपर भी जैसे उसमे तरंगें उठती है, और वे तरंगे उसीमे समाती 
हैं, तरंगरूपसे उस समुद्रकी अवस्थाएँ भिन्‍न भिन्‍न होती रहनेसे भी समुद्र अपने अवगाहक क्षेत्रका त्याग 
नही करता, और कुछ समुद्रके अनंत भिन्न भिन्न टुकडे नही होते, मात्र अपने स्वरूपमे वह रमण करता 
है, तरंगता यह ॒समुद्रकी परिणति है, यदि जल श्वांत हो तो शांतता यह उसकी परिणति है, कुछ भी 
परिणति उसमे होनी ही चाहिये। उसी तरह वर्णंगंधादि परिणाम परमाणुमे बदलते रहते है, परन्तु उस 
परमाणुके कुछ टुकड़े होनेका प्रसग नहो होता, अवस्थातरताको प्राप्त होता रहता है। जैसे सोना कुडला- 
कारको छोड़कर मुकुटाकार होता है वेसे परमाणु, इस समयकी अवस्थासे दूसरे समयकी कुछ अतरवाली 
अवस्थाको प्राप्त होता है। जैसे सोना दोनों पर्यायोको धारण करते हुए भी सोना ही है, वेसे परमाणु भी 
परमाणु ही रहता है। एक पुरुष (जीव) बालकपन छोड़कर युवा होता है, युवत्व छोड़कर वृद्ध होता है, 
परन्तु पुरष वहीका वही रहता है, बेसे परमाणु पर्यायोंको प्राप्त होता है। आकाश भी अनंत पर्यायी है 
ओर सिद्ध भी भनंत पर्यायी है, ऐसा जिनेद्रका अभिप्राय है, वह विरोधी नही लगता; प्राय. मेरी समक्षमे 
आता है परन्तु विशेषख्पसे लिखनेका न हो सकनेसे आपको यह बात विचार करनेमे कारण हो, इसलिये 
ऊपर ऊपरसे लिखा है । 

चक्षमें जो निमेषोन्मेषकी अवस्थाएँ हैं, वे पर्याय हैं। दीपककी जो चलनस्थिति वह पर्याय है। 
आत्माको संकल्प-विकल्प दशा या ज्ञानपरिणति, वह पर्याय है। उसी तरह बणण, गंध आदि परिणामोंको 
प्राप्त होना ये परमाणुके पर्याय है। यदि वैसा परिणमन न होता हो तो यह जगत ऐसी विचिबत्रताकों 
प्राप्त नही कर सकता, क्योकि एक परमाणुमे पर्यायता न हो तो सर्व परमाणुओंमे भी नही होती । सयोग- 
वियोग, एकत्व-पृथक्त्व इत्यादि परमाणुके पर्याय हैं ओर वे सब परमाणुमे है। यदि वे भाव समय समयपर 
उसमें परिणमन पाते रहे तो भो परमाणुका व्यय (नाश) नहीं होता, जेसे कि निमेषोन्मेषसे चक्षुका नाश 


नहीं होता । 





२८ थाँ अब ड४७ 


५४७. मोहमयी क्षेत्र, मार्गशीषं वदी ८, बुध, १९५१ 

यहाँसे निवृत्त होनेके बाद प्राय. ववाणिया अर्थात्‌ इस भवके जन्म-ग्राममे साधारण व्यावहारिक 
प्रसंगसे जानेका कारण है। चित्तमे अनेक प्रकारसे उस प्रसंगसे छूट सकनेका विचार करते हुए छूटा जा 
सके यह भी सम्भव है, तथापि बहुतसे जीवरोको अल्प कारणमे कदाचित्‌ विशेष असमाधान होनेका सम्भव 
रहे, जिससे अप्रतिबंधभावकोी विशेष दृढ़ करके जानेका विचार रहता है। वहाँ जानेपर, कदाचित्‌ एक 
माससे विशेष समय लग जानेका संभव है, शायद दो मास भी लग जायें । उसके बाद फिर वहाँसे लोट- 
कर इस क्षेत्रकी तरफ आना पड़े, ऐसा है, फिर भी यथासम्भव बोचमे दो-एक मास एकान्‍्त जेसा निवृत्ति- 
योग हो सके तो वेसा करनेकी इच्छा रहतो है; और बहु योग अप्रतिबंधरूपसे हो सके, इसका विचार 
करता हूँ। 

सर्व व्यवहारसे निवृत्त हुए बिना चित्त एकाग्र (स्थिर) नही होता, ऐसे अप्रतिबंध--असंगभावका 
चित्तमे बहुत विचार किया होनेसे उसी प्रवाहमे रहना होता है। परंतु उपाजित प्रारब्ध निवृत्त होनेपर 
वेसा हो सके, इतना प्रतिबंध पू्वक्ृत है, आत्माकी इच्छाका प्रतिबंध नही है। सब॑ सामान्य लोकव्यवहार- 
की निवृत्ति सम्बन्धी प्रसंगके विचारको दूसरे प्रसगपर बताना रखकर, इस क्षेत्रसे निवत्त होनेका विशेष 
अभिप्राय रहता है; वह भी उदयके कारण नही हो सकता। तो भी अहनिश यही चिन्तन रहता है, तो 
वह कदाचित्‌ थोडे समयमे होगा ऐसा लगता है। इस क्षेत्रके प्रति कुछ द्वेष परिणाम नही है, तथापि 
सगका विशेष कारण है। प्रवृत्तिके प्रयोजनके बिना यहाँ रहना कुछ भआत्माके लिये वेसे लाभका कारण 
नही है, ऐसा जानकर, इस क्षेत्रसे निवत्त होनेका विचार रहता है। प्रवृत्ति भी निजबुद्धिसे किसी भी 
प्रकारसे प्रयोजनभूत नहीं लगती, तथापि उदयके अनुसार प्रवृत्ति करनेके ज्ञानीके उपदेशको अंगीकार 
करके उदय भोगनेका प्रवृत्तियोग सहन करते है । 

आत्मामे ज्ञानद्वारा उत्पन्न हुआ यह निदचय बदलता नही है कि सर्वंसंग बड़ा आख्रव है; चलते, 
देखते और प्रसग करते हुए समय मात्रमे यह निजभावका विस्मरण करा देता है, और यह बात सबंथा 
प्रत्यक्ष देखनेमि आयी है, आती है, और आ सकने जेसी है; इसलिए अहनिश उस बड़े आस्रवरूप सर्व॑संगमे 
उदासीनता रहती है, और वह दिन प्रतिदिन बढते हुए परिणामको प्राप्त करती रहती है; वह उससे 
विशेष परिणामको प्राप्त करके सबंसगसे निवृत्ति हो, ऐसी अनन्य कारणयोगसे इच्छा रहती है । 

यह पत्र प्रथमसे व्यावहारिक आकृतिमे लिखा गया हो ऐसा कदाचित्‌ लगे, परंतु इसमें यह सहज 


मात्र नही है। असंगताका, आत्मभावनाका मात्र अल्प विचार लिखा है । 
आ० स्व॒० प्रणाम | 





५४८ बंबई, मार्गशीषं वदी ९, शुक्र, १९५१ 
परम स्नेही श्री सोभाग, 
आपके तीन पत्र आये है। एक पत्रमें दो प्रश्न लिखे थे, जिनमेसे एकका समाधान नीचे 
लिखा है। 
ज्ञानीपुरुषका सत्संग होनेसे, निश्चय होनेसे और उसके मार्गंका आराधन करनेसे जीवके दर्शनमोह- 
नीय कमंका उपशम या क्षय होता है, और अनुक्रमसे सर्व ज्ञानकी प्राप्ति होकर जीव कृतकृत्य होता है, यह 
बात प्रगट सत्य है; परन्तु उससे उपाजित प्रारब्ध भी भोगना नही पड़ता, ऐसा सिद्धांत नहीं हो सकता । 
केवलज्ञान प्राप्त हुआ है, ऐसे वीतरागको भी उपार्जित प्रारब्धरूप ऐसे चार कर्म भोगने पड़ते हैं, तो 
उससे नीची भूमिकामे स्थित जीवोंको प्रारब्ध भोगना पड़े, इसमे कुछ आएचय नहो है। जेसे सर्वज्ञ बीत- 


डंड८ ओऔमदू राणकत्र 


रागको, घनघाती चार कर्मोंका ताश हो जानेसे वें भोगने नहीं पड़ते है, और उन कर्मोंके पुन. उत्पन्न 
होनेके कारणोंकी स्थिति उस सर्वज्ञ वीतराममे नही है; वेसे ज्ञानीका निश्चय होनेसे जीवको अज्ञानभावसे 
उदासीनता होती है, और उस उदासीनताके कारण भविष्यकालमे उस प्रकारका कर्म उपाजंन करनेका 
मुख्य कारण उस जीवको नही होता । क्वचित्‌ पूर्वानुसार किसी जीवको विपयेग-उदय हो, तो भी वह 
उदय अनुक्रमसे उपशात एवं क्षीण होकर, जोव ज्ञानीके मार्गको पुनः प्राप्त करता है, और अध॑पुद्गल- 
परावतंनमे अवश्य संसारमुक्त हो जाता है । परंतु समकिती जीवको, या सर्वज्ञ वीतरागको या किसी अन्य 
योगी या ज्ञानको ज्ञानीकी प्राप्तिके कारण उपाजित प्रारूध भोगना न पड़े या दुख न हो, ऐसा सिद्धांत 
नहीं हो सकता । तो फिर हमको--आपको सत्संगका मात्र अल्प लाभ हो तो सव॑ संसारी दुःख निवृत्त 
होने चाहिये, ऐसा मानें तो फिर केवलज्ञानादि निरथंक होते है; क्योंकि यदि उपाजित प्रारब्ध ढिना भोगे 
नष्ट हो जाये तो फिर सब मागे मिथ्या ही ठहरे । ज्ञानीके सत्संगसे अज्ञानीके प्रसंगकी रुचि मंद हो जाये, 
सत्यासत्यका विवेक हो, अनंतानुबंधी क्रोधादिका नाझ्न हो, अनुक्रमसे सब रागद्वेषका क्षय हो जाय, यह 
सम्भव है; और ज्ञानीके निश्चय द्वारा यह अल्पकालमे अथवा सुगमतासे हो, यह सिद्धांत है। तथापि जो 
दुःख इस प्रकारसे उपारजित किया है कि अवद्य भोगे बिना नष्ट न हो, वह तो भोगना ही पड़ेगा, इसमे 
कुछ संशय नही होता । इस विषयमे अधिक समाधानकी इच्छा हो तो समागममे हो सकता है। 

मेरी आंतरवृत्ति ऐसी है कि परमार्थ-प्रसंगसे किसी मुमुक्षुजीवकों मेरा प्रसंग हो तो वह अवध्य 
मुझसे परमार्थंके हेतुकी ही इच्छा करे तभी उसका श्रेय हो; परंतु द्रव्यादि कारणकी कुछ भी इच्छा रखे 
अथवा वेसे व्यवसायके लिये वह मुझे सूचित करे, तो फिर अनुक्रमसे वह जीव मलिन वासनाको प्राप्त 
होकर मुमुक्षुताका नाश करे, ऐसा मुझे निश्चय रहता है। और इसी कारणसे जब कई बार आपकी 
तरफसे कोई व्यावहारिक प्रसंग लिखनेमे आया है तब आपको उपालंभ देकर सूचित भी किया था कि 
आप अवद्य यही प्रयत्न करे कि मुझे वेसे व्यवसायके लिये न लिखें, और मेरी स्मृतिके अनुसार आपने 
उस बातको स्वीकार भी किया था; परंतु तदनुसार थोड़े समय तक ही हुआ। अब फिर व्यवधायके 
सम्बन्धमें लिखना,होता है। इसलिये आजके मेरे पत्रको विचार कर आप उस बातका-अवदय विसजंन 
कर दें, और नित्य वेसी वृत्ति रखें तो अवश्य हितकारी होगी। और आपने मेरी आंतरवृत्तिको उल्छासका 
कारण अवध्य दिया है, ऐसा मुझे प्रतीत होगा । 

दूसरा कोई भी सत्संगके प्रसंगमे ऐसा करता है तो मेरा चित्त बहुत विचारमे पड जाता है या घबरा 
जाता है, क्‍योंकि परमार्थथा नाश करनेवाली यह भावना इस जीवके उदयमे आयी । आपने जब जब 
व्यवसायके विषयमे लिखा होगा, तब तब मुझे प्राय ऐसा ही हुआ होगा। तथापि आपकी वृत्तिमे विशेष 
अतर होनेके कारण चित्तमे कुछ घबराहट कम हुई होगी। परंतु अभी तत्कालके प्रसगसे आपने भी 
लगभग उस घबराहट जेसी घबराहटका कारण प्रस्तुत किया है ऐसा चित्तमे रहता है। 

जेसे रवजीभाई कुटुम्बके छिये मुझे व्यवसाय करना पड़ता है वेसे आपके लिये मुझे करना हो तो 
भी मेरे चित्तमे अन्यभाव न आये । परंतु आप दुःख सहन न कर सके तथा मुझे व्यवसाय बतायें, यह 
बात किसी तरह श्रेयरूप नही लगती, क्योंकि रवजीभाईको वेसी परमार्थ इच्छा नहीं है और आपको है, 
जिससे आपको इस बातमें अवद्य स्थिर होना चाहिये । इस बातका विशेष निश्चय रखिये | 

"यह पत्र कुछ अधूरा है, जो प्रायः कल पूरा होगा। 
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२८ थाँ वर्ष ४४५, 


५४९, 

माकुभाई इत्यादिको जो उपाधि काय॑ करनेमे अधीरतासे, आत्तं जैसे परिणामसे, दूसरेकी आजी- 
विकाका भग होता है, यह जानते हुए भी, राजकाजमे अल्प कारणमे विशेष सम्बन्ध करना योग्य नहीं, 
ऐसा होनेका कारण होनेपर भी, जिसमे तुच्छ द्रव्यादिका भी विशेष लाभ नही है, फिर भी उसके लिये 
आप बारबार लिखते हैं यह क्या योग्य है ? आप जैसे पुरुष बेसे विकल्पको शिथिल न कर सकेंगे, तो इस 
दृषमकालमे कौन समझकर शान्‍्त रहेगा ? 

कितने ही प्रकारसे निवृत्तिके लिये और सतृसमागमके लिये वह ६चछा रखते हैं, यह बात ध्यानमे 
है; तथापि वह इच्छा यदि अकेलो ही हो तो इस प्रकारकी अधीरता आदि होने योग्य नही है । 

माकुभाई इत्यादिको भी अभी उपाधिके सम्बन्धमे लिखना योग्य नही है। जेसे हो वेसे देखते 
रहना, यही योग्य है। इस विषयमे जितना उपालम्भ लिखना चाहिये उतना लिखा नही है, तथापि 
विशेषतासे इस उपालम्भकों विचारियेगा | 





५५० बंबई, मार्गंशीर्ष वदी ११, रवि, १९५१ 
परम स्नेही श्री सोभाग, 


कल आपका लिखा एक पत्र प्राप्त हुआ है। यहाँसे परसों एक पत्र लिखा है वह आपको प्राप्त 
हुआ होगा | तथा उस पत्नका पुनः पुनः विचार किया होगा, अथवा विशेष विचार कर सके तो अच्छा । 

वह पत्र हमने संक्षेपमे लिखा था, इससे शायद आपके चित्तके समाधानका पर्याप्त कारण न हो, 
इसलिये उसमे अन्तमे लिखा था कि यह पत्र अधूरा है, जिससे बाकी लिखना अगले दिन होगा ।" 

अगले दिन अर्थात्‌ पिछले दिन यह पत्र लिखनेकी कुछ इच्छा होनेपर भी अगले दिन अर्थात्‌ आज 
लिखना ठीक है, ऐसा लगनेसे पिछले दिन पत्र नही लिखा था । 

परसो लिखे हुए पत्रमे जो गम्भीर आशय लिखे है, वे विचारवान जीवके आत्म,को परम हितैषी 
हो, ऐसे आशय है । हमने आपको यह उपदेश कई बार सहज सहज किया है, फिर भी आजीविकाके 
वष्टकलेशसे आपने उस उपदेशका कई बार विसर्जन किया है, अथवा हो जाता है। हमारे प्रति मॉ-बाप 
जितना आपका भक्तिभाव है, इसलिये लिखनेमे बाधा नही है, ऐसा मानकर तथा दुख सहन करनेकी 
असमथंताके कारण हमसे वेसे व्यवहारकी याचना आप द्वारा दो प्रकारसे हुई है--एक तो किसी सिद्धि- 
पोगसे दुख मिटाया जा सके ऐसे आशयको, और दूसरी याचना किसी व्यापार रोजगार आदिकी । आपकी 
दोनों याचनाओमेसे एक भी हमारे पास की जाय, यह आपके आत्माके हितके कारणको रोकनेवाला, और 
अनुक्रमसे मलिन वासनाका हेतु हो, क्योंकि जिस भूमिवामे जो उचित नही है, उसे वह जीव करे तो उस 
भूमिकाका उसके द्वारा सहजमे त्याग हो जाये, इसमे कुछ सन्देह नही है। आपकी हमारे प्रति निष्काम 
भक्ति होनी चाहिये, और आपको चाहे जितना दुःख हो, फिर भो उसे धो रतासे भोगना चाहिये। वैसा न 
हो सके तो भी हमे तो उसको सूचनाका एक अक्षर भी नही लिखना चाहिये, यह आपके लिये सर्वाय योग्य 
है, और आपको बेसी ही स्थितिमे देखनेकी जितनी मेरी इच्छा है, और उस स्थितिमे जितना आपका हित 
है, वह पत्रसे या वचनसे हमसे बताया नही जा सकता। परन्तु पूर्वके किसी वेसे ही उदयके कारण 
आपको वह बात विस्मृत हो गयो है. जिससे हमे फिर सूचित करनेकी इच्छा रहा करतो है। 

उन दो प्रकारकी याचनाओमे प्रथम विदित की हुई याचता तो किसी भी निकटभवीकों करनी 
योग्य ही नहीं है, भर अल्पमात्र हो तो भी उसका मूलसे छेदन करना उचित है, क्योकि लोकोत्तर 


१. आक ५४८ 
५७ 


४१० शीमद्‌ राजचना 


मिथ्यात्वका वह सबल बोज है, ऐसा तीर्थंकरादिका निश्चय है, वह हमें तो सप्रमाण लगता है। दूसरी 
याचना भी कतंव्य नहीं है, क्योंकि वह भी हमें परिश्रमका हेतु है। हमें व्यवहारका परिश्रम देकर व्यवहार 
निभाना, यह इस जीवकी सद्वत्तिका बहुत ही अल्पत्व बताता है, क्योंकि हमारे लिये परिश्रम उठाकर 
आपको व्यवहार चला लेना पडता हो तो वह आपके लिये हितकारी है, और हमारे लिये बसे दुष्ट 
नि्ित्तका कारण नही है, ऐसी स्थिति होनेपर भी हमारे चित्तमे ऐसा विचार रहता है कि जब तक हमे 
परिग्रहादिका लेना-देना हो, ऐसा व्यवहार उदयमे हो तब तक स्वयं उस कार्यको करना, अथवा 
व्यावहारिक सम्बन्धी आदि द्वारा करना, परन्तु मुमुक्षु पुरुषको तत्सम्बन्धी परिश्रम देकर तो नही करना; 
क्योंकि वैसे कारणसे जीवकी मलिन वासनाका उद्भव होना सम्भव है। कदाचित्‌ हमारा चित्त शुद्ध ही 
रहे ऐसा है, तथापि काल ऐसा है कि यदि हम उस छुद्धिको द्रव्यसे भी रखें तो सन्‍्मुख जीवमे विषमता 
उत्पन्त न हो, और अछद्ध वृत्तिवान जीव भी तदनुसार व्यवहार कर परम पुरुषोके मार्गका नाश न करे | 
इत्यादि विचारमें मेरा चित्त रहता है। तो फिर जिसका परमाथ-बल या चित्तशुद्धि हमारेसे कम हो उसे 
तो अवद्य ही वह मार्गंणा प्रबकछतासे रखनी चाहिये, यही उसके लिये बलवान श्रेय है, और आप जैसे 
मुमृक्षपुरुषको तो अवद्य वेसा वतेन करना योग्य है। क्योंकि आपका अनुकरण सहज ही दूसरे मुमुक्षुओके 
हिताहितका कारण हो सके । प्राण जाने जैसी विषम अवस्थामे भी आपको निष्कामता ही रखनी योग्य है, 
ऐसा हमारा विचार, आपको आजीविकासे चाहे जैसे दु खोकी अनुकपाके प्रति जाते हुए भी मिटता नहीं 
है, प्रत्युत अधिक बलवान होता है। इस विषयमे विशेष कारण बताकर आपको निश्चय करानैकी इच्छा 
है, ओर वह होगा ऐसा हमे निश्चय रहता है! 

इस प्रकार आपके या दूसरे मूमक्षुजीवोंके हितके लिये मुझे जो योग्य लगा वह लिखा है । इतना 
लिखनेके बाद अपने आत्माके लिये उस सम्बन्धमें मेरा अपना कुछ दूसरा भी विचार रहता है, जिसे 
लिखना योग्य नही था, परन्तु आपके आत्माको कुछ दुःख देने जैसा हमने लिखा है तब उस लिखनेक ै 
योग्य समझकर लिखा है ) वह इस प्रकार है कि जब तक परिग्रह्मदिका लेना-देना हो, ऐसा व्यवहार मुझे 
उदयमे हो तब तक जिस किसी भी निष्काम मुमुक्षु या सत्पात्र जीवकी तथा अनुकपायोग्य जीवकी, उसे 
बताये बिना, हमसे जो कुछ भी सेवाचाकरी हो सके, उसे द्रव्यादि पदार्थंसे भी करना, क्योकि ऐसा मार्गं 
ऋषभ आदि महापुरुषोने भी कही कही जीवकी गृण निष्पन्नताके लिये माना है, यह हमारा निजो 
(आतरिक) विचार है, और ऐसे आचरणका सत्पुरुषके लिये निषेध नही है, किन्तु किसी तरह कतेव्य है । 
यदि वह विषय या वह सेवाचाकरी मात्र सन्मुख जीवके परमाथ्थंको रोधक होते हो तो सत्पुरुषको भी 
उनका उपशमन करना चाहिये । 

असंगता होने या सत्संगके योगका छाभ प्राप्त होनेके लिये आपके चित्तमें ऐसा रहता है कि 
केशवलाल, त्रंबक इत्यादिसे गृहग्यवहार चलाया जा सके तो मुझसे छूटा जा सकता है। अन्यथा, आप 
उस व्यवहारको छाड़ सके, वेसा कुछ कारणोसे नही हो सकता, यह बात हम जानते है, फिर भी आपके 
लिये उसे बारबार लिखना योग्य नही हैं, ऐसा जानकर उसका भी निषेध किया है| यही बिनती । 

प्रणाम प्राप्त हो । 





हे ५५१ बबई, मार्गशीर्ष, १९५१ 
श्री सोभाग, 


श्री जिनेद्र आत्मपरिणामकी स्वस्थताको समाधि ओर आत्मपरिणामकी अस्वस्थताको असमाधि 
कहते हैँ, यह अनुभवज्ञानसे देखते हुए परम सत्य है। 


२८ वाँ नं डंप 


अस्वस्थ कार्यंकी प्रवृत्ति करना और आत्मपरिणामको स्वस्थ रखना, ऐसी विषम प्रवृत्ति श्री 
तीर्थंकर जैसे ज्ञनीसें होनी कठिन कही है, तो फिर दूसरे जीवमें यह बात संभवित करना कठिन हो, इसमें 
आध्चय नहीं है । 

किसी भी परपदार्थमे इच्छाकी प्रवृत्ति है, और किसी भी परपदार्थंके वियोगकी चिंता है, इसे श्री 
जिनेन्द्र आर्तध्यान कहते है. इसमे सन्देह करना योग्य नही है । 

तोन वर्षके उपाधियोगसे उत्पन्न हुआ जो विक्षेपभाव उसे दर करनेका विचार रहता है। जो 
प्रवृत्ति दृढ़ वेराग्यवानके चित्तको बाधा कर सके ऐंसी है, वह प्रवृत्ति यदि अदृढ़ वैराग्यवान जीवको 
कल्याणके सन्मुख न होने दे तो इसमे आश्चयं नही है । 

ससारमे जितनी सारपरिणति मानी जाय उतनी आत्मज्ञानकी न्यूनता श्री तीथैकरने कही है । 

परिणाम जड होता है ऐसा सिद्धात नही है। चेतनको चेतनपरिणाम होता है और अचेतनको 
अचेतनपरिणाम होता है, ऐसा जिनेद्रने अनुभव किया है। कोई भी पदार्थ परिणाम या पर्यायके बिता 
नही होता, ऐसा श्री जिनेंद्रने कहा है और वह सत्य है। 

श्री जिनेंद्रने जो आत्मानुभव किया है, और पदार्थंके स्वरूपका साक्षात्कार करके जो निरूपण किया 
है, वह सर्व मुमुक्ुजीवोकों परम कल्पाणके लिये निश्चय करके विचार करने योग्य है। जिनकथित सर्व 
पदार्थोके भाव केवल आत्माको प्रगट करनेके लिये है, और मोक्षमागंमे प्रवत्ति दोकी होती है--एक आत्म- 
ज्ञानीकी और एक आतमज्ञानीके आश्रयवानकी, ऐसा श्री जिनेन्द्रने कहा है | 

आत्माकों सुनना, उसका विचार करना, उसका निदिध्यासन करना और उसका अनुभव करना 
ऐसी एक वेदकी श्रुति है, अर्थात्‌ यदि एक यही प्रवृत्ति करनेमे आये तो जीव ससारसागर तरबार पार 
पाये ऐसा लगता है । बाकी तो मात्र किसी श्री तीर्थंकर जैसे ज्ञानीके बिना सबको यह प्रव॒त्ति करते हुए 
कल्याणका विचार करना, उसका निश्चय होना और आत्मस्वस्थता होना दुष्कर है | यही विनती। 


५५२ बंबई, मार्गंशीष, १९५१ 

उपकारशील श्री सोभागके प्रति, श्री सायला । 
ईश्वरेच्छा बलवान है, और कालकी भी दु षमता है। पृवंकालमे जाना था और स्पष्ट प्रतोति- 
स्वरूप था कि ज्ञानीपुरुषको सकामतासे भजते हुए आत्माको प्रतिबन्ध होता है, और कई बार परमार्थ- 
दृष्टि मिटकर संसाराथंदृष्टि हो जाती है। ज्ञानीके प्रति ऐसी दृष्टि होनेसे पुन सुलभबोधिता पाना कठिन 
पड़ता है, ऐसा जानकर कोई भी जोब सकामतासे समागम न करे, इस प्रकारसे आचरण होता था। 
आपको तथा श्री डंगर आदिको इस मार्गके सम्बन्धसे हमने कहा था, परन्तु हमारे दूसरे उपदेशकी भाति 
किसो प्रारब्धधोंगसे उसका तत्काल ग्रहण नही होता था। हम जब उस विषयमे कुछ कहते थे, तब पूर्व॑- 
कालके ज्ञानियोने आचरण किया है, ऐसे प्रकारादिये प्रत्युत्तर कहने जैसा होता था। हमे उससे चित्तमे 
बडा खेद होता था कि यह सकामवृत्ति दुःधघमकालके कारण ऐसे मुमुक्षुपुरुषमे विद्यमान है, नही तो उसका 
स्वप्नमे भी सम्भव न हो। यद्यपि उस सकामवृत्तिके कारण जाप परमार्थंदृष्टि भूल जाये, ऐसा संशय 
नही होता था । परन्तु प्रसगोपात्त परमार्थदृष्टिक लिये शिथिलताका हेतु होनेका सम्भव दिखायी देता था । 
परन्तु उसकी अपेक्षा बड़ा खेद यह होता था कि इस मुमुक्षुके कुटुबमे सकामबुद्धि विशेष होगी, और 
परमार्थदृष्टि मिट जायेगी, अथवा उत्पन्न होनेकी सम्भावना दूर हो जायेगी, और इस कारणसे दूसरे भी 
बहुतसे जीवोके लिये वह स्थिति परमार्थंकी अप्राप्तिमे हेतुभूत होगी; फिर सकामतासे भजनेवालेकी वृत्तिको 
हमारे द्वारा कुछ शान्त किया जाना कठिन है इसलिये सकामी जीवोंको पूर्वापर विरोधबुद्धि हो अथवा 


डप्रे श्रीमद्‌ राजचरन्द्र 


परमार्थपृज्यभावना दूर हो जाये, ऐसा जो देखा था, वह वतंमानमें न हो, ऐसा विशेष उपयोग होनेके लिये 
सहज लिखा है । पूर्वापर इस बातका माहात्म्य समझमे आये और अन्य जीवोका उपकार हो, वेसा विशेष 
ध्यान रखियेगा | 





५५३ बम्बई, पौष सुदी १, शुक्र, १९५१ 
एक पत्र प्राप्त हुआ है। यहाँसे निकलनेमे लगभग एक महीना होगा, ऐसा लगता है। यहाँसे 
निकलनेके बाद समागमसम्बन्धी विचार रहता है और श्री कठोरमे इस बातकी अनुकूलता आनेका अधिक 
सम्भव रहता है, क्योकि उसमे विशेष प्रतिबन्ध होनेका कारण मालूम नहीं होता । 
सभवत श्री अंबोलाल उस समय कठोर आ सके, इसके लिये उन्हें सुचित करूँगा । 
हमारे आनेके बारेमे अभी किसीको कुछ बतानेकी जरूरत नही है, तथा हमारे लिये कोई दूसरी 
विश्षेष व्यवस्था करनेकी भी जरूरत नही है। सायण स्टेशनपर उतर कर कठोर आया जाता है, और वह 
लबा रास्ता नही है, जिससे वाहन आदिकी हमे कुछ जरूरत नही है। और कदाचित्‌ वाहनकी अथवा 
और कुछ जरूरत होगी तो श्री अबालाल उसकी व्यवस्था कर सकेगे | 
कठोरमे भी वहाँके श्रावको आदिको हमारे आनेके बारेमे कहनेकी जरूरत नहीं है, तथा ठहरनेके 
स्थानकी कुछ व्यवस्था करनेके लिये उन्हे सूचित करनेकी जरूरत नही है। इसके लिये जो सहजमे उस 
प्रसगमे हो जायेगा उससे हमे बाधा नही होगी | श्री अबालालके सिवाय कदाचित्‌ दूसरे कोई मुमक्षु श्री 
अबालालके साथ आयेगे, परन्तु उनके आनेका भी कठोर या सूरत या सायणमे पता न चले, यह हमे ठीक 
लगता है, क्योकि इस कारण कदाचित्‌ हमे भी प्रतिबध हो जाये | 
हमारी यहाँ स्थिरता है, तब तक हो सके तो पत्र, प्रइघन आदि लिखियेगा | साधु श्री देवकरणजीको 
आत्मस्मृतिपूर्वक यथायोग्य प्राप्त हो । 
जिस प्रकार असगत।से आत्मभाव साध्य हो उस प्रकार प्रवृत्ति करना यही जिनेद्रकी आज्ञा है। 
इस उपाधिरूप व्यापारादि प्रसगसे निवृत्त होनेका वारवार विचार रहा करता है, तथापि उसका अपरि- 
पक्‍व काल जानकर उदयवश व्यवहार करना पड़ता है| परन्तु उपयुक्त जि्नेंद्रकी आज्ञाका प्राय" विस्मरण 
नही होता। और आपको भी अभी तो उसी भावनाका विचार करनेके लिये कहते है । 
आ० स्व० प्रणाम। 





प्ण्ड बंबई, पौष सुदी १०, १९५१ 

श्री अजारग्राममे स्थित परम स्नेही श्री सोभागके प्रति, 

थ्री मोहमयी भूमिसे लि०'" आत्मस्मृतिपू्वक यथायोग्य प्राप्त हो । 

विशेष आपका पत्र सिला है। 

चत्रभुजके प्रसगमे लिखते हुए आपने ऐसा लिखा है कि 'काल जायेगा और कहनी रहेगी', यह 
आपको लिखना योग्य न था | जो कुछ शक्‍य है उसे करतेमे मेरी विधमता नही है, परन्तु वह परमाथंसे 
अविरोधी हो तो हो सकता है, नही तो हो सकना बहुत कठिन पड़ता है, अथवा नहीं हो सकता, जिससे 
'काल जायेगा और कहनो रहेगी, ऐसा यह चन्रभुज सबधी प्रसंग नही है, १रन्‍्तु वेसा प्रसग हो तो भी बाह्य 
कारणपर जानेको अपेक्षा अन्तर्धमंपर प्रथम जाना श्रेयरूप है, इसका विसर्जन होने देना योग्य नही है । 

रेवाशकरभाईके आनेसे रूग्नप्रसंगमे जेसे आपके और उनके ध्यानमे आये वेसे करनेमे आपत्ति नही 
है। परन्तु इतना ध्यान रखनेका है कि बाह्य आडंबर जेसा कुछ चाहना ही नहीं कि जिससे शुद्ध व्यवहार 


१८ वां वर्ष ४५९३ 


था परमाथ्थंको बाधा हो। रेवाशकरभाईकों यह सूचना देते है, और आपको भी यह सूचना देते हैं । 
इस प्रसंगके लिये नही, परन्तु सब प्रसंगमे यह बात ध्यानमे रखने योग्य है; द्रव्यव्ययके लिये नही, परन्तु 
परमार्थंके लिये । 

हमारा कल्पित माहात्म्य कही भी दिखाई दे ऐसा करना, कराना या अनुमोदन करना हमें अत्यन्त 
अप्रिय है। बाकी ऐसा भी है कि परमार्थकी रक्षा करके किसी जीवको संतोष दिया जाये तो बेसा करनेमे 
हमारी इच्छा है। यही विनती | प्रणाम । 


ण्ष्ष्‌ बबई, पौष सुदी १०, रवि, १९५६ 

प्रत्यक्ष कारागृह होनेपर भी उसका त्याग करना जीव न चाहे, अथवा अत्यागरूप शिथिलताका 

त्याग न कर सके, अथवा त्यागबुद्धि होनेपर भी त्याग करते करते कालव्यय किया जाग्रे, इन सब विचारो- 

को जीव किस तरह दूर करे ? अल्पकालमे वेसा किस तरह हो ? इस विषयमे उस पत्रमे लिखनेका हो तो 
लिखियेगा । यही विनती | 


५५६ बंबई, पौष वदी, २, रवि, १९५१ 
परम पुरुषकोी नमस्कार 

परम स्नेही श्री सोभागभाई, श्रो मोरबी । 

कल एक पत्र प्राप्त हुआ था, तथा एक पत्र आज प्राप्त हुआ है। 

ब्रह्म रससम्बन्धी नडियादवासीके विषयमे लिखी हुई बात जानी है, तथा समकितकी सुगमता 
शास्त्रमे अत्यन्त कहो है, वह वेसी ही होनी चाहिये, इस सम्बन्धमे जो लिखा उसे पढा है। तथा त्याग 
अक्सर है, ऐसा लिखा उसे भी पढ़ा है। प्रायः माघ सुदी दूजके बाद समागम हागा, और तब उसके लिये 
जो कुछ पूछने योग्य हो सो पूछियेगा । 

अभी जो महान पुरुषके मार्गके विषयमे आपके एक पत्रमे लिखा गया है, उसे पढ़कर बहुत सतोष 
होता है । आ० स्व० प्रणाम । 


५५७ बबई, पौष वदी ५, शनि, १९५१ 
बेदात जगतको भिथ्या कहता है, इसमे असत्य कया है ? 


५५८ बंबई, पौष वदी १०, रवि, १९५१ 
विषस संसारबंधनका छेदतकर जो चल पड़े, उन पुरुषोंको अनंत प्रणाम । 


माघ सुदी एकम दूजको शायद निकला जाये तो भी रास्तेमे तीन दिन लग सकते हे, परतु माघ 
सुदी दूजको निकलना सम्भव नही है । सुदी पंचमीको निकलना सम्भव है। बीचमे तीन दिन होगे, वह 
विवशतासे रुकनेका कारण है। प्राय. सुदी पंचमीको निवृत्त होकर सुदी अष्टमीको ववाणिया पहुँचा जा 
सके ऐसा है, इसलिये बाह्य कारण देखते हुए लीमडी आना सम्भव नहीं है, तो भी कदाचित्‌ लोटते समय 
एक दिनका अवकाश मिल सकता है। परतु आतरिक कारण भिन्न होनेसे वेसा करनेका अभी किसी प्रकार- 
से चित्तमे नही आता है। वढव्राण स्टेशनपर केशवलालकी या आपकी मुझे मिलनेकी इच्छा हो तो उसे 
रोकनेमे मन असतोषको प्राप्त होता है, तों भी अभी रोकनेका मेरा चित्त रहता है, क्योकि चित्तको 
व्यवस्था यथायोग्य नही होनेसे उदय प्रारब्धके बिना दूसरे सब प्रकारोमे असगता रखना योग्य रूगता है, 
बहू यहाँ तक कि जो परिचित है वे भी अभो भूल जायें तो अच्छा, क्योकि संगसे उपाधि निष्कारण बढ़ती 


ड्पेड भौमव्‌ राजवस 


रहतो है, और बेसी उपाधि सहन करने योग्य अभो मरा चित्त नही है। निरुपायताके सिवाय कुछ भी 
व्यवहार करनेका चित्त अभो मालूम नही होता, और जो व्वापार-व्यवह।रफी निरुपायता है, उससे भी 
निवृत्त होनेकी चितना रहा करती है। तथा चित्तमे दूसरेको बोध देने योग्य जितनी योग्यता अभी मुझें 
नही लगती है, क्योकि जब तक सर्व प्रकारके विषम स्थानकोमे समवृत्ति न हो तब तक यथा आत्मज्ञान 
कहा नहीं जाता, और जब तक वेसा हो तब तक तो निज अभ्यासकी रक्षा करना उचित है, ओर अभी 
ह के मेरी स्थिति होनेसे मै ऐसे करता हूँ, वह क्षमायोग्य है, क्योकि मेरे चित्तमें अन्य कोई हेतु 
नहीं है । 

लोटते समय श्री वढ़वाणमे समागम करनेका मुझसे हो सकेगा तो पहिलेसे आपको लिखूँगा, परतु 
मेरे समागममे आपके आनेसे मेरा वढ़वाण आना हुआ था, ऐसा उम प्रमंगके कारण दूसरोंके जाननेमे आये 
तो वह मुझे योग्य नही लगता; तथा आपने व्यावहारिक कारणसे समागम किया है ऐसा कहना अयधार्थ 
है, जिससे यदि समागम होनेका मुझसे लिखा जाये तो जैसे बात अप्रसिद्ध रहे वेसे कीजियेगा, ऐसी 
बिनती है। 

तीनोके पत्र अलग लिख सकनेकी अजक्तिके कारण ए क पत्र लिखा है । यही विनती । 

आ० स्व० प्रणाम | 





९ बंबई, पौष वदी ३०, शनि, १९०५१ 

शुभेच्छासम्पन्न भाई सुखछाछ छगनलाऊके प्रति, श्री वीरमगाम । 
समागमकी आपको इच्छा है और तदनुसार करनमे सामान्यत. बाधा नहीं है, तथापि चित्तके 
कारण अभी अधिक समागममे आनेकी इच्छा नहीं होती । यहासे माघ सुदी पूणिमाकों निवृत्त होनेका 
सम्भव दिखाई देता है, तथापि उस समय रुकने जितना अवकाश नही है, और उसका मुख्य कारण ऊपर 
लिखा सो है, तो भी यदि कोई बाधा जैसा नही होगा तो स्टेशनपर मिलनेके लिये आगेसे आपको 
लिखूँगा। मेरे आनेकी खबर विशेष किसीका अभी नही दीजियेगा, क्योकि अधिक समागममे आनेकी 
उदासीनता रहती है । " आत्मस्वरूपसे प्रणाम । 





५६० बबई, पौष, १९५१ 
ढक 
यदि ज्ञानीपुरुषके दृढाश्रयसे सर्वोत्कृष्ट मोक्षपद सुलभ है, तो फिर क्षण क्षणमे आत्मोपयोगको स्थिर 
करना योग्य है, ऐसा जो कठिन मार्ग है वह ज्ञानीपुरुषके दृढ़ आश्रयसे प्राप्त होना क्यों सुलभ न हो ? 
क्योकि उस उपयोगकी एकाग्रताके बिना तो मोक्षपदकी उत्पत्ति है नही । ज्ञानीपुरुषके वचनका दृढ़ आश्रय 
जिसे हो उसे सव॑ साधन सुलभ हो जाये, ऐसा अखड निश्चय सत्युरुषोने किया है। तो फिर हम कहते है 
कि इन वृत्तियोका जय करना योग्य है, उन वृत्तियोका जय क्यों न हा सके ? इतना सत्य है कि इस 
दृषमकालमे सत्सगकी समीपता या दृढ़ आश्रय विद्देष चाहिये ओर असत्मंगसे अत्यन्त निवृत्ति चाहिये; 
तो भी मुमुक्षुके लिये तो यही योग्य है कि वह कठिलसे कठिन आत्मसाधनकी प्रथम इच्छा करे कि जिससे 
सर्व साधन अल्पकालमे फलीभूत हो । 
श्री तीर्थकरने तो यहां तक कहा है कि जिन ज्ञानीपुरुषकी दशा संसारपरिक्षीण हुई है उन 
जशञानीपुरुषको परपरा कमंबंध सम्भवित नही है, तो भी पुरुषार्थको मुख्य रखना चाहिये क जो दूसरे 
जीवके लिये भी आत्मस।धन-परिणामका हेतु हो | 


२८ था धर्ष ४५५ 


समयसार'मेंसे जो काव्य लिखा है, उसके लिये तथा दूसरे सिद्धांतोंक लिये समागममें समाधान 
करना सुगम होगा । 

ज्ञानीपुरुषको आत्मप्रतिबधरूपसे संसारसेवा नही होती परंतु प्रारब्धप्रतिबंधरूपसे होती है। ऐसा 
होमे पर भी उससे निवत्तिछूप परिणामको शञप्त करे, ऐसी ज्ञानीकी रीति होती है, जिस रीतिका आश्रय 
करते हुए आज तीन वर्षोंसे विशेषत. वेसा किया है और उसमे अवश्य आत्मदशाको भुलाने जेसा सम्भव 
रहे, वैसे उदवको भी यथाशक्ति समपरिणामसे सहन किया है। यद्यपि उस सहन करनेके कारमें स्व- 
सगनिवृत्ति किसी तरह हो तो अच्छा, ऐमा सूझता रहा है, तो भो सवंसगनिवृत्तिमे जो दशा रहनी 
चाहिये वह दशा उदयमे रहे तो अल्पकालमे विशेष कर्मकी निवृत्ति हो, ऐसा समझकर यथाशक्‍य उस 
प्रकारसे किया है। परतु अब मनमे ऐसा रहा करता है कि इस प्रसंगसे अर्थात्‌ सकल गृहवाससे दूर न हुआ 
जा सके तो भी व्यापारादि प्रसंगसे निवृत्त, दूर हुआ जाये तो अच्छा । क्योंकि आत्मभावमे परिणत होनेके 
लिये जो दशा ज्ञानीकी होनी चाहिये वह दशा इस व्यापार-व्यवहारसे मुमुक्षुजीवकों दिखायी नही देती । 
यह प्रकार जो लिखा है उस विषयमे अब कभी कभी विशेष विचारका उदय होता है। उसका जो 
परिणाम आये सो ठीक। यह प्रसग लिखा है, उसे अभी लोगोंमे प्रगट होने देना योग्य नहीं है। माच 
सुदी दुजको उस तरफ आनेकी सम्भावना रहती है। यही विनती । आ० स्वा० प्रणाम | 





५्द१ बंबई, माघ सुदी २, रवि, १९५१ 
शुभेच्छासम्पन्त भाई कुंवरजी आणदजोके प्रति, श्री भावनगर । 
चित्तमे कुछ भी विचारवत्ति परिणत हुई है, यह जानकर हृदयमे आनंद हुआ है । 
अमार और क्लेशरूप आरंभ-परिग्रहके कार्यमे रहते हुए यदि यह जीव कुछ भी निर्भय या अजा- 
गुत रहे तो बहुत वर्षोका उपासित वैराग्य भी निष्फल जाये ऐसी दशा हो जाती है, ऐसे निएचयको नित्य 
प्रति यादकर निरुपाय प्रसगमे कॉपते हुए चित्तसे विवशतासे ही प्रवृत्ति करना योग्य है, इस बातका, मुमुक्षु- 
जीव द्वारा कार्य-कार्यम, क्षण-क्षणमे और प्रमग-प्रसगमे ध्यान रखे बिना मुमुक्षुता रहनी दुष्कर है; और 
ऐसी दशाका बेदन किये बिना मुमुक्षुता भी सम्भव नहीं है । मेरे चित्तमे आजकल यह भुख्य विचार 
रहता है । यही विनती । रायचंदके प्रणाम | 





५६२ बंबई, माघ सुदी ३, सोम, १९५१ 

जिस प्रारूधकों भोगे बिना दूसरा कोई उपाय नहीं है, वह प्रारब्ध ज्ञानीको भी भोगना पड़ता 

है । ज्ञानी अत तक आत्माथंका त्याग करना नही चाहते, इतनो भिन्‍नता ज्ञानीमे होती है, ऐसा जो 
महापुरुषोने कहा है वह सत्य है । 





५६३ बंबई, माघ सुदी ८, रवि, १०५१ 
पत्र प्राप्त हुआ है। विस्तारसे पत्र लिखना अभी शक्‍्य नही है, जिसके लिये चित्तमे कुछ खेद 
होता है, तथापि प्रारब्धोदय समझकर समता रखता हूँ । 
आपने पन्नमे जो कुछ लिखा है, उस पर वारवार विचार करनेसे, जागृति रखनेस, जिनमें पंच- 
विषयादिके अशुचिस्वरूपका वर्णन किया हो ऐसे शास्त्रों तथा सत्युरुषोंके चरित्रोका विचार करनेसे और 
कार्य कार्यमे ध्यान रखकर प्रवत्ति करनेसे जो कोई उदासभावना होनी योग्य है वह होगी । 
लि० रायचंदके प्रणाम। 


कि 5 


डंप श्रीमव्‌ राजचन्त 


ष्द्द्ड बंबई, माघ सुदी ८, रवि, १९०५१ 

यहाँ इस बार तीन वर्षोसि अधिक प्रवृत्तिक उदयको भोगा है। और वहाँ आनेके बाद भो थोड़े 

दिन कुछ प्रवृत्तिका सम्बन्ध रहे, इससे अब उपरामना प्राप्त हो तो अच्छा, ऐसा चित्तमे रहता है। दूसरी 

उपरामता अभी होना कठिन है, कम सम्भव है। परतु आपका तथा श्री डुगर आदिका समागम हो तो 

अच्छा, ऐसा चित्तमे रहता है। इसलिये आप श्री इगरकों सूचित कीजियेगा और वे ववाणिया आ सकें 
ऐसा कीजियेगा | 

किसी भी प्रकारसे ववाणिया आनेमे उन्हे कल्पना करना योग्य नही है। अवश्य आ सके ऐसा 

की जियेगा । लि० रायचंदके प्रणाम | 


ष्ददष बंबई, फागुन सुदी १२, शुक्र, १९५१ 

जिस प्रकार बधनसे छूटा जाये, उस प्रकार प्रवृत्ति करना, यह हितकारी काय॑ है। बाह्य परिचय- 

को सोच-सोचकर निवृत्त करना, यह छूटनेका एक प्रकार है। जीव इस बातका जितना विचार करेगा 
उतना ज्ञानीपुरुषके मार्गको समझनेका समय समीप आयेगा। आ* स्व०» प्रणाम । 


५६६ बबई, फागुन सुदी १३, १०५१ 

अशरण ऐसे ससारमे निश्चित बुद्धिसे व्यवहार करना जिसे योग्य प्रतीत न होता हो ओर उस व्यव- 

हारके सम्बंधको निवृत्त करते हुए तथा कम करते हुए विशेषकाल व्यतीत हुआ करता हो, तो उस कामकों 

अल्पकालमे करनेके लिये जीवको क्‍या करना योग्य है? समस्त ससार मृत्यु आदिके भयसे अशरण है, 

वह शरणका हेतु हो ऐसी कल्पना करना मृगमरीचिका जेसा है। सोच-सोच कर श्री तीर्थंकर जैमोने भी 

उससे निवृत्त होना, छूटना यही उपाय खोजा है। उस समारका मुख्य कारण प्रेमबन्धन तथा द्ेषबन्धन सब 

ज्ञानियोने स्वीकार किया है। उसकी आकुलतासे जीवको निजविचार करनेका अवकाश प्राप्त नही होता, 

अथवा होता हो तो ऐसे योगसे उस बन्धनके कारणसे आत्मवीय प्रवृत्ति नही कर सकता, और यह सब 

प्रमादका हेतु है, और वेसे प्रमादसे लेशमात्र समय काल भी निर्भय रहना या अजागृत रहना, यह इस 
जीवकी अतिशय निबंलता है, अविवेकता है, भ्राति है, और अत्यंत दुनिवाय ऐसा मोह है। 


समस्त संसार दो प्रवाहोसे बह रहा है, प्रेममे और हेषसे । प्रेमसे विरक्त हुए बिना द्वेषसे छूटा नही 
जाता और जो प्रेमसे विरक्त हो उसे सर्वंसंगसे विरक्त हुए बिना व्यवहारमे रहकर अप्रेम (उदास) दशा 
रखनी यह भयकर ब्रत है। यदि केवल प्रेमका त्याग करके व्यवहारमे प्रवृत्ति की जाये तो कितने हो 
जीवोकी दयाका, उपकारका और स्वाथंका भग करने जैसा होता है, और वेसा विचार कर यदि दया 
उपकारादिके कारण कुछ प्रेमदशा रखते हुए चित्तमे विवेकीको क्लेश भी हुए बिना रहना नही चाहिये, तब 
उसका विशेष विचार किस प्रकारसे करे ? 
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श्री बोतरागको परम भक्तिसे नमस्कार 
दो तार, दो पत्न तथा दो चिट्टियाँ मिली है। श्री जिनेन्द्र जेसे पुरुषने गृहवासमे जो प्रतिबंध नहीं 
किया है, वह प्रतिबंध न होनेके लिये आना या पत्र लिखना नही हुआ, उसके लिये अत्यंत दीनतासे क्षमा 
चाहता हूँ। सपृर्ण वोतरागता न होनेसे इस प्रकार बरताव करते हुए अंतरमे विक्षेप हुआ है, जिस विक्षेप- 
को भी शान्त करना योग्य है, ऐसा मार्ग ज्ञानीने देखा है । 


२८ था वर्ष ४५७ 


आत्माका जो अंतर्ब्यापार (अंतरपरिणामकी धारा) है वह, बंध तथा मोक्षकी (कमंसे आत्माका 
बंधता और उससे आत्माका छूटना) व्यवस्थाका हेतु है, मात्र शरीरचेष्टा बंध-मोक्षकी व्यवस्थाका हेतु 
नही है। विशेष रोगादिके योगसे ज्ञानीपुरुषकी देहमे भी निबंछता, मंदता, म्लानता, कंप, स्वेद, मूर्च्छा, 
बाह्य विश्रमादि दिखायी देते हैं; तथापि जितनो ज्ञान द्वारा, बोध द्वारा, वेराग्य द्वारा आत्माकी निर्मेता 
हुई है, उतनी निमंलता द्वारा ज्ञना उस रोगका अंतरपरिणामसे वेदन करते हैं और वेदन करते हुए 
कदाचित्‌ बाह्य स्थिति उन्मत्त देखनेमे आये तो भी अंतरपरिणामके अनुसार कमंबंध अथवा निवृत्ति होती 
है। आत्मा जहाँ अत्यन्त शुद्ध निजपर्यायका सहज स्वभावसे सेवन करे वहाँ--- ( अपूर्ण ) 
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हा आत्मस्वरूपका निर्णय होनेमे अनादिसे जीवकी भूल होती भागी है, जिससे अब हो, इसमे आएचय॑ 
नहीं लगता । 
स्व क्लेशसे और सब दुःखसे मुक्त होनेका, आत्मज्ञानके सिवाय दूसरा कोई उपाय नहीं है। सद्‌- 
विचारके बिना आत्मज्ञान नही होता, और असत्संग-प्रसगसे जीवका विचारबल नहीं चलता, इसमें 
किचित्मात्र सशय नही है। 
आत्मपरिणामको स्वस्थताको श्री तीथंकर 'समाधि” कहते हैं । 
आत्मपरिणामकी अस्वस्थताको श्री तीथंकर 'असमाधि' कहते है । 
आत्मपरिणामकी सहज स्वरूपसे परिणात होना उसे श्री तीथंकर 'धर्म' कहते हैं 
आत्मपरिणामकी कुछ भी चपल परिणति होना उसे श्री तीथँकर 'कमं' कहते हैं । 
श्री जिन तीथंकरने जेसा बंध एवं मोक्षका निर्णय कहा है, वेसा निर्णय वेदातादि दक्ष॑नमें दृष्टि- 
ह नही होता, और श्री जिनमे जेसा यथार्थवक्‍तृत्व देखनेमे आता है वेसा यथायंवक्‍तृत्व दूसरेमे देखनेमे 
नही आता | 
आत्माके अंतर्व्यापार (शुभाशुभ परिणामधारा) के अनुसार बंध-मोक्षकी व्यवस्था है, वह शारोरिक 
चेष्टाके अनुसार नहीं है। पू्वंकालमे उत्पन्न किये हुए वेदनीय कर्मके उदयके अनुसार रोगादि उत्पन्न होते 
है, और तदनुसार निबंल, मंद, म्लान, उष्ण, शीत आदि शरीरचेष्टा होती है। 
विदेष रोगके उदयसे अथवा शारीरिक मद बलसे ज्ञानीका शरीर कपित हो, निबंल हो, म्लान हो, 
मंद हो, रौद्र लगे, उसे भ्रमादिका उदय भी रहे; तथापि जिस प्रकारसे जीवमे बोध एवं बेराग्यको वासना 
हुई होती है उस प्रकारसे उस रोगका, जीव उस उस प्रसंगमे प्रायः वेदन करता है। 
किसी भी जीवको अविनाशी देहकी प्राप्ति हुई हो, ऐसा देखा नही, जाना नही तथा सम्भव नही; 
और मृत्युका आना निश्चित है, ऐसा प्रत्यक्ष निःसंशय अनुभव है । ऐसा होनेपर भी यह जीव उस बातको 
वारवार भूल जाता है, यह बड़ा आइचये है। 
जिस स्वज्ञ वीतरागमे अनन्त सिद्धियाँ प्रगट हुई थीं उस बीतरागने भी इस देहको अनित्यभावी 
देखा है, तो फिर अन्य जीव किस प्रयोगसे देहको नित्य बना सकेंगे ? 
श्री जिनेंद्रका ऐसा अभिप्राय है कि प्रत्येक द्रव्य अनंत पर्यायी है। जीवके अनंत पर्याय हैं और 
परमाणुके भी अनंत पर्याय हैं। जीव चेतन होनेसे उसके पर्याय भी चेतन हैं, ओर परमाणु अचेतन होनेसे 
उसके पर्याय भी अचेतन हैं। जीवके पर्याय अचेतन नहीं है और परमाणुके पर्याय सचेतन नही है, ऐसा 
श्री जिनेंद्रने निश्चय किया है तथा वही योग्य है, क्योंकि प्रत्यक्ष पदार्थके स्वरूपका भी विचार करते हुए 
वेसा प्रतीत होता है। ः 
५८ 
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“7।. जीबके' विषयमे, प्रवेशके/विषयमें :पर्म्नायके विषयक: तथा संख्यात, असंख्यात, अमंत आदिके विषयमें 
' यथाशसि विचार करना।। जो कुछ भव्यदाथेकार्ववचारः “करना है . वह जीवके मोक्षफे लिये करना है, 
अस्य परदार्थके ज्ञानके लिये नहीं करना,है। । 7 (कह रढ्र %, छा जीश  द ट 


र रा कक नि आलला ) ।। हे हर ! । 
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न £-  शीसत्पुसधोंकी नमस्कार पा हार 
सव॑ कक्‍्लेशसे और स्व दुःखसे मुक्त होनेफा उपोर्य एक ओऑत्मशॉन है। विवारके बिता आत्मशान 
नहीं होता, और असत्संग तथा असपत्प्रसगसे जीवकोा विचारबल प्रवृत्त नही होता, इसमे किचित्‌ मात्र 
'संदाय नहीं है।' ' ३० 
१3 औरंम-परिभ्रहकी अल्पतों करनेसे असत्प्रसंगंका बंल घंटेता हैं, सत्सेंगके आश्रय असत्संगका बल 
घटता है। असत्संगका बल घटनेसे आत्मविचार होनेका अबकाश् प्राप्त होता है । आत्मविचार होंनेसे 
आंत्मज्ञान होता है, और आंत्मज्ञानेस निर्जस्वेभावस्वरूप, संबं क्लेदी एवं सवे दुं:खसे रहिंत मोक्ष प्राप्त 
'हीता है, यह बात सर्वधो सय है। .... ' जा 
जो जीव मोहनिद्वामें सोये हुए हैं वे अमुर्ति हूँ । निरन्तर आत्मविचार॒पूर्वक मृत्रि तो जाग्रत रहते हैं । 
प्रमादीको स्वथा भय है, अप्रमादीकों किसी तरहसे भय. नही है, ऐसा श्री जिनेंद्रने कहा है । 
सर्व पदार्थंके, स्वरूपको जाननेका हेतु मात्र एक क्षात्मज्ञान,कर्‌वा ही है। यदि आत्मज्ञान न हो तो 
सब पदार्थोके ज्ञातकी निष्फलता है|... , ह े 
.,, , , । जितना आत्मज्ञान होता है उतनी आत्म 
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$'+ |' योगकों ॥ त्मसमाधि प्रगृट होती है | । 85 । 
.. ,, किसी भी |तथारूप योगको भ्रोप्त करके जीवको एक क्षण भी ,अतर्भेदजागृति हो जाग्रे तो उससे 
विशेष 22230 70 720 2725 0 
मोक्ष विद्येष दूर नहीं है। 
अन्य परिणाममे जितनी तादास्म्यवृत्ति है, उतना जीवसे मोक्ष दूर है। 
ह याद कोई ओत्मयोग बने तो इस 'मुनुष्य 'भवका मूल्य किसी, तरहसे नही हो सकता । प्राय 
मनुष्यदेहके है बिना | ऐसा / 25% ४ निश्ण 5 4 देहमें ५ 
मंनुष्यदेंहके बिना आत्मयीग नहीं, बनता ऐसा जानकर, अत्यन्त निश्चय करके इसी देहमें आत्मयोग उत्पन्न 
करना योग्य है । है किरटीशल आज न दा 
टच विचारकी निर्मलतांसे यदि यह जोव' अन्यपरिचयसे पीछे हटे तो सहूजुमें अभी ही उसे आत्मयोग 
प्रगट हों जायें । असत्संग-प्रसँगेका घिराव विशेष है, और यहूं जींव॑ उससे अनादिकालका हौनसत्त्व हुआ 
होनेसे उससे अवकाश प्राप्त करनेंके लिये अथवां उसकी निवृत्ति करनेके लिये यथासभव सत्संगका आश्रय 
करे तो किसी तरह पुरुषाययोग्य होकर विचारदशाको प्राप्त कुरे। .. रे 8 न 
जिस प्रकोरसे इस संसारकी अनित्यता, असारतां अत्यतृरूपसे भासिंत हो उस प्रकारसे आत्मविच्यर 
उत्पन्न होता है। हर पल न 
: अब इस उपाधिकॉयसे छूटनेकी विशेष-विशेष आरत्ति हुंआा, करती है, और छूटे बिना जो कुछ,भी 
काल बीतता है, वह इस जोवकी शिथिंलता ही है, ऐसा रूगंता, हैं; अथवा ऐसा निश्चय रहता है। 
४» , । ।अनकादि उपाधिमें रहते. हुए भी आात्तस्वऋवमे रहते थ्ले/ऐसे;भालंबनके अति कश्षी भी ब्ुद्धि-कही 
। जाती । श्री ज़िलेंद्र जैसे जन्मत्यागी,भी छोड़कर, चल.! निकले, ;ऐसे;भज्नके हेतुरूप-उपाधियोगको बिकृत्ति 
| 3:53 प्रामर ज़ीज़ करते-क़रते,काक व्यतीत करेगा/क्ो अश्ेय होगा, ऐसा भय -ज़ीवके- हुज़थोगसेः रहता है, 
क्योंकि यही कतंव्य है। हज 


| 
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प्रटाथो बढ़ं7/ डप९, 


?”, ग़ज्ो राग्रेषादि परिणाम अज्ञानके बिना सम्भवित नहीं है, उन रागद्वेकादि परिणामोंके होते हुए 
भी, स्वंथा. जोवन्मुक्तता मानकर 'जीवन्मुक्तदशाकी । जीव आप्तातना करता है, ऐसे प्रवृत्ति करता है। 
स्ंधा रागठेषपरिणामक्ती परिक्षीणता ही! कतंग्य है । * ' 

'' जहाँ अत्यन्त ज्ञान हो वहाँ जत्यन्त व्यागका सम्भव है। अत्यस्त त्याग प्रगट हुए बिना अत्यन्त 
ज्ञान नहीं होता, ऐसा श्री 'तीर्थकरने स्वीकार किया है। 0 

आत्मपरिणामसे जितना अन्य पदार्थंका तादात्म्य-अध्यास निवृत्त होना, उसे श्री जिनेंद्र त्याग 
कहते है । 2 
चह तादातय-अध्यास-निवृत्तिख्य त्याग होनेके छिमे मरह बाह्म प्रसंगका त्याग भी उपकारी है, कपयें- 
कारी है। बाह्य प्रसंगके व्यागके लिये अतरध्याग कहा नही है, ऐसा; है; ।तो भी इस जीव॒को अतर्त्मगके 
लिये बाओं प्रसंशकी निवृत्तिको कुछ भी उपकारी मानना योग्य है । लत 

नित्य छूटनेका विचार करते हैं और जैसे वह कार्य तुरत पूरा हो वेसे जाप जपते हैं। यद्यपि ऐसा 
लगताः है कि घरह विचार और जाप्।अभी तक तथारूप नहीं है, शिथिल है, अत' अत्यन्त विचार और उस 
जापका उम्रतासे आराधन करनेका अल्पकालभे योग करना योष्म है, ऐसा रहा करता है । 

प्रसगसे कुछ परस्परके सम्बन्ध जेसे वचन इस पत्रमे छिखे है, थे विचारमें स्फरित हो आनेसे स्व- 
वित्तार बल बढ़नेके लिये और आपके पढ़ने-विचारनेके लिये लिखे हैं।। '. ?'! 

जीव, प्रदेश, पर्याय तथा संख्यात, असंख्यात, अनंत ,आद्रिके,विषयमे, तथा रसको व्यापकताके 
विषयमे क्रमपू्वंक समझना योग्य होगा। 


आपका यहाँ आचेका बिचार है, तथा श्री,इंगरका आना सम्भव है; यह छिखा स्लो,जाता है.। 
सत्मगयोगको इच्छा रहा करती -है । ; "ये ३०.४) “तय 6 


72% 





५७० बंबई, फागुन वदी ५, शनि, १९५१ 
सुज्ञ भाई श्री 'मोहनलालके प्रति, श्री डरबन | 5 72९ हो; 
पत्र एक मिला है | ज्यो ज्यों उपाधिका त्याग होता है, त्पों त्यों समाधिसुख्न-प्रगठ होता है;। ज्यों 
ज्यो उपाधिका भ्रहण होता है त्यो त्यों समाधिसुखकी, हानि!होतो है ॥ विचार करें तो ,यह ब्रात प्रत्मक्ष 
अनुभवमें आती है । यदि इस संक्तारके पदार्थोका कुछ ,भी विचार किया जाये, तो उसके प्रति वेराग्य आये 
बिना नही रहेगा, क्योकि माज अविचासके. कारण उसमे प्ोहबुद्धि रहती है.। न आय 
आत्मा है', आत्मा नित्य है', आत्मा कमंका कर्त्ता है', आत्मा कमंका भोक्ता है', “उससे वह 
निवृत्त झे सकता है', और 'निवृत्त हो सकनेके साधन हैं';--ये छ. कारण जिसे विचारपूर्वक सिद्ध हो उसे 
विवेकज्ञान अथवा सम्य्द्शंनकी:ग्रापि- मानना; ऐसा श्री जिनेन्द्रने' ,निरूषश « किम्रा है, (उस, निरूपमणका 
मुमुक्षुजीत्को, ब्रिदोष करके अभ्यास करता योग्य है। , /+  ै' ' ".. एॉ, 5, ४ । 
पूर्वके किसी विशेष अभ्यासबलसे इन छ' कारणोंका क्चिर उत्वन्न होता हैः! अथवा सत्खंग़क्रे। . 
आश्रयसे,उस, विश्वा रके धत्तन्न होलेका योग बमताहै+4.. '।' ४६ हा 
-- नैंत्रित्य प्रदार्थके प्रति प्लोहबुद्धिःहोनेकेःका रण! आत्माका' अस्तित्व, नित्यत्व और अभश्यावाध समाधि“ 
सुख भानमें नही अतता।। उतकीो,मोहबुद्धिमि जोवको अन्यदिसेेसी एक्ाग्रता!बल्ली आती है, 'कि उसका: 
विवेक करते करते जोवको अकुलाकर पीछे लौदना पड़ता. है, और संस मोहय्ंध्ििको| छेदनेकद घमय आमेसे 
पहले, बहू विश्ेक क्लेड़ देनेका योग पूर्व क़ाल्में' बहुत' बार हुआहै। क्‍योंकि किसका असनादिकाछसे अभ्यास 
7क्‍ज 7 महात्मा गांचीली । 3 की ! «४ ९ +७ ६३ 3 ॥ १७०४ 4०8%750: «7 4 9297६ हः 


४६० शौमण राजजना 


है वह, अत्यन्त पुरुषार्थके बिना, अल्पकालमे छोड़ा नहीं जा सकता । इसलिये पुनः पुन: सत्संग, सत्यास्त्र 
ओर अपनेमें सरल विचारदक्ा करके उस विषयमे विशेष श्रम करना योग्य है, कि जिसके परिणाममे नित्य 
शाइवत सुखस्वरूप ऐसा आत्मज्ञान होकर स्वरूपका आविर्भाव होता है। इसमे प्रथमसे उत्पन्न होनेवाले 
संशय धैयसे और विचारसे शांत होते हैं। अधीरतासे अथवा टेढी कल्पना करनेसे मात्र जीवकों अपने 
हितका त्याग करनेका समय आता है, और अनित्य पदार्थका राग रहनेके कारणसे पुन पुनः संसारपरि- 
अमणका योग रहा करता है | 

कुछ भी आत्मविचार करनेकी इच्छा आपको रहती है, ऐसा जानकर बहुत संतोष हुआ है । उस 
संतोषमें मेरा कोई स्वार्थ नही है। मात्र आप समाधिके रास्तेपर चढना चाहते है, जिससे आपको संसार- 
क्लेशसे निवृत्त होनेका अवसर प्राप्त होगा। इस प्रकारकी सम्भावना देखकर स्वभावतः सन्‍्तोष होता है। 


यही विनती । आ० स्व० प्रणाम | 





५७१ बंबई, फागुन वदी ५, शनि, १९५१ 
अधिकसे अधिक एक समयप्रें १०८ जीव मुक्त हो, इससे अधिक न हो, ऐसी छोकस्थिति जिनागममे 
स्वीकृत है, और प्रत्येक समयमे एक सौ आठ एक सौ आठ जीव मुक्त होते हो रहते है, ऐसा माने तो इस 
परिमाणसे तोनो कालमे जितने जीव मोक्ष प्राप्त करें, उतने जीवोकी जो अनंत सख्या हो, उसकी अपेक्षा 
संसारनिवासी जीवोकी सख्या जिनागममे अनंत गुनी निरूपित की है। अर्थात्‌ तीनो कालमे मुक्तजीव 
जितने हों उनकी अपेक्षा संसारमें अनंत गुने जीव रहते हैं, क्योंकि उनका परिमाण इतना अधिक है, और 
इसलिये मोक्षमार्गका प्रवाह बहते रहते हुए भी संसारमागंका उच्छेद हो जाना सभव नही है, ओर इससे 
बंध-मोक्षको व्यवस्थामे विपयेय नही होता । इस विषयमे अधिक चर्चा समागममे करेंगे तो बाधा नही है । 
जीवके बन्ध-मोक्षकी व्यवस्थाके विषयमे संक्षेपमे पत्र लिखा है । इस प्रकारके जो जो प्रश्न हो वे 
सब समाधान हो सकने जैसे हैँ, कोई फिर अल्पकालमे ओर कोई फिर विशेष कालमे समझे अथवा समझ्षमे 
आये, परन्तु इन सबकी व्यवस्थाका समाधान हो सकने जैसा है। 
सबकी अपेक्षा अभी विचारणीय बात तो यह है कि उपाधि तो की जाये और सवैधा असंगदशा 
रहे, ऐसा होना अत्यन्त कठिन है; और उपाधि करते हुए आत्मपरिणाम चंचछ न हो, ऐसा होना 
असम्भवित जैसा है। उत्कृष्ट ज्ञानीकों छोड़कर हम सबको तो यह बात अधिक ध्यानमे रखने योग्य है कि 
आत्मामे जितनी असम्पृर्णता--असमाधि रहती है अथवा रह सकने जेसी हो, उसका उच्छेद करना । 





पर बंबई, फागुन वदी ७, रवि, १९५१ 
सवे विभावसे उदासोन और अत्यन्त छुद्ध निज पर्यायका सहजरूपसे आत्मा सेवन करे, उसे श्री 
जिनेंद्रने तीत्रशानदशा कही है। जिस दशाके आये बिना कोई भी जीव बन्धनमुक्त नहीं होता, ऐसा सिद्धांत 
श्री जिनेद्रने प्रतिपादित किया है, जो अखंड सत्य है । 
किसी ही जीवसे इस गहन दशाका विचार हो सकना योग्य है, क्योंकि अनादिसे अत्यन्त अज्ञान- 
दशासे इस जीवने जो प्रवृत्ति की है, उस प्रवृत्तिको एकदम असत्य, असार समझकर, उसकी निवृत्ति सुझे 
ऐसा होना बहुत कठिन है; इसलिये जिनेंद्रने ज्ञानीपुरुषका आश्रय करनेरूप भक्तिमागंका निरूपण किया है, 
कि जिस मार्गके आराधनसे सुलभतासे शानदशा उत्पन्न होती है। 
शानीपुरुषके चरणमें मनको स्थापित किये बिना यह भक्तिमार्ग सिद्ध नहीं होता, जिससे जिनागममे 
पुनः पुन. ज्ञानीकी आज्ञाका आराधन करनेका स्थान स्थानपर कथन किया है। शानीपुरुषके चरणमें मतका 


२८ वां वर्ष ४ 


स्थापित होना पहिले तो कठिन पड़ता है, परन्तु वचननकी अपूव॑तासे, उस वचनका विचार करनेसे तथा 
ज्ञानीको अपूर्व दृष्टिसे देखनेसे मनका स्थापित होना सुलभ होता है। 

ज्ञानीपुरुषके आश्रयमे विरोध करनेवाले पंच विषयादि दोष हैं। उन दोषोंके होनेके साधनोंसे यथा- 
दक्ति दूर रहना, और प्राप्ससाधनमे भी उदासीनता रखना, अथवा उन उन साधनोंमेसे अहंबुद्धिको दूरकर, 
उन्हें रोगरूप समझकर प्रवृत्ति करना योग्य है। अनादि दोषका ऐसे प्रसंगमे विशेष उदय होता है । क्योंकि 
आत्मा उस दोषको नष्ट करनेके लिये अपने सन्मुख लाता है कि वह स्वरूपान्तर करके उसे आकर्षित 
करता है, और जागु तिमे शिथिल करके अपनेमे एकाग्र बुद्धि करा देता है। वह एकाग्र बुद्धि इस प्रकारकी 
होती है कि, “मुझे इस प्रवृत्तिसे वेसी विशोष बाधा नही होगी, में अनुक्रमसे उसे छोड़ंगा, ओर करते हुए 
जागृत रहूँगा'; इत्यादि भ्रातदशा उन दोषोसे होती है; जिससे जीव उन दोषोंका सम्बन्ध नही छोड़ता, 
अथवा वे दोष बढ़ते हैं, उसका ध्यान उसे नही आ सकता । 

इस विरोधी साधनका दो प्रकारसे त्याग हो सकता है--एक, उस साधनके प्रसंगकी निवृत्ति, दूसरा, 
विचारपूर्वंक उसकी तुच्छता समझना । 

विचारपूर्वक तुच्छता धमझनेके लिये प्रथम उस पंचविषयादिके साधनकी निवृत्ति करना अधिक 
योग्य है, क्योकि उससे विचारका अवकाश प्राप्त होता है। 

उस पंचविषयादिके साधनकी स्वथा निवृत्ति करनेके लिये जीवका बल न चरूता हो, तब क्रम- 
क्रमसे, अश-अंशसे उसका त्याग करना योग्य है; परिग्रह तथा भोगोपभोगके पदार्थोका अल्प परिचय करना 
योग्य है। ऐसा करनेसे अनुक्रमसे वह दोष मंद पड़ता है और आश्रयभ क्ति दृढ़ होती है तथा ज्ञानीके वचन 
आत्मामे परिणमित होकर, तीक्ज्ञानदक्षा प्रगट होकर जीवन्मुक्त हो जाता है । 

जीव क्वचित्‌ ऐसी बातका विचार करे, इससे अनादि अभ्यासका बल घटना कठिन है परन्तु दिन- 
प्रतिदिन, प्रसंग-प्रसंगमे और प्रवृत्ति-प्रवृत्तिमे पुन: पुनः: विचार करे, तो अनादि अभ्यासका बल घटकर 
अपूर्व अभ्यासकी सिद्धि होकर सुलभ ऐसा आश्रयभक्तिमागं सिद्ध होता है। यही विनती । 

आ० स्व०.प्रणाम | 





५७३ बंबई, फागुन वदी ११, शुक्र, १९५१ 

जन्म, जरा, मरण आदि दुःखोंसे समस्त संसार अशरण है । जिसने सवंथा उस संसारकी आस्था 

छोड़ दी है, वही आत्मस्वभावको प्राप्त हुआ है, और निर्भय हुआ है । विचारके बिना वह स्थिति जीवको 
प्राप्त नही हो सकती, और संगके मोहसे पराधीन इस जीवको विचार प्राप्त होना दुलंभ है। 

आ० स्व० प्रणाम । 





५७४ बंबई, फागुन, १९५१ 
यथासम्भव तृष्णा कम करनी चाहि ये। जन्म, जरा, मरण किसके हैं ? कि जो तृष्णा रखता है, 
उसके जन्म, जरा, मरण है । इसलिये तृष्णाको यथाशक्ति कम करते जाना | 





५७५ बंबई, फागुन, १९५१ 

जब तक यथाथे निज स्वरूप सम्पूर्ण प्रकाशित हो तब तक निज स्वरूपके निदिध्यासनमे स्थिर 

रहनेके लिये ज्ञानीपुरुषके वचन आधारभूत हैं, ऐसा परम पुरुष श्री तीथैकरने कहा है, वह सत्य है। 
बारहवें गुणस्थानमें रहनेवाले आत्माको निदिष्यासनरूप ध्यानमे श्रुतज्ञान भर्थात ज्ञानीके मुख्य वचनोंका 


४९३५; थोमक्ातज़चख 


आशय वहाँ आधारभूत है, ऐसः प्रमाण जिन्म्धग्ंमें दारंबार कहा है। बोधब्वीजकीः प्राप्ति होनेपर; निर्कभ-: 

मागकी यथार्थ प्रतीति होनेपर भी उस मार्गम्े यथास्थित, स्थित्रि होलेके छिये छ्नीपुरुषका आश्रय मृहझूय- 

साधन है; और वह ठेठ पूर्ण दशा होने तक है, नही तो जीवको पतित होनेका भय है, ऐसा माना है। तो 

फिर अपने आप अनादिसे अ्रांत जीवको सद्गुरुके योगके बिना निजस्वरूपका भान होना. अशक्य है, इसमे 
संशय क्यों हो ? जिसे निज स्वरूपका दृढ निदपुचय रहता है, ऐसे पुरुषको प्रत्यक्ष जगतव्यवह्वार बारबार 
हक त करा देने वाले प्रसंग प्राप्त कराता हैं, ती फिर उससे न्यूनदक्ामें जीव॑ मार्ग भूल जाय, इसमें _ 

क्‍या है? अपने विचारके बलसे, सत्संग-संत्शास्त्रके आधारसे रहित प्रसंगमें यह जगतब्पवहार 

विशेष बंल करता है, और तब वारवार श्री सदगुरुका माहांत्म्य और आश्रयका स्वरूप तथा' सार्थकता 
अत्यन्स अपरोक्ष सत्य दिखायी देते है | 


6 री ड़ ४8]. ) । 


एंड३  ' “ बंबई, चेत्रें सुदी ६. सोम, १०५१ 
* आज एक पत्र आया है) यहाँ कुर्शलता है ! पत्र लिखते लिखते अथचा कुछ कहते कहते वॉरंवार 
चित्तकी अप्रवृत्ति होती है, और कल्पितका इतना अधिक माहात्म्य क्या? कंहनां क्‍यों ? जोनना क्यों? 
सुननौं क्या ? प्रवृत्ति क्या ? इत्यांदि थिक्षेप॑से' क्षित्तफी उर्समें' अंप्रवुत्ति होती है; और परमाथंसभ्बन्धी 
कहते हुए, लिखते हुए उससे दूसरे प्रकारके विक्षेपकी 'उत्पत्ति' होती है, जिस विशेपमे मुख्य इस तीज ' 
प्रवृत्तेकि निरोधके बिना उसमे परमार्थकथनमे. - भी अप्रत्रुत्ति 'अभी श्रेयश्षत लगती है। इस कारणके 
विषयमे महिले एक सविस्तर पत्र लिखा: है; इसलिये ग्रहाँ 'विशेष लिखने जेसा नही है। केवल ित्तमे 
विशेष्ठ स्फूर्ति होनेसे यहाँ लिखा है ।. | ०.७ ह ७: ' ।।+ '*+४० ! चा।' 
मोलीके व्यापार आदिकी प्रवृत्ति अधिक न करनेका"हों सकें तो' ठीक हैं, ऐसा जोः लिखर वह यथा- '' 
योग्य है; और चित्तको इच्छा नित्य, ऐसी. रहा करती, है । छोमहेतुसे ग्रह, अवृत्ति होकी है , या वही) ऐसा 
विचार करते हुए छोभका निदान प्रतोत नही होता । विषय्ादिकी, इच्छादे प्रवृत्ति होती है, ऐसा भी '' 
प्रतांत नही होता, तथापि, प्रवृत्ति होती है, . इसमे सन्वेह नद्ली,+. (जगक़ कुछ छेनेके लिये, फ़वृत्ति करता है, . 
यह प्रबृत्षि/देनेके लिये होती होगी ऐसा लगता है। यहाँ जो यह लगता है वह यथार्थ होगा या नही ? 
उसके लिये विचारवान पुरुष जो कहे वह प्रमाण है। यही बिनती ! लि० रायचंदके प्रणाम | 





अं १ 2 '' ७७७ '' “ '" बंबई, चेत्र सुदी १३, १९५१ 
/ अभी यदि किन्हीं वेदातसम्बन्धी ग्रन्थोंका अध्ययन तंथा श्रवण करनैकां रहता हों तो उस,विच्ार- 
का विशेष विचार होनेंकें लिमै कुछ समय श्रीं 'आचारांग', 'सूंयंगडांग” तंथा 'उत्तराध्ययन” को पढ़ने एवं ५ 
विचार कैरनेका हो सके तो कीजियेगा | 
वेदातके सिद्धांतमे तथा जिनागमके सिद्धांतमे भिन्‍्नता है, तो भो जिनायमको विशेष बिचारका 
स्थान मानकर वेदतका पृथक्करण होलेके लिये वे आमम बढ़ने विधारनें योग्य' हैं ।'यही विनती। 


' ाश्याजा७53 हपक , 3). ६ एए आधा 
५३८ बंबई, चेत्र सुदी १४, शनि, १९५१ 
बम्बईसे आर्थिक तंगी विधेष है। सट्टेवालोंको बहुत नुकसान हुआ है। आप सबको सूचना है कि 
सट्टे जैसे रास्तेको न अपनाया जाये, इसका पूय ध्यात्र रक्षियेया | उम्रताजी ता पित्ताजीछो प्राइप्रणाम | 
, मत ॥। मा, 9 [4 +॥ 3 / | | यमनंदके प्रथायोग्य एप 


विंडो छि.. रैंक है|[६? 586. 607. तह, # के शण। $+ 


हि ८०४ 
शाह पाप ऋगशि! ॥786 रही) 





जाफापर८ की धंघ॑ हर३ 

2 रा ५७९ बंबई, चेश्र सुदी १५, १९५१ 
परम स्नेहों श्री सोभेनगके प्रेंति, श्री संयिले॥ ता हिट जज काट आशा > 7 
मोरबीसे लिखा हुआ एक पत्र मिका है। यहाँसे रविवारक्रो' एक बिट्टो भोरबी लिखी है ।चह 
आपको साथलामे मिक्नी होगी। . .। 
श्री डगरके स्रथ इस तरफ आनेक्ा विचार रखा है, उस विचारके अनुसार आनेमें श्री डु मरको 
'भी कोई ब्विक्षेप न करता योग्य है, क्योंकि यहाँ मुसे विशेष उपाधि अभी तुरल नही रहेगी ऐसा सम्भव 
है | दिन तथा यतका बहुतसा भाग निद्ृत्तिमे बिताना हो तो मुझसे अभी वेसा हो सकता है । 

/ , परम पुरुषकी आज्ञाके निर्वाहके छिये तथा ब्रहुतसे जोबोके हितके लिये आजीविकादि सम्बन्धी आप 
कुछ लिखते है, अश्वा पूछते हैं, उनमें मोन; जेसा बरत्ञाव., होता है, उसमे अन्य कोई हेतु नही है, जिम्नसे 
मेरे वैसे मोनके लिये चित्तमें अविक्षेपता रखिग्रेगा, भोर अत्यन्त प्रग्नोजनके बिना अथवा मेरी इच्छा जाने 
'ब्िना उस विष्यमे मुझे लिखने या पूछनेका न हो तो अच्छा । क्योकि क्राप्को और मुझे ऐसी दक्षामे रहुना 
विद्येष आवश्यक है, और उस आजीविकादिके कारणसे आपको विद्येष भयाकुल होना भी योग्य नही-है। 
'मुझपर कृपा करके इतनी बात तो आप्र चित्तमे दृढ़ करें तो हो सकती है। बाकी किसी तरह कभी भी 
स्रेद़्भावकी बुद्धिसि मौन धारण करना मुझे सुझे, ऐसा सम्भवित नही है, ऐसा निएपचय रखिये । इतनी सूचना 
दैनी भ्री यप्रेय नही है, तथापि स्मृतिमे बिशेषता आनेके लिणे लिखा है। 

आनेका विचार करक्रे तिथि लिखियेगा । जो कुछ प्ूछना-करना हो वह समागममे पूछा जाय तो 
बहुतले उत्तर दिये जा सकते है । अभी पत्र. हारा अधिक बलिखना नही हो सकता । 
डाकका समय हो जानेसे. यह पत्र पूरा कर्ता हूँ । श्री. डु गरकों प्रणाम कहियेगा । और ,हमारे प्रति 
लोकिक दृष्टि रखकर, आनेके विचारसेः कुछ शिथिरूता त करें, इतनी विनती करियेगा । 
आत्मा सबसे अत्यत प्रत्यक्ष है।ऐसा पस्म पुरुष द्वारा -किया हुआ निश्चय भी अत्यन्त प्रत्यक्ष, है । 
यही क्लित्ी ।..' 0 * » +* आशज्ञाकारी रायचंदके प्रणाम तिदित हो | 
५८० बंबई, चेन्र वदी ५, रवि, १९५१ 
कितने ही विचार विदित करनेकी इच्छा रहा करती होनेपर भी किसी उदयके प्रतिबंधसे वेंसा हो 
सकनेमें बहुतता समय व्यतीत हुआ करता है। इसलिये विनती है कि आप जो कुछ भी प्रसंगोपात्त पूछने 
अथवा ल्खिनेकी इच्छा करते हो तो वेसा करनेमे मेरी' ओरसे प्रतिब॑त्र नही है, ऐसा समझकर लिखने 
अथवा पूछलेमे न रुकियेगा। यही घिनती | १ आ० स्व० प्रणाम | 





* ०) 


पद 0. ६-६ :- धर्टई बंबई, चेत्र बदी ८, बुंध, १९५१ 
चेतनका ' चेतन पर्याय होता है, और जड़का जड़ पर्याय होता है, यही पदार्थंकों स्थितिं है ॥ प्रहयेक 
समयमें जो जो परिणाम होते हैं वे वे पर्याय हैं। चिचार करनेसे यह बात बथाथे लगेगी ) 

!'” अभी'कम लिखना बन पाता है, ' इसलिये' बहुतसे विचार कहे नहीं जा सकते, तथा बहुतसे 
विधारोंका उपदार्म करमेरूप प्रकृतिको उर्दय हीनेसे किसीको स्पष्टतासे कहना नहीं हो सकता । अभी यहाँ 
इतनी अधिक उपाधि नही रहती, तो भी प्रवत्तिरूप संग होनेसे तथा क्षेत्र उत्तापरूप होनेसे थीड़े दिनेके 
लिये बंहाँसे निवृत्त होनेंका विचार होताहै। अब इस विषय॑में जों होना होगा सो होगा | यही विनती । 
मा । * । 2 प्रणाम । 


नशा ५ ६ | |] रे मं]. ब्न्‍--- कब्ज ए तह ४ ४०] ४. 9॥ वापय , झछ 


डेट ओसदू राजचता 
५८२ बंबई, चेत्र वदी ८, १९५१ 
आत्मवीर्यके प्रवतंव ओर संकोच करनेमें बहुत विच्चारपृर्षक प्रवृत्ति करना योग्य है । 
शुमेच्छासम्पन्त भाई कुंवरजी आणंदजीके प्रति, श्री भावनगर । 
विशेष विनती है कि आपका लिखा हुआ एक पत्र प्राप्त हुआ है। उस तरफ आनेके सम्बन्धमे निम्न- 
लिखित स्थिति है। लोगोंको सनन्‍्देह हो इस प्रकारके बाह्य व्यवहारका उदय है । और बेसे व्यवहारके साथ 
बलवान निग्र॑ंथ पुरुष जैसा उपदेश करना, वह मार्गंका विरोध करने जेसा है; और ऐसा जानकर तथा उस 
जैसे दूसरे कारणोंका स्वरूप विचारकर प्रायः जिससे छोगोको सन्देहका हेतु हो वेसे प्रसंगमें मेरा आना नहीं 
होता। कदाचित्‌ कमी कोई समागममें आता है, और कुछ स्वाभाविक कहना-करना होता है, इसमें भो 
चित्तकी इच्छित प्रवृत्ति नही है। पूवंकालमे यथास्थित विचार किये बिना जोवने प्रवृत्ति की, उससे ऐसे 
व्यवहारका उदय प्राप्त हुआ है, जिससे कई बार चित्तमें शोक रहता है। परंतु यथास्थित समपरिणामसे 
वेदन करना योग्य है, ऐसा समझ्षकर प्राय: वेसी प्रवृत्ति रहती है। फिर आत्मदशाके विशेष स्थिर होनेके 
लिये असंग्रतामे ध्यान रहा करता है। इस व्यापारादिके उदय-व्यवहारसे जो जो संग होते हैं, उनमें प्राय: 
असंग परिणामवत््‌ प्रवृत्ति होती है, क्योंकि उतमें सारभूत कुछ नहीं लगता । परंतु जिस धर्मंव्यवहारके 
प्रसंगमे आना होता है, वहाँ उस प्रवृत्तिके अनुसार व्यवहार करना योग्य नहीं है। तथा दूसरे आशयका 
विचारकर प्रवृत्ति की जाये तो उतनी सामर्थ्य अभी नही है, इसलिये वेसे प्रसंगमे प्रायः मेरा आना कम 
होता है; ओर इस क्रमको बदलना अभी चित्तको जचता नहीं है। फिर भी उस तरफ आनेके प्रसंगमे 
वैसा करनेका कुछ भी विचार मेंने किया था, तथायि उस क्रमको बदलते हुए दूसरे विषम कारणोका आगे 
जाकर संभव होगा ऐसा प्रत्यक्ष दीखनेसे क्रम बदलने संबंधी वृत्तिका उपशम करना योग्य लगनेसे वेसा 
किया है। इस आदयके सिवाय चित्तमे दूसरा आशय भी उस तरफ अभी नहीं आनेके संबंधमे है, परंतु 
किसी लोकव्यवहाररूप कारणसे आनेके विचारका विसर्जन नही किया है। 
चित्तपर अधिक दबाव डालकर यह स्थिति लिखी है, उसपर विचारकर यदि कुछ आवद्यक जैसा 
लगे तो प्रसंगोपात्त रतनजीभाईसे स्पष्टता करें | मेरे आने न आनेके विषयमे यदि कुछ बात न कह सके 
तो वेसा करनेकी विनती है । वि० रायचंदके प्रणाम | 


५८३ बंबई, चेत्र वदी ११, शुक्र, १९५१ 

एक आत्मपरिणतिके सिवाय दूसरे जो विषय हैं उनमे चित्त अव्यवस्थिततासे रहता है, और वेसी 
अव्यवस्थितता लोकब्यवहारसे प्रतिकूल होनेसे लोकव्यवहार करना रुचता नहीं है, और छोड़ना नहीं बन 
पाता; यह वेदना प्राय' दिनभर वेदनमें आती रहती है। 

खानेमें, पीनेमे, बोलनेमे, शयनमे, लिखनेमे या अन्य व्यावहारिक कार्योंम यथोचित भानसे प्रवृत्ति 
नही की जाती और वैसे प्रसंग रहा करनेसे आत्मपरिणतिका स्वतंत्र प्रगटहूपसे अनुसरण करनेमें विपत्ति 
आया करती है; और इस विषयका प्रतिक्षण दु:ख रहा करता है। 

अचलित आत्मरूपसे रहनेकी स्थितिमे हो चित्तेष्छा रहती है, और उपर्युक्त प्रसंगोंकी आपत्तिके 
कारण कितना ही उस स्थितिका वियोग रहा करता है; ओर बहु वियोग मात्र परेच्छासे रहा है, स्वेच्छाके 
कारणसे नहीं रहा; यह एक गम्भीर वेदना प्रतिक्षण हुआ करती है। 

इसी भवमे जौर थोड़े ही समय पहले व्यवहारके विषयमें भी स्मृति तीद्र थी। वह स्मृति अब 
व्यवहारके विषयमे क्वचित्‌ ही रहती है ओर वह भी मंदरूपसे । थोड़े ही समय पहले अर्थात्‌ थोड़े वर्षो 
पहुछे वाणी बहुत बोल सकती थो, वक्तारूपसे कुशलतासे प्रवृत्ति कर सकती थी, वह अब मंदरुूपसे 





२८ थे वर्ष दर 


अव्यवस्थासे प्रवृत्ति करती है। थोड़े वर्ष पहले, थोड़े समय पहले लेखनशक्ति अति उग्र थी; अब कया 
लिखना यह सुझते सूझते दिनपर दिन व्यतीत हो जाते हैं, ओर फिर भी जो कुछ लिखा जाता है, वह 
इच्छित या योग्य व्यवस्थापूवंक लिखा नही जाता, अर्थात्‌ एक आत्मपरिणामके सिवाय दूसरे स्व परि- 
णामोमे उदासीनता रहतो है। और जो कुछ किया जाता है वह यथोचित भानके सौवें अंशसे भी नही 
होता । ज्यो-रयों और जो-सो किया जाता है। लिखनेकी प्रवृत्तिको अपेक्षा वाणीकी प्रवृत्ति कुछ ठीक है; 
अतः आप कुछ पूछना चाहे, जानना चाहे तो उसके विषयमें समागमर्भ कहा जा सकेगा | 

कुन्दकुन्दाचायं और आनंदघनजीको सिद्धांत सम्बन्धी तीव्र ज्ञान था। कुन्दकुन्दाचाय॑जी तो 
आत्मस्थितिमें बहुत स्थित थे । 

जिन्हे कहने मात्र दर्शन हो, वे सब सम्यग्ज्ञानी नही कहे जा सकते | विशेष अब फिर । 





५८४ बंबई, चेन्न वदी ११, शुक्र, १९५१ 
'“जेस निर्मव्ता रे रत्न स्फटिक तणो, तेम ज जीवस्थभाव रे । 


ते जिन बीरे रे धर्म प्रकाशियों, प्रबव्द कषाय अभाव रे ॥” 
बिचारवानको संगसे व्यतिरिक्तता परम श्रेयरूप है । 





५८५ बंबई, चेन्न वदी ११, शुक्र, १९५१ 
“जेस निमंछता रे रत्न स्फटिक तणी, तेम ज जीवस्वभाव रे । 
ते जिन बोरे रे धर्म प्रकाशियों, प्रदर् कयाय अमाव रे ७ 

सत्सग नेष्ठिक श्री सोभाग तथा श्री डुगरके प्रति नमस्कारपू्वंक, 

सहज द्रव्यके अत्यन्त प्रकाशित होनेपर अर्थात्‌ स्ब॑ कर्मोंका क्षय होनेपर ही असंगता कही है 
और सुखस्वरूपता कही है | शानीपुरुषोके वे वचन अत्यन्त सत्य हैं; क्योकि सत्संगसे उन बचनोंका प्रत्यक्ष, 
अत्यन्त प्रगट अनु नव होता है| 

निविकल्प उपयोगका लक्ष्य स्थिरताका परिचय करनेसे होता है | सुधारस, सत्समागम, सतशास्त्र, 
सहिचार और वेराग्य-उपशम ये सब उस स्थिरताके हेतु है । 





५८६ बंबई, चेत्र बदी १२, रवि, १९५१ 
ढ्ऊ 
अधिक विचारका साधन होनेके लिये यह पत्र लिखा है। 
पूर्णशानी श्री ऋषभदैवादि पुरुषोंको भी प्रारब्धोदय भोगनेपर क्षय हुआ है; तो हम जैसोंको बह 
प्रारब्धोदय भोगना ही पडे इसमे कुछ संशय नही है। मात्र खेद इतना होता है कि हमें ऐसे प्ररब्धोदयमे 
श्री ऋषभदेवादि जैसी अविषमता रहे इतना बल नही है; और इसलिये प्रारब्धोदयके होनेपर वारंवार 
उससे अपरिपक्वकालमें छूटनेकी कामना हो आती है, कि यदि इस विषम प्रारब्धोदयमें कुछ भी उपयोगकी 
यथातथ्यता न रही तो फिर आत्मस्थिरता प्राप्त करनेके लिये पुत: अवसर खोजना होगा; और पदचात्ताप- 
पूवेक देह छुटेगी; ऐसी चिन्ता अनेक बार हो आती है । 
१, झाषा्थ---जिस तरह स्फटिक रत्नकी निर्मलता होती हैं, उसी तरह जीवका स्वभाव है । जिन वीरने 
प्रबल कपोयेकि अमामरूप धंर्मका निरूपंण किया है !' 
५९ 


४६६९ शोमद्‌ राजचन्त 


यह प्रारब्धोदय मिटकर निवृत्तिकमंका वेदन करनेरूप प्रारब्धका उदय होनेका आशय रहा 
करता है, परन्तु वह तुरत अर्थात्‌ एकसे डेढ वर्षमे हो ऐसा तो दिखायी नही देता; और पल पल बीतना 
कठिन पड़ता है। एकसे डेढ़ वर्षके बाद प्रवृत्तिकमंका बेदन करनेरूप उदय सवंथा परिक्षीण होगा, ऐसा 
भी नही ऊूगता; कुछ उदय विशेष मद पड़ेगा, ऐसा लूगता है। 


आत्माकी कुछ अस्थिरता रहती है। गत वर्षका मोती सम्बन्धी व्यापार लगभग पूरा होने आया 
है । इस वर्षका मोती सम्बन्धी व्यापार गत वर्षकी अपेक्षा लगभग दुगुना हुआ है। गत वर्ष जेसा उसका 
परिणाम आना कठिन है। थोड़े दिनोकी अपेक्षा अभी ठीक है; और इस वर्ष भी उसका गत वर्ष जैसा 
नही तो भी कुछ ठीक परिणाम आयेगा, ऐसा सम्भव रहता है। परन्तु बहुतसा वक्त उसके विचारमे 
व्यतीत होने जेसा होता है, ओर उसके लिये शोक होता है, कि यह एक परिग्रहकी कामनाके बलवान 
प्रवतंन जैसा होता है, उसे शात करना योग्य है, और कुछ करना पड़े ऐसे कारण रहते है । अब जैसे तैसे 
करके उस प्रारब्धोदयका तुरत क्षय हो तो अच्छा है, ऐसा मनमे बहुत बार रहा करता है । 


जहाँ जो आढ़त और मोती सम्बन्धी व्यापार है, उससे मेरा छूटना हो सके अथवा उसका बहुत 
प्रसंग कम हो जाये, वैसा कोई रास्ता ध्यानमे आये तो लिखियेगा; चाहे तो इस विषयमे समागममे 
विशेषतासे कहा जा सके तो कहियेगा । यह बात ध्यानमे रखियेगा । 


लगभग तीन वर्षसे ऐसा रहा करता है कि परमार्थ सम्बन्धी अथवा व्यवहार सम्बन्धी कुछ भी 
लिखते हुए उद्बेग आ जाता है; और लिखते लिखते कल्पित जेसा लगनेसे वारंवार अपूर्ण छोड़ देना पडता 
है। जिस समय चित्त परमार्थमे एकाग्रवत होता है तब यदि परमार्थ सम्बन्धी लिखना अथवा कहना हो 
तो वह यथार्थ कहा जाये, परन्तु चित्त अस्थिरवत्‌ हो और परमाथथं सम्बन्धी लिखना या कहना किया 
जाये तो वह उदीरणा जेसा होता है, तथा उसमे अन्‍न्तवुत्तिका यथातथ्य उपयोग न होनेसे, वह आत्म- 
बुद्धिसे लिखा या कहा न होनेसे कल्पितरूप कहा जाता है। उससे तथा वेसे दूसरे कारणोसे परमार्थ- 
सम्बन्धी लिखना तथा कहना बहुत कम हो गया है। इस स्थऊूपर सहज प्रहइन होगा कि चित्त अस्थिरवत 
हो जानेका हेतु क्या है ? परमाथ्थमे जो चित्त विशेष एकाग्रवत्‌ रहता था उस चिक्तके परमार्थमे 
अस्थिरवत्‌ हो जानेका कुछ भी कारण होना चाहिये। यदि परमार्थ संशयका हेतु लगा हो तो वेसा 
हो सकता है, अथवा कोई तथाविध आत्मवीय मन्द होनेरूप तीव्र प्रारब्धोदयके बलसे वैसा होता है। 
इन दो हेतुओसे परमार्थका विचार करते हुए, लिखते हुए या कहते हुए चित्त अस्थिरवत्‌ रहता है। 
उसमे प्रथम कहे हुए हेतुका होना सम्भव नही है। मात्र दूसरा कहा हुआ हेतु सम्भवित है । आत्मवीय॑ 
मंद होनेरूप तीब् प्रारब्धोदय होनेसे उस हेतुको दूर करनेका पुरुषार्थ होनेपर भी कालक्षेप हुआ करता है, 
और वैसे उदय तक वह अस्थिरता दूर होना कठिन है; और इसलिये परमार्थस्वरूप चित्तके बिना तत्संबधी 
लिखना, कहना कल्पित जैसा लगता है, तो भी कितने ही प्रसंगोमें विशेष स्थिरता रहती है। व्यवहार 
सम्बंधी कुछ भी लिखते हुए वह असारभूत ओर साक्षात्‌ भ्रातिरूप लगनेसे तत्सम्बधी जो कुछ लिखना 
था कहना है वह तुच्छ है, आत्माको विकलताका हेतु है, ओर जो कुछ लिखना, कहना है वह न कहा हो 
तो भी चल सकता है। अत- जब तक वेसा रहे तब तक तो अवश्य वेसा करना योग्य है, ऐसा 
समझकर बहुतसी व्यावहारिक बाते लिखने, करने और कहनेकी आदत चली गयी है। मात जो व्यापा- 
रादि व्यवहा रमे तंब्र प्रारब्धोदयसे प्रवृत्ति है, वहाँ कुछ प्रवृत्ति होती है। यद्यपि उसकी भी यथार्थता 
प्रतीत नही होती । 


श्री जिन वोतरागने द्वव्य-भाव संयोगसे वारंवार छूटनेकी प्रेरणा दी है, और उस संयोगका विश्वास 


२८ वां वर्ष ४६७ 


परम ज्ञानीके लिये भी कर्तव्य नही है, ऐसा निदचल मार्ग कहा है, उन श्री जिन बोतरागके चरणकमलमें 
अत्यंत नजर परिणामसे नमस्कार हे | 

जो श्रइ्त आजके पत्रमे लिखे हैं उनका उत्तर समागममें पूछियेगा | दपंण, जल, दीपक, सूय॑ और 
चक्षुके स्वरूपपर विचार करेंगे, तो केवलज्ञानसे पदार्थ प्रकाशित होते हैं, ऐसा जिनेन्द्रने कहा है, उसे 
समझने मे कुछ साधन होगा ! 





५८७ बंबई, चेत्र वदो १२, रवि, १९५१ 


'केवलज्ञानसे पदार्थ किस प्रकार दिखायी देते हैं ” इस प्रइनका उत्तर विशेषतः समागममे समझने- 
से स्पष्ट समझा जा सकता है, तो भी संक्षेपमे नीचे लिखा है-- 

जेस दीपक जहाँ जहाँ होता है, बहाँ वहाँ प्रकाशकरूपसे होता है, बस ज्ञान जहाँ जहाँ होता है वहाँ 
वहाँ प्रकाशकरूपसें होता है। जेसे दौपकका सहज स्वभाव हो पदार्थप्रकाशक होता है वेसे ज्ञानका सहज 
स्वभाव भी पदार्थप्रकाशक है। दीपक द्र॒व्यप्रकाशक है, और ज्ञान द्रव्य, भाव दोनोका प्रकाशक है। 
दीपकके प्रकाशित होनेसे उसके प्रकाशकी सीमामे जो कोई पदार्थ होता है बह सहज ही दिखायी देता है; 
वसे ज्ञानकी विद्यमानतास पदार्थ सहज ही दिखायी देता हे | जिसमे यथातथ्य और सम्पूर्ण पदार्थ सहज देखे 
जाते है, उस केवलज्ञान' कहा है। यद्यपि परमाथंसे ऐसा कहा है कि केवलज्ञान भी अनुभवमे तो मात्र 
आत्मानुभवकर्तता है, व्यवहारनयस लोकालोक प्रकाशक है। जेस दपंण, दीपक, सुय॑ और चक्षु पदार्थप्रकाशक 
है, वेसे ज्ञान भी पदार्थ प्रकाशक है । 





५८८ बंबई, चेन्न वदी १२, रवि, १९५१ 
क्# 
क्री जिन बोतरागने द्रष्य-भाव संयोगसे घारंबार छूटनेकी प्रेरणा की हे, और उस संयोगका 
विश्वास परमज्ञानीको भी कर्तव्य नहीं है, ऐसा अखंडसागं कहा है; उन श्री जिन बोतरागके चरणकमलमें 
अत्यत भक्तिपुर्वंक नमस्कार । 
आत्मस्वरूपका निश्चय होनेमे जीवकी अनादिकालसे भूल होतो आयी है। समस्त श्रुतज्ञानस्वरूप 
द्वादशागमे स्व प्रथम उपदेश योग्य आचारागसूत्र' है; उसके प्रथम श्रुतस्कंधमे, प्रथम अध्ययनके प्रथम 
उहं शमे प्रथम वाक्यमे श्री जिनने जो उपदेश किया है, वह सर्व अंग्रोका, स्व श्रुतज्ञानका सारस्वरूप है, 
मोक्षका बीजभूत है, सम्यक्त्वस्वरूप है। उस वाक्यमे उपयोग स्थिर होनेसे जीवको निश्चय होगा कि 
जञानीपुरुषके समागमकी उपासनाके बिना जीव स्वच्छदसे निश्चय करे, यह छूटनेका मार्ग नही है। 
सभी जीवमे परमात्मस्वरूप है, इसमे संशय नही है, तो फिर श्री देवकरणजी स्वयंको परमात्म- 
स्वरूप मान लें तो यह बात असत्य नही है; परंतु जब तक वह स्वरूप यथातथ्य प्रगट न हो, तब तक 
मुमुक्षु, जिज्ञासु रहना अधिक अच्छा है, और उस मार्गसे यथाथ परमात्मस्वरूप प्रगट होता है। उस मार्ग॑- 
को छोड़कर प्रवर्त्तन करनेसे उस पदका भान नही होता; तथा श्री जिन वीतराग सर्वज्ञ पुरुषोंकी आसातना 
फरनेरूप प्रवृत्ति होती है। दूसरा कोई मतमेद नही है । 


अवध्य आनेवाली है । 
प्त्व आ० ल्व० प्रणाम | 


४८ मद राजजसस 
५८९, बंबई, चेत्र बदी १३, १९५१ 
आपको वेदात ग्रंथ पढ़नेका अथवा उस प्रसंगकी बातचीत सुननेका प्रसंग रहता हो तो उसे 
पढ़नेसे तथा सुननेसे जीवमे बेराग्य और उपशम वर्धमान हो वैसा करना योग्य है। उसमे प्रतिपादन किये 


हुए सिद्धांत यदि निदचय होता हो तो करनेमे बाधा नहीं है, तथापि श्ञानीपुरुषके समागम और 
उपासनासे सिद्धांतका निएचय किये बिना आत्मवि रोध होना सम्भव है। 





५९० बंबई, चेत्र वदी १४, १९५१ 


चारित्र (श्री जिलेन्द्रके अभिफ्रायमे क्या है ? उसे विचारकर समवस्थित होना) दशा सम्बंधी अनु- 
प्रेज्ञा करनेसे जीवमे स्वस्थता उत्पन्न होती है। उस बिचार द्वारा उत्पन्न हुई चारित्रपरिणाम स्वभावरूप 
स्वस्थताके बिना ज्ञान निष्फलछ है, ऐसा जिनेन्द्रका अभिमत अव्याबाध सत्य है । 


तत्सम्बंधी अनुप्रेक्षा बहुत बार रहनेपर भी चंचल परिणतिका हेतु ऐसा उपाधियोग तीत्र उदयरूप 
होनेसे चित्तमें प्रायः खेद जेसा रहता है, और उस खेदसे शिश्चिकता उत्पन्न होकर विद्येष नही कहा जा 
सकता । बाकी कुछ बलानेके विषग्रमे तो चित्तमे बहुत बार रहता है। प्रसगोपात्त कुछ विचार लिखें, उसमे 
भापत्ति नही है । यही विनतो | 





५९११ बंबई, चेत्र, १९५१ 
विषयादि इच्छित पदार्थ भोगकर उनसे निवृत्त होनेकी इच्छा रखना और उस ऋमसे प्रवृत्ति करने- 
से आगे जाकर उस विषयमूर्च्छाका उत्पन्न होना सम्भब न हो, ऐसा होना कठिन है; क्योकि ज्ञानदशाके 
बिना विषयकी निर्मूलता होना सम्भव नही है । विषय भोगनेसे मात्र उदय नष्ट होता है, परतु यदि ज्ञान- 
दा न हो तो उत्सुक परिणाम, विषयका आराधन करते हुए, उत्पन्न हुए बिना नही रहते, और उससे 
विषय पराजित होनेके बदले विशेष व्धमान होता है। जिन्हे ज्ञानदशा है वेसे पुरुष विषयाकाक्षासे अथवा 
विषयका अनुभव करके उससे बिरक्त होनेकी इच्छासे उसमे प्रवृत्ति नही करते, और यदि ऐसे प्रवृत्ति करने 
लगे तो ज्ञानपर भी आवरण आना योग्य है। मात्र प्रारब्ध सम्बन्धी उदय हो अर्थात्‌ छूटा न जा सके, इसी- 
लिये ज्ञानीपुरुषकी भोगप्रवृत्ति है। वह भी पृवंपश्चात्‌ पश्चात्तापवाली और मंदमे मद परिणामसंयुक्त होती 
है। सामान्य मुमुक्षुजीव वेराग्यके उद्भवके लिये विषयका आराधन करने जाय तो प्राय. उसका बँधा 
जाना सम्भव है; क्योंकि ज्ञानीपुरुष भ उन प्रसगोंको बड़ो मुश्किलसे जीत सके हैं, तो फिर जिसकी सात्र 
विचारदद्ञा है ऐसे पुरुषको सामर्थ्य नहीं कि वह विषयको इस प्रकारसे जीत सके । 





५९२ बंबई, वेशाख सुदी, १९५१ 
आये श्री सोभागके प्रति, सायरा । 


पत्र मिला है। 


श्री अंबालालसे सुधारस सम्बन्धी बातचीत करनेका अबूसर आपको प्राप्त हो तो कीजियेगा । 


जो देह पूर्ण युवावस्थामे ओर सम्पूर्ण आरोग्ममें दिद्ाद्धी देती हुई भी क्षणभंगुर है, उस देहमें प्रीति 
करके क्‍या करें ? 


जमतके सब पदार्थोंकी अपेक्षा जिसके प्रति सर्वोत्कृष्ट प्रीति है, ऐसो यह देह वह भी दुःखका हेतु है, 
तो दूसरे पदार्थोमें सुखके हेतुकी कया कल्पना करना ? 


२८ की बष॑ ४६४, 


जिन पुरुषोंने वस्त्र जेसे श्षरोौरसे भिन्‍न है, वेसे आत्मासे शरीर भिन्‍न है, ऐसा देखा है, वे पुरुष 
धन्य हैं । 


दूसरेकी वस्तुका अपनेसे ग्रहण हुआ हो, जब यह मालूम हो कि वह दूसरेंकी है, तब उसे दे देनेका 
ही कार्य महात्मा पुरुष करते हैं । 


दुषभकाल है इसमे संशय नहीं है । 
तथारूप परमज्ञानी आप्तपुरुषका प्राय विरह है। 


विरले जीव सम्यर्दृष्टि प्राप्त करें, ऐसी कालस्थिति हो गयी है। जहाँ सहजसिद्ध भात्मचारित्रदशा 
रहती है ऐसा केवलज्ञान प्राप्त करना कठिन है, इसमे संशय नही है। 


प्रवृत्ति विराम पाती नही, विरक्ति बहुत रहती है । 


वनमें अथवा एकांतमे सहजस्वरूपका अनुभव करता हुंआ आत्मा सवंथा निविषय रहे ऐसा करनेमे 
सारी इच्छाएँ लगो है । 





५९३ बंबई, वेशास सुदी १५, बुध, १९५१ 
आत्मा अत्यन्त सहज स्वस्थता प्राप्त करे यही श्री सबेशने सर्व ज्ञानका सार कहा है | 
अनादिकालसे जीवने निरन्तर अस्वस्थताकी आराधना की है, जिससे स्वस्थताकी ओर आना उसे 

दुर्गंम लगता है।। श्री जिनेंद्रने ऐसा कहा है कि यथाप्रवृत्तिकरण तक जीव अनत बार आया है, परंतु जिस 
समय ग्रंथधिभेद होने तक आता होता है तब क्षोभयुक्त होकर फिरसे संसारपरिणामी होता रहा है । ग्रंथि 
भेद होनेमे जो वीयंगति चाहिये, उसके होनेके लिये जीवको नित्यप्रति सत्समामम, सदविचार और सदू- 
ग्रंथका परिचय निरतररूपसे करना श्रेयभूत है। 


इस देहकी आयु प्रत्यक्ष उपाधियोगमे व्यत्तीत होती जा रही है। इसके लिये अत्यंत शोक होता है, 
और उसका यदि अल्पकालमे उपाय न किया तो हम जेसे अविचारी भी थोडे समझना । 
जिस ज्ञानसे कामका नाश होता है उस ज्ञानको अत्यन्त भक्तिसे नमस्कार हो । 


आ० स्व० यथा० 





प्ण्ड बंबई, वेशाख सुदो १५, बुध, १९५१ 

सकी अपेक्षा जिसमे अधिक स्नेह रहा करता है, ऐसी यह काया रोग, जरा आदिसे स्थात्माको ही 

दुःखरूप हो जाती है; तो फिर उससे दूर ऐसे धनादिसे जीबको तशभारूप (यथायोग्य) सुखबृत्ति हो ऐसा 

मानते हुए विचारवानकी बुद्धि अवष्य क्षोभको प्राप्त होती चाहिये, और किसी अन्य विचारमे छगनी 
चाहिये, ऐसा झञानीपुरुषोंने निर्णय किया है, वह यथातथ्य है । 





ए९०५ बबई, वेशाख वदो ७, गुरु, १९५१ 

बैदांत आदिमे जो आत्मस्वरूपकी विधारणा कही है, उस विचारणाकी अपेक्षा श्री जिनागममे जो 

आत्मस्वरूपकी विच्ारणता कही है, उसमे भेद आता है। सर्व विचारणाका फल आत्माका सहजस्वभायमें 

परिणमित होना ही है। सम्पूर्ण रागद्वेषके क्षयके बिल्ला सम्पूर्ण आत्मज्ञान प्रगट नहीं होता ऐसा निश्चय 
जिनेंद्रने कहा है, वह वेदांत आदिकी अपेक्षा बलवान प्रमाणमूत है। 





४७० शोमद्‌ राजचता 


५९५ बंबई, वेशाख वदी ७, गुरु, १९५१ 
सवेकी अपेक्षा वीतरागके वचनको सम्पूर्ण प्रतीतिका स्थान कहना योग्य है, क्योकि जहाँ रागादि 
दोषका सम्पूर्ण क्षय हो वहाँ सम्पूर्ण शञानस्वभाव प्रगट होने योग्य नियम घटित होता है। 
श्री जिनेंद्रको सबकी अपेक्षा उत्कृष्ट वीतरागता सम्भव है, क्योंकि उनके बचन प्रत्यक्ष प्रमाण है । 
जिस किसी पुरुषको जितने अंशमे वीतरागता सम्भव है, उतने अंध्वमे उस पुरुषका वाक्य मान्यता योग्य 
है। सांख्यादि दर्शानमे बंध-मोक्षकी जो जो व्याख्या उपदिष्ट है, उससे बलवान प्रमाणसिद्ध व्याख्या श्री 
जिन वीतरागने कही है, ऐसा जानता हूँ । 


बज 





५९७ बंबई, वेशाख वदी ७, गुरु, १५५१ 
हमारे चित्तमे वारंवार ऐसा आता है और ऐसा परिणाम स्थिर रहा करता है कि जैसा आत्म- 
कल्याणका निर्धार श्रीवध॑मानस्वामीने या श्रोऋषभादिने किया है, वेसा निर्धार दुसरे सम्प्रदायमे नही है । 
वेदान्त आदि दर्शनका लक्ष्य आत्मज्ञानके प्रति और सम्पूर्ण मोक्षके प्रति जाता हुआ देखनेमे आता 
है, परन्तु उसका सम्पूर्णरूपसे यथायोग्य निर्धार उसमे मालूम नहीं होता, अशतः मालूम होता है और कुछ 
कुछ उसका भी पयायातर दिखायी देता है। यद्यपि वेदातमे जगह जगह आत्मचर्याका ही विवेचन किया 
है, तथापि वह चर्या स्पष्टतः अविरुद्ध है, ऐसा अभी तक प्रतीत नही हो पाता । ऐसा भी सम्भव है कि 
कदाचित्‌ विचारके किसी उदयमेदसे वेदातका आशय अन्य स्वरूपसे समक्षमे आता हो और उससे 
विरोधका भास होता हो, ऐसी आशका भी पुन पुनः चित्तमे करनेमें आयी है, विशेष विशेष आत्मवीयंका 
परिणमन करके उसे अविरोधी देखनेके लिये विचार किया गया है, तथापि ऐसा मालूम होता है कि 
वेदांत जिस प्रकारसे आत्मस्वरूप कहता है उस प्रकारसे वेदात संथा अविरोधिताको प्राप्त नही कर 
सकता । क्योकि वह जो कहता है उसीके अनुसार आत्मस्वरूप नही है, उसमे कोई बड़ा भेद देखनेमे आता 
है, और उसी प्रकारसे साख्य आदि दर्शनोमे भी भेद देखनेमे आता है। श्री जिनेद्रने जो आत्मस्वरूप कहा 
है, एक मात्र वही विशेष विशेष अविरोधे। देखनेमे आता है और उस प्रकारसे वेदन करनेमे आता है । 
श्री जिनेंद्रका कहा हुआ आत्मस्वरूप सम्पूर्णत: अविरोधो होने योग्य है, ऐसा प्रतोत होता है। सम्पूर्णतः 
अविरोधी ही है, ऐसा जो नहीं कहा जाता उसका हेतु मात्र इतना ही है कि सम्पूर्णंत: आत्मावस्था प्रमट 
नही हुई है। जिससे जो अवस्था अप्रगट है, उस अवस्थाका अनुमान वतंमानमे करते हैं, जिससे उस 
अनुमानपर अत्यंत भार न देना योग्य समझकर विशेष विशेष अविरोधी है, ऐसा कहा है, सम्पूर्ण 
भविरोधी होने योग्य है, ऐसा लगता है। 
सम्पूर्ण आत्मस्वरूप किसी भी पुरुषमे प्रगट होना चाहिये, ऐसा आत्मामे निश्चित प्रतीतिभाव 
बाता है, और वह कसे पुरुषमे प्रगट होना चाहिये, ऐसा विचार करते हुए, जिनेंद्र जेसे पुरुषमे प्रगट होना 
चाहिये ऐसा स्पष्ट लगता है। इस सृष्टिमंडलमे यदि किसीमे भी सम्पूर्ण आत्मस्वरूप प्रगट होने योग्य 
हो तो श्री वधमानस्वामीमे प्रथम प्रगट होने योग्य लगता है, अथवा उस दशाके पुरुषोंमे सबसे प्रथम 
सम्पूर्ण आत्मस्वरूप-- [ अपू्ण ] 





५९८ बम्बई, वैशाख वदी १०, रवि, १९५१ 


ढक 
परमस्नेह्दी श्री सोमागके प्रति नमस्कारपूर्वक--श्री सायला | 
आज एक पत्र मिला है। 


२८ वा बर्ष ४७१ 


अल्पकालमे उपाधिरहित होनेकी इच्छा करनेवालेके लिये आत्मपरिणतिको किस विचारमे लाना 
योग्य है कि जिससे बह उपाधिरहित हो सके ?” यह प्रइन हमने लिखा था। उसके उत्तरमे आपने लिखा 
कि 'जब तक रागबन्धन है तब तक उपाधिरहित नही हुआ जाता, और वह बंधन आत्मपरिणतिसे कम 
हो जाये, वेसो परिणति रहे तो अल्पकालमे उपाधिरहित हुआ जाता है,' इस प्रकार जो उत्तर लिखा बहु 
यथाथ है । यहां प्रशनमे विशेषता इतनी है कि 'बलातू उपाधियोग श्राप्त होता हो, उसके प्रति रागद्रेषादि 
परिणति कम हो, उपाधि करनेके लिये चित्तमे वारंवार खेद रहता हो, और उस उपाधिका त्याग करनेका 
परिणाम रहा करता हो, वेसा होनेपर भी उदयबलसे उपाधि प्रसग रहता हो तो वह किस उपायसे निवृत्त 
किया जा सके ?” इस प्रइनके विषयमे जो ध्यानमे आये सो लिखियेगा। 

'भावाथंप्रकाश' भ्रन्थ हमने पढ़ा है, उसमे सम्प्रदायके विवादका कुछ समाधान हो सके ऐसी 
रचना की है, परन्तु तारतम्यसे वस्तुत: वह ज्ञानवानकी रचना नही है, ऐसा मुझे लगता है। 


श्री डगरने 'अखे पुरुष एक वरख हे', यह सवेया लिखाया है, उसे पढा है। श्री डुगरको ऐसे 
सवेयोंका विशेष अनुभव है। तथापि ऐसे सबैयोंमे भी प्राय छाया जैसा उपदेश देखनेमे आता है, और 
उससे अमुक निर्णय किया जा सकता है, ओर कभो निर्णय किया जा सके तो वह पूर्वापर अविरोध रहता 
है, ऐसा प्राय. ध्यानमे नही आता । जीवके पुरुषाथंधमंको कितने ही प्रकारसे ऐसी वाणी बलवान करती 
है, इतना उस वाणीका उपकार कितने ही जीवोकी प्रति होना सम्भव है। 

श्री नवलूचंदकी अभी दो चिट्टियाँ आयी थी, कुछ धर्म-प्रकारको जाननेकी अभी उन्हे इच्छा 
हुई है. तथापि उसे अभ्यासवत्‌ और द्रव्याकार जेसी अभो समझना योग्य है। यदि किसो पूव॑के 
कारणयोगसे इस प्रकारके प्रति उनका ध्यान बढ़ेगा तो भावपरिणामसे धमंविचार हो सके ऐसा उनका 
क्षयोपशम है । 

आपके आजके पत्रमे श्री डुगरने जो साखी लिखवायी हे, *व्यवहारनी झा पादडे पांदडे 
परजढछ्ी' यह पद जिसमे पहला है वह यथार्थ है। उपाधिसे उदासीन चित्तको धोरताका हेतु हो ऐसी 
साखो है । 

आपका और श्री डगरका यहाँ आनेका विशेष चित्त है ऐसा लिखा उसे विशेषतः जाना। श्री 
ड्गरका चित्त ऐसे प्रकारमे कई बार शिथिल होता है, वेसा इस प्रसंगमे करनेका कारण दिखायी नहीं 
देता । श्री डगरको द्रव्य (बाहर) से मानदशा ऐसे प्रसगमे कुछ आडे आती होनी चाहिये, ऐसा हमे छगता 
है, परन्तु वह ऐसे विचारवानको रहे यह योग्य नही है, फिर दूसरे साधारण जीवोके विषयमें वेसे दोषकी 
निवृत्ति सत्सगसे भी कैसे होगी ? 

हमारे चित्तमे एक इतना रहता है कि यह क्षेत्र सामान्यतः अनाय॑ चित्त कर डाले ऐसा है। ऐसे 
क्षेत्रमे सत्समागमका यथास्थित लाभ लेना बहुत कठिन पड़ता है, क्योकि आसपासके समागम, लोक- 
व्यवहार सब प्रायः विपरीत ठहरे, और इस कारणसे प्रायः कोई मुमुक्षुजीव यहाँ चाहकर समागमके लिये 
आनेकी इच्छा करता हो उसे भी उत्तरमें “ना” लिखने जेसा होता है, क्योकि उसके श्रेयको ब!धा न होने 
देना योग्य है। आपके और श्री डुगरके आनेके सम्बन्धमे इतना सब विचार तो चित्तमे नही होता, परन्तु 
कुछ सहज होता है । यह सहज विचार जो होता है वह ऐसे कारणसे नहीं होता कि यहाँका उदयरूप 
उपाधियोग देखकर हमारे प्रति आपके चित्तमे कुछ विक्षेप हो; परन्तु ऐसा रहता है कि आपके तथा श्री 
डुगर जेसेके सत्समागमका लाभ क्षेत्रादिकी विपरीततासे यथायोग्य न लिया जाये, इससे चित्तमे खेद आ 


१. अक्षय पुरुष एक वृक्ष है २. व्यवह्ारकी ज्वाला पसे-पत्तेपर प्रज्वलित हुई । 


डर श्रोमद्‌ शजबमत 


जाता है। यद्यपि आपके आनेके प्रसंगमें उपाधि बहुत कम की जा सकेगी, तथापि आसपासके साधन 
सत्समाग़मकों और निवृत्तिको वर्धभान करनेवाले नहीं हे, इससे जित्तमें सहज खेद होता है। इतना 
लिखनेसे क्ित्तमे आया हुआ एक विचार लिखा है ऐसा समझना। परन्तु आपको अथवा श्री डुगरकों 
रोकने संबंधी किसो भी आक्षयसे नहीं लिखा है; परन्तु इतना आशय चित्तमे है कि यदि श्री डु गरका 
चित्त आनेके प्रति कुछ शिथिलू दिखायी दे तो आप उसपर विशेष दबाव न डालें, तो भी आपत्ति नही है, 
क्योंकि श्री डुगर आदिके समागमकी विशेष इच्छा रहती है, और यहाँसे कुछ समयके लिये निवृत्त हुआ 
जा सके तो वेसा करनेकी इच्छा है, तो श्री डुग़रका समाग्रम किसी दूसरे निवृत्तिक्षेत्रमें होगा ऐसा 
लगता है। 
आपके लिये भी इसो प्रकारका विचार रहता है, तथापि उसमे भेद इसना होता है कि आपके 
आनेसे यहाँकी कई उपाधियाँ अल्प कैसे की जा सके ? उसे प्रत्यक्ष दिखाकर, तत्सम्बन्धी विचार लेनेका 
हो सकता है। जितने अंक्षमे श्री सोभागके प्रति भक्ति है, उतने ही अंशर्में श्री डुगरके प्रति भक्ति है, 
इसलिये उन्हे इस उपाधिसबंधी विचार बतानेसे भी हम पर तो उपकार है | तथापि श्री डुगरके चिचयमे 
कुछ भी विक्षेप होता हो और यहाँ अनिच्छासे आना पड़ता हो तो सत्समागम यथायोग्य नही हो सकता। 
वेसा न होता हो तो श्री डुगर और श्री सोमभागको यहाँ आनेमे कोई प्रतिबन्ध नही है। यही बिनती। 
आ० स्व० प्रणाम । 
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शरण (आश्रय) और निश्चय कतंव्य है। अधीरतासे खेद कतंव्य नहीं है। चित्तको देहादिके 
भयका विक्षेप भी करना योग्य नहीं है। अस्थिर परिणामका उपदशम करना योग्य है। 


आ० स्व प्र० 
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अपारवत्‌ संसारससुद्रसे तारनेबाले सद्धसंका निष्कारण करुणासे जिसने उपदेश किया है, उस 
शानीपुरुषके उपकारको नमस्कार हो ! नमस्कार हो ! 
परम स्नेही श्री सोभागके प्रति, श्री सायला । 

यथायोग्यपूर्वंक विनती कि--आपका लिखा एक पत्र कल मिल्य है । आपके तथा श्री डु गरके यहाँ 
आनेके विचार सम्बन्धी यहाँसे एक पत्र हमने लिखा था उसका अथे कुछ और समझा गया मालूम होता 
है । उस पत्रमे इस प्रसंगमे जो कुछ लिखा है उसका संक्षेपमे भावार्थ इस प्रकार है-- 

मुझे प्रायः निवृत्ति मिल सकतो है, परन्तु यह क्षेत्र स्वभावसे प्रवृत्तिविशेषवाला है, जिससे निवुत्ति- 
क्षेत्रमे सत्समागमसे जैसा आत्मपरिणाभका उत्कर्ष हो, वेसा प्राय: प्रवृत्तिविशेष क्षेत्रमे होना कठिन पड़ता 
है। बाकी आप अथवा श्री डुगर अथवा दोनों आये उसमे हमे कोई आपत्ति नही है। प्रवृत्ति बहुत कम 
की जा सकती है; परन्तु श्री डुगरका चिक् आनेमें कुछ विशेष शिथिल हो तो आग्रहसे न लायें तो भी 
आपल्ति नही है, क्योंकि उस तरफ थोड़े समयमे समागम होनेका कदाचित्‌ योग हो सकेगा । 

इस प्रकार लिखनेका आशय था। आप अकेले ही आयें और श्री डुगर न आयें मथवा हमें अभी 
निवृत्ति नहीं है, ऐसा लिखनेका आशय नहीं था। माज्र निवृत्तिक्षेत्रमें किसी तरह समागम होनेके विषयमे 
विशेषता लिखी है। कभी विचारवानको तो प्रवृत्तिक्षेत्रमें सत्समागम विशेष लाभकारक हो पड़ता है। 
ज्ञानीपुरुषकी भीड़मे निर्मलूदशा देखना बनता है। इत्मादि निमिस्तसे किशोष लाभकारक भी होता है। 


२८ वाँ वर्ष इं७३ 


आप दोनों अथवा आप कब आयें, इस विषयमे मनमे कुछ विचार आता है, जिससे अभी यहाँसे 
कुछ विचार सूचित करने तक आनेमें विलम्ब करेगे तो आर्पत्ति नहों है। 


परपरिणतिके कार्य करनेका प्रसग रहे और स्वपरिणतिमे स्थिति रखे रहना, यह श्री आनंदधनजीने 
जो चौदहवे जिनेंद्रकी सेवा कही है उससे भी विशेष दुष्कर है। ॥॒ 
शानीपुरुषको जबसे नौ बाड़से विशुद्ध ब्रह्मचयंकी दशा रहतो है तबसे जो संयमसुख प्रगठ होता 
है बह अवर्णनीय है। उपदेशमार्ग भी उस सुखके प्रगट होनेपर प्ररूपण करने योग्य है। श्री डुगरको 
अत्यन्त मवितिसे प्रणाम । 
आ० स्व० प्रणाम । 
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परम स्नेही श्री सोभागके प्रति, श्री सायला । 
तीन दिन पहिले आपका लिखा पत्र मिला है। यहाँ आनेके विचारका उत्तर मिलने तक उपशम 
किया है ऐसा लिखा, उसे पढ़ा है। उत्तर मिलने तक आनेका विचार बंद रखनेके बारेमें यहाँसे लिखा था 
उसके मुख्य कारण इस प्रकार हैं-- 
यहाँ आपका आनेका विचार रहता है, उसमे एक हेतु समागम-लाभका है और दूसरा अनिच्छ- 
नीय हेतु कुछ उपाधिके सयोगके कारण व्यापारके प्रसंगसे किसीको मिलनेका है। जिस पर विचार करते 
हुए अभी आनेका विचार रोका जाये तो भी आपत्ति नही है ऐसा लगा, इसलिये इस प्रकारसे लिखा 
था | समायमयोग प्राय. यहाँसे एक या डेढ महीने बाद कुछ निवृत्ति मिलना सम्भव है तब उस तरफ 
होना सम्भव है। और उपाधिके लिये अभी त्रंबक आदि प्रयासमे हैं। तो आपका उस पभ्रसंगसे आनेका 
विशेष कारण जेसा तुरतमें नहीं है। हमारा उस तरफ आनेका योग होनेमें अधिक समय जाने जेसा 
दिखायी देगा तो फिर आपको एक चक्कर लगा जानेका कहनेका चित्त है। इस विषयमे जो आपके ध्यानमे 
आये सो लिखियेगा । 


कई बडे पुरुषोके सिद्धियोग सम्बन्धी शास्त्रमे बात आती है, तथा लोककथामे वेसी बाते सुनो 
जातो है| उसके लिये आपको संशय रहता है, उसका सक्षेपमे उत्तर इस प्रकार है -- 


अष्ट महासिद्धि आदि जो जो सिद्धियाँ कही हैं, &* आदि मंत्रयोग कहे है, वे सब सच्चे हैं । 
आत्मेदवर्यकी तुलनामे ये सब तुच्छ हैं । जहाँ आत्मस्थिरता है, वहाँ सब॑ प्रकारके सिद्धियोग रहते है | 
इस कालमे वेंसे पुरुष दिखायी नही देते, इससे उनकी अप्रतोति होनेका कारण है, परन्तु वतंमानमे किसी 
जीवमे ही बैसो स्थिरता देखनेमे आती है | बहुतसे जोवोमे सत्त्वकी न्‍्यूनता रहती है, और उस कारणसे बेसे 
चमत्कारादि दिखायी नही देते, परन्तु उनका अस्तित्व नही है, ऐसा नही है । आपको शंका रहती है, यह्‌ 
आदइचर्थ लगता हैं। जिसे आत्मप्रतोति उत्पन्न हो उसे सहज हो इस बातकी नि शंकता होतो है, क्योंकि 
आत्मामें जो सामथ्यं है, उस सामथ्यंके सामने इस सिद्धिलब्धिकी कुछ भी विशेषता नहीं है । 

ऐसे प्रदन आप कभी कभी लिखते हैं, उसका क्या कारण है, बह लिखियेगा । इस प्रकारके प्रइन 
विधारवानको कंयों हो ? श्री डु गरको नमस्कार। कुछ ज्ञानवार्ता लिखियेगा । 





६० 


कछेड धीमद्‌ राजचन्त 
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मनमे जो रागद्वेषादिके परिणाम हुआ करते हैं उन्हें समयादि पर्याय नहीं कहा जा सकता, क्योंकि 
समयकी अत्यन्त सूक्ष्मता है, और मनपरिणामकी वेसी सूक्ष्मता नहीं है। पदार्थंका अत्यन्तसे अत्यन्त 
सुक्षमपरिणतिका जो प्रकार है, वह समय है। 

रागद्वेषादि विचारोंका उड्धूब होना, यह जीवके पूर्बोपाजित कर्मोंके योगसे होता है, वर्तमानकालमें 
आत्माका पृरुषार्थ उसमे कुछ भी हानिव्िमें कारणरूप है, तथापि वह विचार विशेष गहन है | 

श्री जिनेन्द्रने जो स्वाध्याय-काल कहा है, वह यथार्थ है। उस उस (अकालके) प्रसंगमे प्राणादिका 
कुछ संधिभेद होता है। चित्तको विक्षेपनिमित्त सामान्य प्रकारसे होता है, हिसादि योगका प्रसंग होता 
*3 कोमल परिणाममें विध्नभूत कारण होता है, इत्यादिके आश्रयसे स्वाध्यायका निरूपण 

है। 

अमुक स्थिरता होने तक विशेष लिखना नही हो सकता, तो भी जितना हो सका उतना प्रयास 

करके ये तीन चिट्ठियाँ लिखी हैं । 





६०३ बंबई, जेठ सुदी १०, रवि, १९५१ 

ज्ञानीपुरुषको जो सुख रहता है, वह निजस्वभावमें स्थितिका रहता है। बाह्मपदार्थमें उन्हें सुख बुद्धि 
नहीं होती, इसलिये उस उस पदार्थसे ज्ञानीको सुखदुःखादिकी विशेषता या न्यूनता नही कहो जा सकती । 
यद्यपि सामान्यरूपसे शरीरके स्वास्थ्यादिसि साता और ज्वरादिसे असाता ज्ञानी और भज्ञानी दोनोको 
होती है, तथापि ज्ञानीके लिये वह-वह प्रसंग हषविषादका हेतु नहीं होता, अथवा ज्ञानके तारतम्यमे यदि 
न्यूनता हो तो उससे कुछ हषंबिषाद होता है, तथापि सबंधा अजागृतताकों पाने योग्य ऐसा हषंविषाद 
नहीं होता | उदयबलसे कुछ वेसा परिणाम होता है, तो भी विचारजागृतिके कारण उस उदयको क्षीण 
करनेके प्रति ज्ञानीपुरुषका परिणाम रहता है। 

थायुकी दिशा बदल जानेसे जहाज दूसरी तरफ चलने लगता है, तथापि जहाज चलानेवाला जैसे 
उस जहाजको अभीष्ट मार्गकी ओर रखनेके प्रयत्ममे ही रहता है, वेसे ज्ञानीपुरुष मन, बचन आदिके 
योगको निजभावमे स्थिति होनेकी ओर ही लगाते है, तथापि उदयवायुयोगसे यत्किचित्‌ दशाफेर हो जाता 
है, तो भी परिणाम, प्रयत्न स्वधमंमे रहता है । 

जानी नि्धंन हो अथवा धनवान हो, अज्ञानो निधंन हो अथवा धनवान हो, ऐसा कुछ नियम नहीं 
है। पूर्वनिष्पन्न शुभाशुभ करममके अनुसार दोनोंको उदय रहता है। ज्ञानी उदयमे सम रहते है; अज्ञानी 
हष॑विषादको प्राप्त होता है। 

जहाँ सम्पूर्ण ज्ञान है वहाँ तो स्त्री आदि परिग्रहका भी अप्रसंग है। उससे न्यूज भूमिकाकी ज्ञान- 
दक्षामें (चोथे, पांचवे गुणस्थानमें जहाँ उस योगका प्रसंग सम्भव है, उस दक्षामे) रहनेवाले शानी-- 
सम्यग्दृष्टिको स्त्री आदि परिग्रहुकी प्राप्ति होती है। 





दण्ड बंबई, जेठ सुदी १२, बुध, १९५१ 
ढ्कँ 
मुनिको वचनोकी पुस्तक (आपने जो पत्रादिका संग्रह लिखा है वह) पढ़नेकी इच्छा रहती है। 
मैजनेमें आपत्ति नहीं है। यही बिनती । 
आ० स्थ० प्रणाम | 


३२८ वा वर्ष हर 


६०५ बंबई, जेठ वदी २, १९५१ 
सविस्तर पत्र लछिखनेका विचार था, तदनुसार प्रवृत्ति नहीं हो सकी । अभो उस तरफ कितनी 
स्थरता होना सम्भव है ? चोमासा कहाँ होना सम्भव है ? उसे सूचित कर सकें तो सूचित कीजियेगा। 


पत्रमें तोन प्रघम लिखे थे, उनका उत्तर समागममें दिया जा सकने योग्य है। कदाचित्‌ थोड़े 
समयके बाद समागमयोग होगा । 
विचारवानको देह छूटने सम्बन्धो ह्षविषाद योग्य नहीं है। आत्मपरिणामकी विभावता ही 


3०४30 वही मुख्य मरण है। स्वभावसन्मुखता तथा उसको दृढ़ इच्छा भी उस ह॒षविषादको दूर 
करती है। 





६०६ बंबई, जेठ वदी ५, बुध, १९५१ 
सर्वमें समभावकी इच्छा रहती है। 
"ए श्रीपाब्दनो रास करंतां, ज्ञान अमृत रस वृठघो रे, मुज० 


-श्री यक्षोविजयजी | 

परम स्नेही श्री सोभाग, श्री सायछा । 

जो उदयके प्रसंग तीव्र वेराग्यवानको शिथिल करनेमे बहुत बार फलीभूत होते है, वेसे उदयके 
प्रसंग देखकर चित्तमे अत्यन्त उदासीनता आती है। यह संसार किस कारणसे परिचय करने योग्य है ? 
तथा उसकी निवृत्ति चाहनेवाले विचारवानको प्रारब्धवशात्‌ उसका प्रसंग रहा करता हो-तो उस प्रारब्ध- 
का हर दुसरे प्रकारसे शीघ्रतासे वेदन किया जा सकता है या नहीं ? उसे आप तथा श्री डु गर विचारकर 
लिखियेगा। 

जिन तीर्थकरने ज्ञानका फल विरति कहा है उन तीर्थंकरको अत्यन्त भक्तिसे नमस्कार हो ' 

इच्छा न करते हुए भी जीवकों भोगना पडता है, यह पूवंकर्मके सम्बन्धको यथार्थ सिद्ध करता 
है । यही विनती । आ० स्व० दोनोको प्रणाम । 


६०७ बंबई, जेंठ वदी ७, १९०५१ 





श्री मुनि, 
*जंगमनी जुक्ति तो सर्वे जाणीएं, समोप रहे पण शरीरनो नहीं संग जो; 
'एकांते बसथु' रे एक ज आसने, भूल पड़े तो पड़े भजनमां भंग जो; े 
--ओधवजी अबब्शा ते साधन शु करे ? 





६०८ बंबई, जेंठ वदी १०, सोम, १९५१ 
तथारूप गंभीर वाक्य नही है, तो भी आशय गंभीर होनेसे एक लौकिक वचनका आत्मामे अभो 
बहुत बार स्मरण हो आता है, वह वाक्य इस प्रकार है-->“रांडो रए, मांडो रुए, पण सात भरतारवाब्डी 


१ भाबार्थ--इस श्रीपालके रासको लिखते हुए ज्ञानामृत रस बरसा है । 

२. भावार्थ--जंगम अर्थात्‌ आत्माकी सभी युक्‍क्तियाँ हम जानती है। शरीरमे रहते हुए भी उसका संग 
नही है, उससे भिन्‍न हैं । मुमुक्षु किवा साधक एकातमें असंग होकर एक ही आसनपर स्थिर होकर रहे । यदि उस 
समय अन्य विचार-सकल्प-विकल्प उठ खडे हो तो भक्तिसाधनमे भग पड़ जाये । ओघबजी ! अबला बह साधन 
कैसे करे ? 

३. रॉड रोए, सुहागन रोए, परन्तु सात भर्तारवाली तो मुँह ही न खोके । 


तो मोड ज न उधाड़े / वाक्य गंभीर न होनेसे लिखनेकी प्रवृत्ति न होती, परन्तु आशय गंभीर होनेसे और 


अपने विषय्रमें विज्ेष विचारणीम दीखनेसे, आपको पत्र रिखनेका स्मरण हो आनेसे यह वाक्य लिखा है, 
इसपर अथाशक्ति विचार क्रीजियेगा | यही विनती । लि० रायचंदके प्रणाम विदित हो । 


६०९ बंबई, जेठ, १९५१ 

१. सहजस्वरूपसे जीवकी स्थिति होना, इसे श्री वीतराग 'मोक्ष' कहते है । 

२ जीव सहजस्वरूपसे रहित नही है, परन्तु उस सहजस्वरूपका जीवको मात्र भान नहीं है, जो 
भान होना , वही सहृजस्वरूपसे स्थिति है | 

३ संगके योगसे यह जीव सहजस्थितिको भूल गया है, सगकी निवृत्तिस सहजस्वरूपका अपरोक्ष 
भान प्रगट होता है। 

४ इसीलिये सव॑ तीर्थंकरादि ज्ञानियोने असंगता ही सर्वोत्कृष्ट कही है, कि जिसमे सर्व आत्म- 
साधन रहे है| 

५, स्व जिनागममे कहे हुए वचन एक मात्र असंगतामे ही समा जाते है, क्योकि वह होनेके लिये 
ही वे सर्व वचन कहे हैं। एक परमाणुसे लेकर चौदह राजलोककी और निमेषोन्मेषसे लेकर शेलेशीअवस्था 
पर्यतकी सब क्रियाओका जो वर्णन किया गया है, वह इसो असंगताको समझानेके लिये किया है। 

६. स्व भावसे असंगता होना, यह सबसे दुष्करसे दृष्कर साधन है, और वह निराश्रयतासे सिद्ध 
होना अत्यन्त दृष्कर है। ऐसा विचारकर श्रो तीर्थकरने सत्सगको उसका आधार कहा है, कि जिस सत्सँंगके 
योगसे जीवको सहजस्वरूपभूत असंगता उत्पन्न होती है। 

७ वह सत्संग भी जीबको कई बार प्राप्त होनेपर भी फलवान नही हुआ, ऐसा श्री वोतरागने 
कहा है, क्योकि उस सत्संगको पहचानकर इस जीवने उसे परम हितकारी नही समझा, परमस्नेहसे उसकी 
उपासना नही की, ओर प्राप्तका भी अप्राप्त फलवान होनेयोग्य संज्ञासे विसज॑न किया है, ऐसा कहा है। 
यह जो हमने कहा है उसी बातकी विचारणासे हमारे आत्मामे आत्मगुणका आविर्भाव होकर सहज 
समाधिपयंत प्राप्त हुए, ऐसे सत्संगको मै अत्यंत अत्यंत भक्तिसे नमस्कार करता हूँ । 

८. अवश्य इस जीवको प्रथम सब साधनोकों गौण मानकर निर्वाणके मुख्य हेतुभूत सत्सगकी ही 
सर्वापंणतासे उपासना करना योग्य है; कि जिससे सर्व साधन सुलभ होते है, ऐसा हमारा आत्मसाक्षा- 
त्कार है | 

९, उस सत्सगके प्राप्त होनेपर यदि इस जीवको कल्याण प्राप्त न हो तो अवश्य इस जीवका ही 
दोष है, क्योंकि उस सत्सगके अपूर्व, अलृम्य और अत्यंत दुर्लभ योगमे भी उसने उस सत्संगके योगके 
बाधक अनिष्ट कारणोका त्याग नही किया । 

१०. मिथ्याग्रह, स्वच्छन्दता, प्रमाद और इन्द्रियविषयकी उपेक्षा न की हो तभी सत्संग फलवान 
नहीं होता, अथवा सत्संगमे एकनिष्ठा, अपूर्वभक्ति न की हो तो फलवान नहीं होता। यदि एक ऐसी 
अपूवंभक्तिसे सत्सगकी उपासना की हो तो अल्पकालमे मिथ्याग्रहादिका नाश हो और अनुक्रमसे जीव सर्व 
दोषोसे मुक्त हो जाये । 

११ सत्संगकी पहचान होना जीबको दुलेभ है । किसी महान पृण्ययोगसे उसकी पहच्नान होनेपर 
निशचयसे यही सत्संग, सत्पुरुष है, ऐसा साक्षीभाव उत्पन्न हुआ हो, वह जीव तो अवध्य ही प्रवृत्तिका संकोक् 
करे; अपने दोषोंको क्षण क्षणमें, कार्य कार्यमे और प्रसंग प्रसंगमे तीक्षण उपयोगसे देखे; देखकर उन्हें 





१८ माँ बर्ष २७ 


परिक्षीण करे; और उस सत्संगके लिये देहत्याग करनेका योग होता हो तो उसे स्वीकार करे; परन्तु 
उससे किसी पदा्थंमे विशेष भक्तिस्नेह होने देना योग्य नहीं है। तथा प्रमादवश रसगारव आदि दोषोंसे 
उस सत्संगके प्राप्त होनेपर पुरुषार्थथमं मंद रहता है, और सत्संग फलवान नही होता, ऐसा जानकर 
पुरुषाथंबीयंका गोपन करन्त्र योग्य नही है । 


१२ सत्संगकी अर्थात्‌ सत्पुरषकी पहचान होनेपर भी यदि वह योग निरंतर न रहता हो तो सत्मंगसे 
प्राप्त हुए उपदेशका ही प्रत्यक्ष सत्पुरुषके तुल्य समझकर विचार करना तथा आराधन करना कि जिस 
आराधनसे जीवको अपूर्व सम्यक्त्व उत्पन्न होता है । 


१३ जीवको मुख्यसे मुख्य और अवश्यसे अवश्य यह निश्चय रखना चाहिये कि मुझे जो कुछ 
करना है वह आत्माके लिये कल्याणरूप हो, उसे हो करता है, और उसीके लिये इन तोन योगोंकी उदय- 
बलसे प्रवृत्ति होती हो तो होने देना, परन्तु अन्तमे उस त्रियोगसे रहित स्थिति करनेके लिये उस प्रवृत्तिका 
संकोच करते करते क्षय हो जाये, यही उपाय कर्तव्य है। वह उपाय मिथ्याग्रहका त्याग, स्वच्छ॑दताका 
त्याग, प्रमाद और इन्द्रियविषयका त्याग, यह मुख्य है। उसे सत्मंगके योगमे अवश्य आराधन करते ही 
रहना, और सत्सगकी परोक्षतामे तो अवध्य अवदय आराधन किये हो जाना, क्योकि सत्संगके प्रसगमे तो 
यदि जीवकी कुछ न्यूनता हो तो उसके निवारण होनेका साधन सत्मंग है, परन्तु सत्संगकी परोक्षतामें तो 
एक अपना आत्मबल ही साधन है। यदि वह आत्मबल सत्सगसे प्राप्त हुए बोधका अनुसरण न॒ करें, 
उसका आचरण न करे, आचरणमे होनेवाले प्रमादको न छोडे, तो किसी विन भी जीवका कल्याण न हो | 

संक्षेपमें लिखे हुए ज्ञानीके मार्गके आश्रयके उपदेशक इन वाक्योंका मुमुक्षुजीवकों अपने आत्मामे 
निरंतर परिणमन करना योग्य है, जिन्हे हमने अपने आत्मगुणका विशेष विचार करनेके लिये शब्दोंमे 
लिखा है| 





६१० बंबई, आषाढ़ सुदी १, रवि, १९५१ 
लगभग पंद्रह दिन पहले एक और आज एक ऐसे दो पत्र मिले हे। आजके पत्नसे दो प्रइन जाने 
है । संक्षेपमें उनका समाधान इस प्रकार है-- 


(१) सत्यका ज्ञान होनेके बाद मिथ्याप्रवृत्ति दूर न हो, ऐसा नहीं होता । क्योकि जितने अंभमें 
सत्यका ज्ञान हो उतने अंश॑मे मिथ्याभावप्रवृत्ति दूर हो, ऐसा जिनेद्रका निश्चय है। कभी पूर्व प्रारब्धसे 
बाह्य प्रवुत्तिक उदय रहता हो तो भी मिथ्या प्रवृत्तिमे तादात्म्य न हो, यह ज्ञानका लक्षण है और 
नित्यप्रति मिथ्या प्रवृत्ति परिक्षीण हो, यही सत्य ज्ञानकी प्रतीतिका फल हू | मिथ्या प्रवृत्ति कुछ भी दूर न 
हो, तो सत्यका ज्ञान भो सम्भव नहीं है| 

(२) देवलोकमेसे जो मनुष्यलोकमे आये, उसे अधिक लोभ होता है, इत्यादि कहा है वह 
सामान्यतः है, एकांत तहीं है । यही विनती | 

६११ बम्बई, आषाढ सुदी १, रवि, १९५१ 

जेसे अमुक वनस्पतिकी अमुक ऋतुमे उत्पत्ति होती है, वेसे अमुक ऋतुमे विपरिणाम भी होता है। 

सामान्यतः आमके रस-स्पर्शका विपरिणाम आर्ब्रा नक्षत्रमें होता है। आर्द्रों नक्षत्रके बाद जो आम उत्पन्न 

होता है उसका विपरिणामकाल आर्द्रा नक्षत्र है, ऐसा नही है। परन्तु सामान्यतः चेत्र, वेशाख आदि 
मासमें उत्पन्न होनिवाले आमकी आर्द्रा नक्षत्रमें विषरिणामिता सम्भव है | 





डं८० शोमद्‌ राजजन 


आपको तथा श्री डुगरकों उपर्युक्त बोलोपर यथाद्क्ति विशेष विचार करना योग्य है। तस्सम्बन्धो 
पत्रद्वारा आपसे लिखाने योग्य लिखियेगा | अभी यहाँ उपाधिकी कुछ न्यूनैता है। यही विनती | 
आा० स्व० यथायोग्य । 





६१६ अंबई, आपाढ वदी, रवि, १०५१ 
खीमदू धोतरागको नमस्कार 


शुमेच्छासम्पन्न भाई अंबालाल तथा भाई त्रिभोवनके प्रति, श्री स्तम्भतीथे । 


भाई अंबालालके लिखे चिट्ठी-पत्र तथा भाई त्रिभोवनका लिखा पत्र मिला है। अमुक भात्मदशाके 
कारण विशेषतः लिखना, सूचित करना नही हो पाता। जिससे किसी मुमुक्षुको होने योग्य लाभमें मेरो 
तरफसे जो विलम्ब होता है, उस विलम्बको निवृत्त करनेकी थधुत्ति होती है, परन्तु उदयके किसी योगसे 
अभी तक वैसा ही व्यवहार होता है। 


आषाढ वदी २ को इस क्षेत्रसे थोडे समयके लिये निवुत्त हो सकनेकी सम्भावना थी, उस समयके 
आसपास दूसरे कार्यका उदय प्राप्त होनेसे लगभग आषाढ़ वदी ३० तक स्थिरता होना सम्भव है। यहांसि 
निकलकर ववाणिया जाने तक बीचमे एकाघ दो दिनकी स्थिति करना चित्तमें यथायोग्य नही लगता । 
बवाणियामे कितने दिनकी स्थिति सम्भव है, यह अभी विचारमे नहीं आ सका है, परन्तु भादों सुदी 
दशमीके आसपास यहाँ आनेका कुछ कारण सम्भव है और इससे ऐसा लगता है कि ववाणिया श्रावण 
सुदी १५ तक अथवा श्रावण वदी १० तक रहना होगा। लौटते समय श्रावण बदी दशमोको ववाणियासे 
निकलना हो तो भादो सुदो दशमी तक बीचमे किसी निवृत्तिक्षेत्रमे रूकना बन सकता है। अभो इस 
सम्बन्धसे अधिक विचार करना अदाक्य है । 

अभी इतना विचारमे आता है कि यदि किसी निवृत्तिक्षेत्रमे रुकना हो तो भी मुमुक्षु भाइयोसे 
अधिक प्रसंग करनेका मुझसे होना अशक्य है, यद्यपि इस बातपर अभी विशेष विचार होना सम्भव है। 


सत्समागम ओर सत्शास्त्रका लाभ चाहनेवाले मुमुक्षुओंको आरम्भ परिग्रह और रसस्वादादिका 
प्रतिबन्ध कम करना योग्य है, ऐसा श्री जिनादि महापुरुषोने कहा है। जब तक अपने दोष विचारकर 
उन्हे कम करनेके लिये प्रवुत्तिशील न हुआ जाये तब तक सत्पुरुषका कहा हुआ मार्ग परिणाम पाना कठिन 
है । इस बातपर ममुक्षु जीवको विशेष विधार करना योग्य है। 
निवृत्तिक्षेत्रमे रुकने सम्बन्धी विचारको अधिक स्पष्टतासे सूचित करना सम्भव होगा तो करूँगा । 
अभी यह बात मात्र प्रसंगसे आपको सूचित करनेके लिये लिखी है, जो विचार अस्पष्ट होनेसे दूसरे मुमुक्षु 
भाइयोंको भी बताना योग्य नहीं है। आपको सूचित करनेमे भी कोई राग हेतु नहीं है। यही विनती | 
आ० स्व० यथायोग्य | 





६१७ बंबई, आपषाढ़ वदी ७, रवि, १९५१ 
55 नमो वीतैरागाय 
सत्संगनैष्ठिक श्री सोभाग, श्री सायका । 
आपका और श्री लहेराभाईका छिखा पत्र मिला है! 
इस भरतक्षेत्रमे इस कालमें केवलज्ञान सम्भव हे या नहीं ? इत्यादि प्रइ्न लिखें थे, उसके उत्तरमें 
आपके तथा श्री लहेराभाईके विचार, प्राप्त पत्रसे विश्ेष॑तः जॉनें हैं। इन प्रईंनीषर आंपर्की, लहेराभाईको 


२८ वां वर्ष डंट१ 


तथा श्री डुगरको विशेष विचार कतंव्य है। अन्य दशंनमे जिस प्रकारसे केवलज्ञानादिका स्वरूप कहा है, 
उसमें और जेनदशंनमे उस विषयका जो स्वरूप कहा है, उनमे कितना ही मुख्य भेद देखनेमे आता है, 
उन सबका विचार होकर समाधान हो तो आत्माको कल्याणके अंगभूत है, इसलिये इस विधयपर अधिक 
विचार हो तो अच्छा है| 

अस्ति' इस पदसे लेकर सब॑ भाव आत्माके ल्यि विचारणीय है। उसमे जो स्वस्वरूपकी प्राप्तिका 


हेतु है, वह मुख्यतः विचारणीय है, और उस विचारके लिये अन्य पदार्थके विचारकी भी अपेक्षा रहती है, 
उसके लिये वह भी विचारणीय है। 


परस्पर दर्शनोमे बडा भेद देखनेमे आता है। उन सबकी तुलना करके अमुक दर्शन सच्चा है ऐसा 
निर्धार सभी मुमुक्षुओंसे होना दृष्कर है, क्योंकि वह तुलना करनेकी क्षयोपशमशक्ति किसी ही जीवमे होती 
है। फिर एक दर्शन सर्वाशमे सत्य है और दूर्ग्रे दर्शन सर्वाशमे असत्य हैं ऐसा विचारमे सिद्ध हो, तो 
दूसरे दर्शनकी प्रवृत्ति करनेवालेकी दशा आदि विचारणीय है, क्योकि जिसके वैराग्य-उपशम बलवान है, 
उसने सर्वथा असत्यका निरूपण क्यो किया होगा ? इत्यादि विचारणीय है | परन्तु सब जीवोसे यह विचार 
होना दुष्कर हें। और यह विचार कार्यकारी भा है, करने योग्य है। परन्तु वह किसी माहात्म्य- 
वानको होना योग्य हे । तब बाकी जो मुमुक्षुजीव है, उन्हे इस सम्बन्धमे क्या करना योग्य है ? यह भी 
विचारणीय है । 


सब प्रकारके सर्वांग समाधानके बिना स्व कमंसे मुक्त होना अशक्य है, यह विचार हमारे चित्तमें 
रहा करता है, ओर सर्व प्रकारका समाधान होनेके लिये अनंत्काल पुरुषार्थ करना पडता हो तो प्रायः 
कोई जीव मुक्त नही हो सकता । इसलिये यह मालूम होता है कि अल्पकालमे उस सब प्रकारके समा- 
धानका उपाय होना योग्य है, जिससे मुमुक्षुजीवको निराशाका कारण भी नही है। 
श्रावण सुदी ५-६ के बाद यहाँसे निवृत्ति हो सके ऐसा मालूम होता है, परन्तु यहाँसे जाते समय 
बीचमे रुकना योग्य है या नही ? यह अभो तक विचारमे नहीं आ सका है। कदाचित्‌ जाते या लौटते 
समय बीचमे रुकना हो सके, तो वह किस क्षेत्रमे हो सके, यह अभी स्पष्ट विचारमे नही आता | जहाँ 
क्षेत्रस्पर्शना होगो वहाँ स्थिति होगी । 
आ० स्व० प्रणाम | 





६१८ बंबई, आषाढ वदी ११, गुरु, १९५१ 
परमार्थनैष्ठिकादि गुणसम्पन्न श्री सोभागके प्रति, 


पत्र मिला है। केवलज्ञानादिके प्रश्नोत्तरका आपको तथा श्री डुंगर एवं लहेराभाईको यथाशक्ति 
विचार कतंव्य है । 
जिस विचारवान पुरुषकी दृष्टिमें संसारका स्वरूप नित्य प्रति कक्‍्लेशस्वरूप भासमान होता हो, 
सांसारिक भोगोपभोगमे जिसे विरसता जेसा रहता हो, उस विचारवानको दूसरी तरफ लोकव्यवहारादि, 
ब्यापारादिका उदय रहता हो, तो वह उदय प्रतिबंध इन्द्रियसुखके लिये नही परन्तु भात्महितके लिये 
दूर करना हो, तो दूर कर सकनेके क्या उपाय होने चाहिये ? इस सम्बन्धमे कुछ सूचित करना हो तो 
कीजियेगा | यही विनती । 
आ*» स्व० यधा4 


६१ 


डर आोसद्‌ रफ्लन्त 


द्श्ण बंबई, आषाढ वदी १४, रवि, १९५१ 
5 


नमो वीतरागाय 
सर्व प्रतिबंधसे मुक्त हुए बिना सर्व ढुःखसे मुक्त होना संभव नहीं है । 
परमार्थनैष्ठिक श्री सोभागके प्रति, श्री सायला । 


यहाँसे ववाणिया जाते हुए सायरा ठहरनेके संबंधमें आपकी विशेष इच्छा मालूम हुई है, और इस 
विषयमे कोई भो रास्ता निकले तो ठीक, ऐसा कुछ चित्तमे रहता था, तथापि एक कारणका विचार करते 
हुए दूसरा कारण बाधित होता हो वहाँ क्या करना योग्य है ? उसका विचार करते हुए जब कोई वेसा 
भाग देखनेमें नहीं आता तब जो सहजमे बन आये उसे करनेकी परिणति रहती है, अथवा आखिर कोई 
उपाय न चले तो बलवान कारण बाधित न हो वैस। प्रवर्तन होता है। बहुत समयके व्यावहारिक प्रसंगके 
कंटालेसे थोड़ा समय भी किसी तथारूप क्षेत्रमे निवृत्तिसे रहा जाये तो अच्छा, ऐसा चित्तमे रहा करता 
था। तथा यहाँ अधिक समय स्थिति होनेसे जो देहके जन्मके निमित्त कारण हैं, ऐसे मातापितादिके 
वचनके लिये, चित्तकी प्रियताके अक्षोभके लिये, तथा कुछ दुसरोके चित्तकी अनुपेक्षाके लिये भी थोडे दिनके 
लिये ववाणिया जानेका विचार उत्पन्न हुआ था | उन दोनो प्रकारके लिये कब योग हो तो अच्छा, ऐसा 
विचार करनेसे कोई यथायोग्य समाधान नही होता था | तत्सबधी विचारकी सहज हुई विगेषतासे अभी 
जो कुछ विचारकी अल्पता स्थिर हुई, उसे आपको सूचित किया था | सर्व प्रकारके असंगलक्ष्यके विचार- 
को यहाँसे अप्रसंग समझकर, दूर रखकर, अल्पकालकी अल्प असंगताका अभी कुछ विचार रखा है, वह 
भी सहज स्वभावसे उदयानुसार हुआ है । 


उसमें किन्‍्ही कारणोंका परस्पर विरोध न होनेके लिये इस प्रकार विचार आता है--यहाँसे 
श्रावण सुदीमे निवृत्ति हो तो इस बार बीचमें कही भी न ठहरकर सीधा ववाणिया जाना। वहाँसे 
हाकय हो तो श्रावण वदी ११ को वापिस लौटना और भादों सुदी १० के आसपास किसी निवृत्तिक्षेत्रमे 
स्थिति हो वेसे यथाशक्ति उदयको उपराम जेसा रखकर प्रवृत्ति करना | यद्यपि विशेष निवृत्ति, उदयका 
स्वरूप देखते हुए, प्राप्त होनी कठिन मालूम होती है, तो भी सामान्यतः जाना जा सके उतनी प्रवृत्तिमे न 
आया जाये तो अच्छा ऐसा लगता है । और इस बातपर विचार करते हुए यहाँसे जाते समथ रुकनेका 
विचार छोड देनेसे सुलभ होगा ऐसा लगता है। एक भी प्रसममे प्रवृत्ति करते हुए तथा लिखते हुए प्रायः 
जो अक्रियपरिणति रहती है, उस परिणतिके कारण अभी ठीक तरहसे सुचित नहीं किया जा सकता, तो 
भी आपकी जानकारीके लिये मुझसे यहाँ जो कुछ सूचित किया जा सका उसे सूचित किया है। यही विनती । 
श्री डुंगर तथा लहैराभाईकों यथायोग्य | सहजात्मस्वरूप यथायोग्य | 
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जन्मसे जिन्हे मति, श्रुत और अवधि ये तीन ज्ञान थे और आत्मोपयोगी वेराग्यदशा थी, अल्प- 

कालमें भोगकर्म क्षीण करके संयमको ग्रहण करते हुए मन.पर्याय नामके ज्ञानको जो प्राप्त हुए थे; ऐसे 
श्रीमद्‌ महावोरस्वामी भी बारह वर्ष और साढ़े छ मास तक मौन रहकर विचरते रहे । इस प्रकारका 
उनका प्रवतंन, उस उपदेशमार्गका प्रवतंन करते हुए किसी भी जीवको अत्यंतरूपसे विचार करके प्रवृत्ति 
करता योग्य है, ऐसी अखड शिक्षाका प्रतिबोध करता है । तथा जिनेंद्र जेसोने जिस प्रतिबन्धकी निवृत्तिके 
लिये प्रयत्न किया, उस प्रतिबन्धमे अजागृत रहने योग्य कोई भी जीव नही है ऐसा बताया है, तथा अनंत 
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आत्माथंका उस प्रवततनसे बोध किया है। जिस प्रकारके प्रति विचारकी विशेष स्थिरता रहती है, रखना 
योग्य है । 

जिस प्रकारका पूव॑प्रारब्ध भोगनेसे निवृत्त होना योग्य है, उस प्रकारका प्रारब्ध उदासीनतासे वेदन 
करना योग्य है, जिससे उस प्रकारके प्रति प्रवृत्ति करते हुए जो कोई प्रसग प्राप्त होता है, उस उस प्रसगमे 
जागृत उपयोग न हो, तो जीवको समाधिविराधना होनेमे देर नही लगती । इसलिये सर्व संगभावको मूल- 
रूपसे परिणामी करके भोगे बिना न छूट सके वेसे प्रसगके प्रति प्रवृत्ति होने देना योग्य है, तो भी उस 
प्रकारकी अपेक्षा जिससे सर्वांश असंगता उत्पन्न हो उस प्रकारका सेवन करना योग्य है। 


कुछ समयसे सहजप्रवृति और उदीरणप्रवृत्ति, इस भेदसे प्रवृत्ति रहती है । मुख्यतः सहजप्रवृत्ति 
रहती है। सहजप्रवत्ति अर्थात्‌ जो प्रारब्धोदयसे उत्पन्न होती हो, परन्तु जिसमे कतंव्य परिणाम नही है ! 
दूसरी उदीरणप्रवृत्ति वह है जो परार्थ आदिके योगसे करनी पड़ती है। अभी दूसरी प्रवृत्ति होनेमे आत्मा 
संकुचित होता है, क्योकि अपूर्व समाधियोगको उस कारणसे भी प्रतिबंध होता है, ऐसा सुना था तथा 
जाना था, और अभी वेसा स्पष्टरूपसे बेदन किया है। उत उन कारणोसे अधिक सम्ागममे आनेका, 
पत्रादिसे कुछ भी प्रइनोत्तरादि लिखनेका तथा दूसरे प्रकारसे परमार्थ आदिके लिखने-करनेका भी मंद होनेके 
पर्यायका आत्मा सेवन करता है। ऐसे पर्यायका सेवन किये बिना अपूर्व समाधिकी हानिका सम्भव था । 
ऐसा होनेपर भो यथायोग्य मंद प्रवृत्ति नही हुई । 

यहाँसे श्रावण सुदी ५-६ को निकलना संभव है, परन्तु यहाँसे जाते समय समागमका योग हो सकने 
योग्य नही है। और हमारे जानेके प्रसगके विषयमे अभी आपके लिये किसी दूसरेको भी बतानेका विशेष 
कारण नही है, क्योकि जाते समय समागम नही करनेके सम्बन्धमे उन्हे कुछ सशय प्राप्त होनेका सम्भव 
हो, जो न हो तो अच्छा । यही विनती । 
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आपके तथा दूसरे किन्‍्ही सत्समागमकी निष्ठावाले भाइयोको हमारे समागमकी अभिलाषा रहती है, 

यह बात ध्यानमे है, परन्तु अमुक कारणोसे इस विषयका विचार करते हुए प्रवृत्ति नही होती, जिन 

कारणोको बताते हुए भी चित्तको क्षोभ होता है | यद्यपि उस विषयमे कुछ भी स्पष्टतासे लिखना बन पाया 

हो तो पत्र तथा समागमादिकी प्रतीक्षा करानेकी और उसमे अनिश्चितता होती रहनेसे हमारी आरसे जो 

कुछ क्लेश प्राप्त होने देनेका होता है उसके होनेका सम्भव कम हो, परन्तु उस सम्बन्धमे स्पष्टतासे लिखते 

हुए भी चित्त उपशांत हुआ करता है, इसलिये जो कुछ सहजमे हो उसे होने देना योग्य भासित होता है । 

ववाणियासे लौटते समय प्राय समागमका योग होगा । प्रायः चित्तमे ऐसा रहा करता है कि अभी 

अधिक समागस भी कर सकने योग्य दशा नही है। प्रथमससे इस प्रकारका विचार रहा करता था, और 

वहू विचार अधिक श्रेयस्कर लगता था; परन्तु उदयवशात्‌ कितने हो भाइयोंका समागम होनेका प्रसंग 

हुआ; जिसे एक प्रकारसे प्रतिबन्ध होने जेसा समझा था, और अभी कुछ भी वेसा हुआ है, ऐसा लगता 

है। वर्तमान आत्मदशा देखते हुए उतना प्रतिबन्ध होने देने योग्य अधिकार मुझे सम्भव नहीं है। यहाँ 
कुछ प्रसंगसे स्पष्टा्थ बताना योग्य है। 

इस आत्मामे गुणकी विद्येष अभिव्यक्ति जानकर आप इत्यादि किन्‍्हीं मुमुक्षुमाइयोंको भक्ति रहती 

हो तो भी उससे उस भक्तिकी योग्यता मुझसे सम्भव है ऐसा समझनेंकी मेरी योग्यता नही है; क्योकि बहुत 

विचार,करते हुए वतंमानमे तो बेसा सम्भव रहता है, और उस कारणसे समाग्रमसे कुछ समय दूर रहने- 

का चित्त रहा करता है, तथा पत्रादि द्वारा प्रतिबन्धकी भो अनिच्छा रहा करती है। हस बातपर यथा- 


इ्ट्रं शीमदू राजचल्द्र 


शक्ति विचार करना योग्य है। प्रघन-समाधानादि लिखनेका उदय भी अल्प रहनेसे प्रवृत्ति तहीं हो सकती। 
तथा व्यापारहप उदयका वेदन करनेमे विशेष ध्यान रखनेसे भी उसका इस कालमे बहुत भार कम हो 
सके, ऐसे विचारसे भी दूसरे प्रकार उसके साथ आते जानकर भी मंद प्रवृत्ति होती है। पू्थंकथितके 
अनुसार लौटते समय प्राय समागम होनेका ध्यान रखँगा। 

एक विनती यहाँ करने योग्य है कि इस आत्मामे आपको गुणाभिव्यक्ति भासमान होती हो, और 
उससे अतरमे भक्ति रहती हो तो उस भक्तिका यथायोग्य विचारकर जैसे आपको योग्य लगे वेसे करने 
योग्य है, परन्तु इस आत्माके सम्बन्धमे अभी बाहर किसी प्रसगकी चर्चा होने देना योग्य नही है; क्योकि 
अविरतिरूप उदय हानेसे गुणाभ्िव्यक्ति हो तो भी लोगोको भासमान होना कठिन पड़े; और उससे 
बिराधना होनेका कुछ भी हेतु हो जाय; तथा पूर्व महापुरुषके अनुक्रमका ख़ण्डन करने जेसा प्रवतंन इस 
भात्मासे कुछ भी हुआ समझा जाय । 

इस पत्रपर यथाशक्ति विचार कीजियेगा और आपके समागमवासो जो कोई मुमुशुभाई हों, उनका 


अभी नही, असग भ्रसग्से अर्थात्‌ जिस समय उन्हे उपकारक हो सके बेसा सम्भव हो तब इस बातकी 
भोर ध्यान खीचियेगा । यही विनती । 
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अनतानुबंधी” का जो "दूसरा प्रकार लिखा है, तत्सम्बन्धी विशेषार्थ निम्नलिखितसे जानियेगा :- 
उदयसे अथवा उदासभावसयुक्त मंदपरिणतबुद्धिसे भोगादियें प्रवृत्ति हो, तब तक ज्ञानीकी आज्ञा- 
को ठुकराकर प्रवृत्ति हुई ऐसा नही कहा जा सकता; परन्तु जहाँ भोगादिमे तीक्न तन्मयतासे प्रवृत्ति हो वहाँ 
शानीकी आज्ञाकी कोई अंकुशताका सम्भव नही है, निरभयतासे भोगप्रवृत्ति सम्भवित है, जो निध्व॑स परि- 
णाम कहे है। वेसे परिणाम रहे, वहाँ भी 'अनंतानुबंधी' सम्भवित है । तथा 'मै समझता हूँ, 'मुझे बाधा 
नही है, ऐसीकी ऐसी आतिमे रहे और 'भोगसे निवृत्ति करना योग्य है” और फिर कुछ भी पुरुषार्थ करे 
तो वेसा हो सकने योग्य होनेपर भो मिथ्याज्ञानसे शानदशा मानकर भोगादिमे प्रवृत्ति करे, वहाँ भो 
अन॑तानुबंधी” सम्भवित है । 

जाग्रत अवस्थामे ज्यों ज्यों उपयोगकी शुद्धता हो त्यो त्यो स्व॒प्नदशाकी परिक्षीणता सम्भव है। 





श्ररे बम्बई, श्रावण सुदी २, बुध, १९५१ 

आज चिट्ठी मिली है। ववाणिया जाते हुए तथा वहसे लौटते हुए सायला होकर जानेके बारेमे 

विशेषतासे लिखा है, इस विषयमे क्या लिखना ? उसका विचार एकदम स्पष्ट निश्चयमे नहीं आ सका है, 
तो भी स्पष्टास्पष्ट जो कुछ यह पत्र लिखते समय ध्यानमे आया वह लिखा है। 


आपकी आजकी चिट्ठीमे हमारे लिखे हुए जिस पन्नकी आपने पहुँच लिखी है, उस पत्रपर अधिक 

विचार करना योग्य था, और ऐसा लगता था कि आप उसपर विचार करेंगे तो सायला आनेके सम्बन्धमे 
अभी हमारी इच्छानुसार रखेंगे। परन्तु आपके चित्तमे यह विचार विशेषतः आनेसे पहले यह चिट्ठी 
लिखी गयी है। फिर आपके चित्तमे जाते समय समागमकी विद्येष इच्छा रहती है, तो उस इच्छाकी 
उपेक्षा करनेकी मेरी योग्यता नही है। ऐसे किसी प्रकारमे आपकी आसातना जैसा हो जाय, यह डर रहता 
है। अभी आपकी इच्छानुसार समायमके लिये आप, श्री दुगर तथा श्री लहेराभाईका आनेका पउ 77777 ने, भी डुंगर तथा श्री लहेशभाईका आनेका विचार हो हो 
बाप जय मर 3. पल 5398, 2४ कलम कद: 
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तो एक दिल मूल्ठो रुकगा । और दूसरे दिन कहेंगे तो मूठोसे जानेका विचार करूँगा । लौटते समय सायला 
रुकना या नहीं ” इसका उस समागममें आपको इच्छानुसार विचार करूगा। 

मूल्ठी एक दिन रुकनेका विचार यदि रखते है तो सायला एक दिन रुकनेमे आपत्ति नही है, ऐसा 
आप न कहियेगा क्योंकि ऐसा करनेसे अनेक प्रकारके अनुक्रमोका भंग होना सम्भव है । यही बिनती । 





६२४ बंबई, श्रावण सुदी रे, गुरु, १९५१ 
किसी दशाभेदसे अमुक प्रतिबन्ध करनेकी मेरी योग्यता नही है । 
दो पत्र प्राप्त हुए हैं | इस प्रसंगमे समागम सम्बन्धी प्रवृत्ति हो सकना योग्य नहीं है। 





६२५ वबाणिया, श्रावण सुदी १०, १९५१ 
ठ्ऊ 

जो पर्याय है वह पदार्थंका विशेष स्वरूप है, इसलिये मन पर्यायज्ञानको भी पर्यायाथिक ज्ञान समझकर 
उसे विशेष ज्ञानोपयोगमे गिना है; उसका सामान्य ग्रहणरूप विषय भासित न होनेसे दर्शनोपयोगमे नही 
गिना है, ऐसा सोमबारकों दोपहरके समय कहा था, तदनुसार जैनदर्शनका अभिप्राय भी आज देखा है । 
यह बात अधिक स्पष्ट लिखनेसे समझमे आ सकते जैसी है, क्योकि उसे बहुतसे दृष्टातोंकी सहचारिता 
आवश्यक है, तथापि यहाँ तो बैसा होना अशक्य है । 

मनःपर्याय सम्बन्धी लिखा है बह प्रसंग, चर्चा करनेकी निष्ठासे नही लिखा है । 

सोमवारकी रातको लगभग ग्यारह बजेके बाद जो मुझसे वचनयोगकी अभिव्यक्ति हुई थी उसकी 
स्मृति रहो हो तो यथाशक्ति लिखा जा सके तो लिखियेगा | 





६२६ ववाणिया, श्रावण सुदी १२, शुक्र, १९५१ 
“निमित्तवासी यह जीव है', ऐसा एक सामान्य वचन है। वह संगप्रसंगसे होती हुई जीवको 
परिणतिको देखते हुए प्रायः सिद्धान्तरूप लग सकता है। सहजात्मस्वरूपसे यथा० 





दर७ ववाणिया, श्रावण सुदी १५, सोम, १९५१ 
आत्मार्थके लिये विचारमा्ग और भक्तिमागंका आराधन करना योग्य है, परन्तु जिसकी सामर्थ्य 
विचारमार्गके योग्य नही है उसे उस मार्गका उपदेश देना योग्य नहीं है, इध्यादि जो लिखा है वह योग्य 
है, तो भो इस विषयमे किड्न्चितू मात्र लिखना अभी चित्तमें नही आ सकता | 
श्री डुगरने केवलदर्शनके सम्बन्धमे कही हुई आशका लिखी है, उसे पढ़ा है । दूसरे अनेक प्रकार 
समझमे आनेके पश्चात्‌ उस प्रकारकी आह्ंका निवृत्त होती है, अथवा वह प्रकार प्रायः समझ्षने योग्य 
होता है। ऐसी आशंका अभी मन्‍्द अथवा उपशान्त करके विशेष निकट ऐसे आत्माथथंका विचार 
करना योग्य है । 





६२८ बवाणिया, श्रावण वदी ६, रवि, १९५१ 
३5 
यहाँ पर्युषण पूरे होने तक स्थिति होना सम्भव है। 
केवलज्ञानादि इस कालमे हो इत्यादि प्रश्न पहले लिखे थे, उन प्रश्नोपर यथाशक्ति अनुप्रेक्षा तथा 
परस्पर प्रशनोत्तर श्री डुंगर आार्दिको करना योग्य है। 


टद श्रीमव्‌ शजचमन्त्र 


गृणके समुदायसे भिन्‍न ऐसा कुछ गुणीका स्वरूप होना योग्य है क्या ? इस प्रशनका आप सब यदि 
विचार कर सकें तो कीजियेगा । श्री डुंगकको तो जरूर विचार करना योग्य है । 
कुछ उपाधियोगके व्यवसायसे तथा प्रश्नादि लिखने इत्यादिकी वृत्ति मन्द होनेसे अभी सविस्तर 
पत्र लिखनेमें कम प्रवृत्ति होती होगी, तो भी हो सके तो यहाँ स्थिति है तब तकमे कुछ विशेष प्रश्नोत्तर 
इत्यादिसे युक्त पत्र लिखनेका हो तो लिखियेगा । 
सहजात्मभावनासे बथा० 





६२९ ववाणिया, श्रावण वदी ११, शुक्र, १९५१ 
आत्मार्थी श्री सोभाग तथा श्री डुंगर, श्री सायला । 


यहँसे प्रसंगोपात्त लिखे हुए जो चार प्रइ्नोके उत्तर लिखे उसे पढा है। प्रथमके दो प्रदनोका उत्तर 
संक्षेपमें है, तथापि यथायोग्य है। तीसरे प्रश्नका उत्तर सामान्यतः ठोक है, तथापि विशेष सूक्म आलोचनसे 
उस प्रइनका उत्तर लिखने योग्य है। वह तीसरा प्रइन इस प्रकार है--गुणके समुदायसे भिन्‍न गुणीका 
स्वरूप होना योग्य है क्या ? अर्थात्‌ सभी गुणोंका समुदाय वही गुणी अर्थात्‌ द्रव्य ? अथवा उस गुणके 
समुदायके आधारभूत ऐसे भी किसी दूसरे द्वव्यका अस्तित्व है ” उसके उत्तरमे ऐसा लिखा कि-- आत्मा 
गुणी है। उसके गुण ज्ञानदर्शन आदि भिन्‍न है । यो गुणी और गुणकी विवक्षा को है, तथापि वहाँ विशेष 
विवक्षा करना योग्य है। ज्ञानदर्शंन आदि गुणसे भिन्‍न ऐसा बाकीका आत्मत्व क्या है? यह प्रदन है। 
इसलिये यथाशक्ति इस भ्रइनका परिशीलन करना योग्य है । 


चोथा प्रश्न 'केवलज्ञान इस कालमे होने योग्य है क्या ” उसका उत्तर ऐसा लिखा कि--'प्रमाणसे 
देखते हुए वह होने योग्य है । यह उत्तर भी संक्षेपमे है, जिसका बहुत विचार करना योग्य है। इस चौथे 
प्रश्तका विशेष विचार करनेके लिये उसमे इतना विशेष ग्रहण कीजियेगा कि--'जिस प्रकारसे जैनागममे 
केवलज्ञान माना है, अथवा कहा है, वह केवलज्ञानका स्वरूप यथातथ्य कहा है ऐसा भासमान होता है या 
नही ? और वेसा केवलज्ञानका स्वरूप हो ऐसा भासमान होता हो तो वह स्वरूप इस कालमे भी प्रगट 
होने योग्य है या नही ? किवा जो जैनागम कहता है उसके कहनेका हेतु कुछ भिन्‍न है, और केवलज्ञानका 
स्वरूप किसी दूसरे प्रकारसे कहने योग्य है तथा समझने योग्य है ”” इस बातपर यथाशक्ति अनुप्रेक्षा करना 
योग्य है। तथा तीसरा प्रदन है वह भी अनेक प्रकारसे विचारणोय है। विशेष अनुप्रेक्षा करके, इन दोनों 
प्रदनोका उत्तर लिख सकें तो लिखियेगा। प्रथमके दो प्रश्न हैं, उनके उत्तर सक्षेपमे लिखे है, वे विशेषतासे 
लिखे जा सके तोवे भी लिखियेगा। आपने पॉच प्रइन लिखे है। उनमेसे तोन प्रदनोके उत्तर यहाँ 
संक्षेपमे छिखे है-- 


प्रथम प्रझन--जातिस्मरणज्ञानवाला पिछला भव किस तरह देखता है ” उसके उत्तरका विचार 
इस प्रकार कीजियेगा-- 


बचपनमे कोई गाँव, वस्तु आदि देखे हो, और बडे होनेपर किसी प्रसंगपर उस गाँव आदिका 
आत्मामे स्मरण होता है, उस वक्त उस गाँव आदिका आत्मामे जिस प्रकार भान होता है, उस प्रकार 
जातिस्मरणज्ञानवालेको पूवंभवका भान होता है। कदाचित्‌ यहाँ यह प्रइव होगा कि, 'पूर्वभवमे अनुभव 
किये हुए देहादिका इस भवमे ऊपर कहे अनुसार भान हो, इस बातको यथातथ्य मारने तो भी पूर्व॑भवमें 
अनुभव किये हुए देहादि अथवा कोई देवलोकादि निवासस्थानके जो अनुभव किये हो, उन अनुभवोकी 
स्मृति हुई है, ओर वे अनुभव यथातथ्य हुए हैं, ऐसा किस आधारसे समझा जाय ?” तो इस प्रध्नका समा- 


२८ के वर्ष ४८७ 


धान इस प्रकार है--अमुक अमुक चेष्टा और लिंग तथा परिणाम आदिसे अपनेको उसका स्पष्ट भान होता 
है, परन्तु किसी दूसरे जीबको उसकी प्रतीति हो ऐसा तो कोई नियम नही है । क्वचित्‌ अमुक देशमे, 
अमुक गाँवमे, अमुक घरमें, पूवंकालमे देह धारण किया हो, और उसके चिह्न दूसरे जीवको बतानेसे उस 
देशादिकी अथवा उसके निशानादिकी कुछ भी विद्यमानता हो तो दूसरे जीवको भी प्रतीतिका हेतु होना 
सम्भव है; अथवा जातिस्मरणज्ञानवालेकी अपेक्षा जिसका विशेष ज्ञान है, वह जाने | तथा जिसे 'जाति- 
स्मरणज्ञान' है, उसकी प्रकृति आदिको जाननेवाला कोई विचारवान पुरुष भी जाने कि इस पुरुषको वेसे 
किसी ज्ञानका सम्भव है, अथवा “जातिस्मृति” होना सम्भव है, अथवा जिसे “जातिस्मृतिज्ञान' है, उस 
पुरुषके सम्बन्धमे कोई जीव पुबंभवमे आया है, विशेषतः आया है उसे उस सम्बन्धके बतानेसे कुछ भी 
स्मृति हो तो बेसे जीवको भी प्रतीति आये । 


दूसरा प्रशन--'जीव प्रति समय मरता है, इसे किस तरह समझना ?”! इसका उत्तर इस प्रकार 
विचारियेगा-- 


जिस प्रकार आत्माको स्थूछ देहका वियोग होता है, उसे मरण कहा जाता है, उस प्रकार स्थूल 
देहके आयु आदि सूक्ष्मपर्यायका भी प्रति समय हानिपरिणाम होनेसे वियोग हो रहा है. इसलिये उसे प्रति 
समय मरण कहना योग्य है। यह मरण व्यवहारनयसे कहा जाता है, निश्चयनयसे तो आत्माके स्वाभा- 
विक ज्ञानदर्शनादि गुणपर्यायकी, विभावपरिणासके योगके कारण हानि हुआ करतो है, और वह हानि 
आत्माके नित्यतादि स्वरूपको भी आवरण करती रहती है, यह प्रति समय मरण है । 


तीसरा प्रदन--केवलज्ञानदर्शनमे भूत और भविष्यकालके पदार्थ वतंमानकालमें वर्तमानरूपसे 
दिखायी देते है, वैसे हो दिखायो देते हैं या दूसरी तरह ? इसका उत्तर इस प्रकार विचारियेगा-- 


बतंमानमे वर्तमान पदार्थ जिस प्रकार दिखायी देते हैं, उसी प्रकार भूतकालके पदार्थ भूतकालमे 
जिस स्वरूपसे थे उस स्वरूपसे बतंमानकालमे दिखायी देते है, और भविष्यकालमे वे पदार्थ जिस स्वरूप- 
को प्राप्त करेंगे उस स्त्ररूपसे वतंमानकालमे दिखायी देते हैं। भूतकालमे पदार्थने जिन जिन पर्यायोंको 
अपनाया है, वे कारणरूपसे वर्तमानमे पदार्थभे निहित हैं और भविष्यकालमे जिन जिन पर्यायोकों मपना- 
येगा उनकी योग्यता वत्मानमे पदार्थमे विद्यमान है। उस कारण और योग्यताका ज्ञान वतंमानकालमे भी 
केवलज्ञानीको यथार्थ स्वरूपसे हो सकता है। यद्यपि इस॑ प्रश्नके विषयमे बहुतसे विचार बताना योग्य है । 





६३० बवाणिया, श्रावण वदी १२, शनि, १९५१ 

गत दानिवारको छिखा हुआ पन्न मिला है। उस पतन्रमे मुख्यत्. तीन प्रइन लिखे हैं। उनके उत्तर 
निम्नलिखित है, जिन्हे विचारियेगा :-- 

प्रथम प्रदनमे ऐसा बताया है कि 'एक मनुष्यप्राणी दिनके समय आत्माके गुण द्वारा अमुक हद तक 

देख सकता है; ओर रात्रिके समय अधेरेमे कुछ नही देखता, फिर दूसरे दिन पुनः देखता है और फिर 

रात्रिको अंधेरेमे कुछ नही देखता । इससे एक अहो रात्रमे चालू इस प्रकारसे आत्माके गुणपर, अध्यवसाय- 

के खदले बिना, क्या न देखनेका आवरण आ जाता होगा ? अथवा देखना यह आत्माका गुण नही परन्तु 

सूरज द्वारा दिखायी देता है, इसलिये सूरजका गुण होनेसे उसकी अनुपस्थितिमे दिखायी नही देता ? और 

फिर इसी तरह सुननेके दृष्ठातमे कात आड़ा रखनेसे सुनायी नहीं देता, तब आत्माका गुण क्यो भुला दिया 

जाता है ?' इसका संक्षेपमे उत्तर-- न्‍ | | 


४८८ ओमद राजजलत 


शञानावरणीय तथा दर्शनावरणीय कमंका अमुक क्षयोपशम होनेसे इंद्रियलन्धि उत्पन्न होती है। 
वह इंद्रियलब्धि सामान्यतः: पाँच प्रकारकी कही जा सकती है। स्पर्शेद्रियसे श्रवर्णेद्रिय पर्यन्‍्त सामान्यतः: 
मनुष्यप्राणीको पाँच इद्रियोकी लब्धिका क्षयोपशम होता है । उस क्षयोपशमकी शक्तिकी अमुक व्याहृति 
होने तक जान-देख सकती है। देखना यह चक्षुरिद्रियका गुण है, तथापि अंधकारसे अथवा वस्तु अमुक दूर 
होनेसे उसे पदार्थ देखनेमे नही आ सकता, क्योकि चक्षुरिद्रियकी क्षयोपशमलब्धि उस ह॒द तक रुक जाती 
है, अर्थात्‌ क्षयोपशमकी सामान्यतः इतनी शक्ति है। दिनमें भो विशेष अधकार हो अथवा कोई वस्तु बहुत 
अधेरेमे पडो हो अथवा अमुक ह॒दसे दूर हो तो चक्षुसे दिखायी नही दे सकतो । इसो तरह दूसरी इंद्रियोंकी 
लब्धिसम्बन्धी क्षयोपशमश्क्ति तक उसके विषयमे ज्ञानदर्शनको प्रवृत्ति है। अमुक व्याघात तक वह स्पर्श 
कर सकती है, अथवा सूँघ सकतो है, स्वाद पहचान सकती है, अथवा सुन सकती है । 


दूसरे प्रश्नमे ऐसा बताया है कि 'आत्माक्ते असंख्यात प्रदेश सारे शरीरमें व्यापक होनेपर भी, आँख- 
के बीचके भागकी पुतछीसे ही देखा जा सकता है, इसी तरह सारे शरीरमे असख्यात प्रदेश व्यापक होने- 
पर भी एक छोटेसे कानसे सुना जा सकता है, दूसरे स्थानसे सुना नही जा सकता । अमुक स्थानसे गन्धकी 
परीक्षा होती है, अमुक स्थानसे रसकी परीक्षा होती है; जेसे कि शक्‍करका स्वाद हाथ-पैर नही जानते, 
परन्तु जिद्ना जानती है ! आत्मा सारे शरीरमे समानरूपसे व्यापक होनेपर भी अमुक भागसे ही ज्ञान होता 
है, इसका कारण क्या होगा ?” इसका संक्षेपमे उत्तर :-- 

जीवको ज्ञान, दर्शन क्षायिकभावसे प्रगट हुए हों तो सब प्रदेशसे तथाप्रकारकी उसे निरावरणता 
होनेसे एक समयमे सं प्रकारस सब॑ भावकी ज्ञायकता होती है, परन्तु जहाँ क्षयोपशम भावसे ज्ञानदर्शन 
रहते है, वहाँ भिन्‍न भिन्‍न प्रकारसे अमुक मर्यादामे ज्ञायकता होती है। जिस जीवको अत्यन्त अल्प ज्ञान- 
दर्शनकी क्षयोपशमशक्ति रहती है, उस जीवको अक्षरके अनतवें भाग जितनी ज्ञायकता होती है। उससे 
विशेष क्षयोपशमसे स्पर्शेंद्रियकी रूब्धि कुछ विशेष व्यक्त (प्रगट) होती है, उससे विशेष क्षयोपशमसे स्पर्श और 
रसेद्वियकी लब्धि उत्पन्न होती है, इस तरह विशेषतासे उत्तरोत्तर स्पशं, रस, गध और वर्ण तथा दब्दको 
ग्रहण करने योग्य पर्ेन्द्रिय सम्बन्धी क्षयोपशम होता है। तथापि क्षयोपशमदशामें गुणकी समविषमता होने- 
से सर्वाज्भसे प्ेन्द्रिय सम्बन्धी ज्ञान और दशंन नही होते, क्योंकि शक्तिका वेसा तारतम्य ( सत््व ) नहीं 
है कि वह पाँचो विषय सर्वाज्भसे ग्रहण करे। यद्यपि अवधि आदि ज्ञानमे वेसा होता है, परन्तु यहाँ तो 
सामान्य क्षयोपशम, और वह भी इन्द्रिय सापेक्ष क्षयोपशमका प्रसंग है। अमुक नियत प्रदेशमे ही उस 
इन्द्रियलब्धिका परिणाम होता है, इसका हेतु क्षयोपशम तथा प्राप्त हुई योनिका सम्बन्ध है कि नियत 
प्रदेशमें ( अमुक मर्यादा-भागमे ) अमुक अमुक विषयका जीवको ग्रहण हो । 


तीसरे प्रदनमे ऐसा बताया है कि, 'शरीरके अमुक भागमे पीड़ा होती है, तब जीव वहीं संलग्न 
हो जाता है, इससे जिस भागमें पीड़ा है उस भागकी पीड़ाका वेदन करनेके लिये समस्त प्रदेश उस तरफ 
खिंच आते होगे? जगतमे कहावत है कि जहाँ पीड़ा हो, वही जीव संलून रहता है ।' इसका संक्षेपमें 
उत्तर “- 

उस वेदनाके वेदन करनेमे बहुतसे प्रसंगोंमे विशेष उपयोग रुकता है. और दूसरे प्रदेशोंका उस ओर 
बहुतसे प्रसंगोंमे सहज आकर्षण भी होता है। किसी प्रसंगमें वेदनाका बाहुलथ हो तो सर्व॑ प्रदेश मूर्च्छागत 
स्थिति भी प्राप्त करते हैं; और किसो प्रसंगमें वेदना या भयके बाहुलयक्रे कारण सर्वे प्रदेश अर्थात्‌ आत्मा- 
की दशमद्वार आदि एक स्थानमे स्थिति होती है! ऐसा होनेका हेतु भी अव्याबाध नामके जीवस्वभावके 
तथाप्रकारसे परिणामी न होनेसे, उस वोर्यान्तरायके क्षयोपशमंकी समविषमता होती है। 


२८ वथाँ बचे ४८९ 


ऐसे प्रइन बहुतसे मुमुक्षुजीवोंको विचारको परिशुद्धिके लिये कतंव्य है। और वैसे प्रश्नोंका समा- 
धान बतानेको चित्तमें क्वचित्‌ सहज इच्छा भो रहतो है, तथापि लिखनेमे विशेष उपयोग रोक सकनेका 
काम बड़ी मुदिकलसे होता है। और इसलिये कभी लिखना होता है और कभी लिखना नहीं हो पाता, 
अथवा नियमित उत्तर लिखना नहीं हो सकता। प्रायः अमुक काल तक तो अभी तो तथाप्रकारसे रहना 
योग्य है; तो भो प्रश्नादि लिखनेमे आपको प्रतिबन्ध नही है । 





४३१ ववाणिया, श्रावण बंदी १४, सोम,१९५१ 
प्रथम पदमें ऐसा कहा है कि हे मुमुक्षु ! एक आत्माको जाननेसे तू समस्त लोकालोकको जानेगा, 
और सब जाननेका फल भी एक आत्मप्राप्ति ही है, इसलिये आत्मासे भिन्‍न अन्य भावोंकों जाननेकी 
वारंवारकी इच्छासे तू निवृत्त हो और एक निजस्व॒रूपमे दृष्टि दे, कि जिस दुष्टिसे समस्त्र सुष्टि शेयरूपसे 
तुझमे दिखायी देगी । तत्त्वस्वरूप सत्शास्त्रमे कहे हुए मार्गका भी यह तत्त्व है, ऐसा तत्त्वज्ञानियोंने कहा है, 
तथापि उपयोगपुवंक उसे समझना दुष्कर है। यह मार्ग भिन्‍न है, और उसका स्वरूप भी भिन्‍न है, जेसा 
मात्र कथनज्ञानी कहते है, वेसा नहीं है, इसलिये जगह जगह जाकर क्यो पूछता है ? क्योकि उस अपूर्व॑- 
भावका अर्थ जगह जगहसे प्राप्त होने योग्य नही है ।' 
दूसरे पदका संक्षेप अथे :--हे मुमुक्षु | यमनियमादि जो साधन सब शास्त्रोंमे कहे हैं वे उपर्यक्त 
अर्थसे निष्फल ठहरेगे, ऐसा भी नही है, क्योकि वे भी कारणके लिये है; वह कारण इस प्रकार है-- 
आत्मज्ञान रह सके ऐसी पात्रता प्राप्त हो नेके लिये तथा उसमें स्थिति हो वेसी योग्यता आनेके लिये इन 
कारणोका उपदेश किया है। इसलिये तत्त्वज्ञानियोने ऐसे हेतुसे ये साधन कहे है, परन्तु जीवकी समक्षमें 
नितानन्‍्त फेर होनेसे उन साधनोमे ही अटका रहा अथवा वे साधन भी अभिनिवेश परिणामसे अपनाये । 
जिस प्रकार उँगलीसे बालककों चाँद दिखाया जाता है, उसो प्रकार तत्त्वज्ञानियोने यह तत्त्वका तत्त्व 


कहा है ।! 





च्श्र वयाणिया, श्रावण बदी १४, सोम, १०५१ 
बाल्यावस्थाकी अपेक्षा युवावस्थामे इन्द्रियविकार विशेषख्पसे उत्पन्न होता है, उसका क्या कारण 
होना चाहिये ? ऐसा जो लिखा उसके लिये सक्षेपमे इस प्रकार विचारणीय है -- 
ज्यो ज्यों ऋमसे अवस्था ब्रढ़ती है त्यो त्यो इन्द्रिययल बढता हे, तथा उस बलको विकारके हेतुभूत 
निर्मित्त मिलते हैं, और पूवंभवके वेसे विकारके सस्कार रहते आये हैं, इसलिये वह निमित्त आदि योग 
पाकर विशेष परिणामको प्राप्त होता हैं। जैसे बीज है वह तथारूप कारण पाकर कऋमसे वृक्षाकारमे 
परिणमित होता है वेसे पूवंके बीजभूत संस्कार क्रमसे विशेषाकारमे परिणमित होते हैं । 





६३१४ ववाणिया, श्रावण वदी १४, सोम, १९५५१ 
आत्माथ॑-इच्छायोग्य श्री लल्लुजीके प्रति, श्री सूर्यपुर । 
आपके लिखे हुए दो पत्र तथा श्री देवकरणजीका लिखा हुआ एक पत्र, ये तीन पत्र मिले हैं । 
आत्मसाधनके लिये क्या कतंव्य हे, इस विषयमें श्रो देवकरणजीको यथाशरक्ति विचार करना योग्य हैँ। इस 
प्रशनका समाधान हमारेसे जाननेके लिये उनके चित्तमे विशेष अभिलाषा रहूतो हो तो किसी समागमके 
प्रसंगपर यह प्रइन करना योग्य है, ऐसा उन्हे कहियेगा | 
६२ 


इ९० शीमद्‌ राजचनतः 


इस प्रन्‍्नका समाधान पत्र द्वारा बताना ववचित हो सके । तथापि लिखनेमें अभी विशेष उपयोगकी 
प्रवुत्ति नहीं हो सकती । तथा श्री देवकरणजीको भी अभी इस विषयमे यथाशक्ति विचार करना चाहिये । 
सहजस्वरूपसे यथायोग्य । 





६३४ ववाणिया, भादों सुदी ७, मंगल, १९५१ 

आज दिन तक अर्थात्‌ संवत्सरी तक आपके प्रति मत, वचन और कायाके योगसे मुझसे जाने- 

अनजाने कुछ अपराध हुआ हो उसके लिये शुद्ध अंतःकरणपूर्वक लघुताभावसे क्षमा माँगता हूँ । इसी प्रकार 
अपनी बहनकों भी खमाता हूँ । यहाँसे इस रविवारकों विदाय होनेका विचार है। 

लि० रायचंदके यथा० 





६३५ ववाणिया, भादों सुदी 3, मंयलू, १९५१ 

संवत्सरी तक तथा आज दिन तक आपके प्रति मन, वचन और कायाके योगसे जो कुछ जाने 

अनजाने अपराध हुआ हो उसके लिये सव॑ भावसे क्षमा माँगता हूँ। तथा आपके सत्समागमवासी सब 
भाइयों तथा बहनोंसे क्षमा माँगता हूँ। 

यहाँसे प्रायः रविवारकों जाना होगा ऐसा लगता है। मोरबीमे सुदी १५ तक स्थिति होना सम्भव 

है। उसके बाद किसी निवृत्तिक्षेत्रमें लगभग पत्द्रह दिनकी स्थिति हो तो करनेके लिये चित्तकी सहजवृत्ति 


हे । 
कोई निवृत्तिक्षेत्र ध्यानमें हो तो लिखियेगा | 
आ० सहजात्मस्वरूप | 





६३६ ववाणिया, भादो सुदी ९, गुरु, १९५१ 

निमित्तसे जिसे हष॑ होता है, निमित्तसे जिसे शोक होता है, निमित्तसे जिसे इद्रियजन्य विषयके प्रति 
आकर्षण होता है, तिमित्तसे जिसे इन्द्रियके प्रतिकूल प्रकारोमें द्वेष होता है, निमित्तसे जिसे उत्कर्ष आता 
है, निमित्तसे जिसे कषाय उत्पन्न होता है, ऐसे जीवकी यथाशक्ति उन निम्मित्तवासी जीवोंका संग छोड़ना 
योग्य है, और नित्य प्रति सत्संग करना योग्य है। 

सत्संगके अयोगमें तथाप्रकारके नि्ित्तसे दूर रहना योग्य है। क्षण क्षणमें, प्रसंग प्रसंगपर और 
नि्मित्त नि्मित्तमें स्वदकाके प्रति उपयोग देना योग्य है । 

आपका पत्र मिला है। आज तक सर्व भावसे क्षमा माँगता हूँ। 





द्रे७ ववाणिया, भादों सुदी ५, गुरु, १९५१ 
आज दिन तक सब भावसे क्षमा माँगता हूँ | 
नीचे लिखे वाक्य तथारूप प्रसंगपर विस्तारसे समझने योग्य हैं । 
“अनुभवप्रकाश' ग्न्धमेंसे श्री प्रह्लादजीके प्रति सदगुरुेवका कहा हुआ जो उपदेशप्रसंग लिखा, वह्‌ 
वास्तविक है। तथारूपसे निविकल्प और अखंड स्वरूपमे अभिश्नज्ञानके सिवाय अन्य कोई स्व दुःख 
मिटानेका उपाय ज्ञानीपुरुषोने नही जाना है | यही विनती | 





२८ वां थर्ष है 3 


६३८. राणपुर (हडमतिया), भादों वदी १३, १९५१ 
दो पत्र मिले थे। कल यहाँ अर्थात्‌ राणपुरके समीपके गाँवमें आना हुआ है | 

अंतिम पत्रमे प्रदन लिखे थे, वह पत्र कहीं गुम हुआ मालूम होता है। संक्षेपमे निम्नलिखित उत्तर- 
का विचार कीजियेगा-- 

(१) धर्म, अधमं द्रव्य स्वभावपरिणामी होनेसे निष्किय कहे हैं। परमार्थनयसे ये द्रव्य भी सक्रिय 
हैं। व्यवहारनयसे परमाणु, पुदूग और संसारी जीव सक्रिय हैं, क्योकि वे अन्योन्य ग्रहण, त्याग आदिसे 
एक परिणामवत्‌ सम्बन्ध पाते हैं। सड़ना यावतु ““विध्वंस पाना यह पुद्गलपरमाणुका धर्म कहा है। 

परमार्थंसे शुभ वर्णादिका पलटना ओर स्कंधका मिरूकर बिखर जाना कहा है” [पत्र खडित ] 





श्बे९ राणपुर, आसोज सुदी २, शुक्र, १९५१ 

हो सके तो जहाँ आत्मार्थकी कुछ भी चर्चा होती हो वहां जाने-आनेका और श्रवण आदिका 

प्रसंग करना योग्य है। चाहे तो जेनके सिवाय दूसरे दर्शनकी व्याख्या होती हो तो उसे भो विचारार्थ 
श्रवण करना योग्य है । 





६४० बम्बई, आसोज सुदी ११, १९५१ 
आज सुबह यहाँ कुशलतासे आना हुआ है। 
बेदान्त कहता है कि आत्मा असंग है, जिनेन्द्र भी कहते हैं कि परमार्थनयसे आत्मा वैसा ही है। 
इसी असंगताका सिद्ध होना, परिणत होना--यह मोक्ष है। स्वतः वेसी असंगता सिद्ध होना प्रायः 
असंभवित है, और इसीलिये ज्ञानीपुरुषोने, जिसे सर्व दुःख क्षय करनेकी इच्छा है. उस मुमुक्षुको सत्संगकी 
नित्य उपासना करनी चाहिये, ऐसा जो कहा है वह अत्यन्त सत्य है। 
हमारे प्रति अनुकंपा रखियेगा । कुछ ज्ञानवार्ता लिखियेगा। श्रो इ गरको प्रणाम । 





६४१ बम्बई, आसोज सुदी १२, सोम, १९५१ 

"'देखतभूली टठ्ठे तो सब दुःखनो क्षय थाय” ऐसा स्पष्ट अनुभव होता है, फिर भी उसी देखत- 

भूलीके प्रवाहमे ही जोव बहा चला जाता है, ऐसे जीवोके लिये इस जगतमे कोई ऐसा आधार है कि जिस 
आधारसे, आश्रयसे वे प्रवाहमे न बहे ? 





इृढरे बंबई, आसोज सुदी १३, १९५१ 
समस्त विश्व प्रायः परकथा तथा परवृत्तिमें बह्ा चलना जा रहा है, उसमें रहकर स्थिरता कहाँसे 
प्राप्त हो ? 
ऐसे अमूल्य मनुष्य जन्मका एक सम्प्य भी परवृत्तिसे जाने देना योग्य नहीं है, और कुछ भी बेसा 
हुआ करता है, इसका उपाय कुछ विशेषतः खोजने योग्य है । 
ज्ञानीपुरुषका निश्वय होकर अंतर्भेद न रहे तो आत्मप्राप्ति एकदम सुलभ है, ऐसा ज्ञानी पुका रकर 
कह गये हैं, फिर भी लोग क्यों भूलते हैं ? श्री डुंगरको प्रणाम । 





१. भावा्--देखते ही भूलनेकी आदत दूर हो जाने तो एज दुःशका छ्वव हो जाये । 


डर झोमइ शाजजता 


दृढरे बंबई, आसोज सुदी १३, १९५४ 
श्री स्तंभतीर्थवासी तथा निबपुरीवासी मुमुक्षुजनके प्रति, श्री स्तभतीर्थ । 
कुछ पूछने योग्य लगता हो तो पूछियेगा । 
जो कुछ करने योग्य कहा हो, वह विस्मरण योग्य न हो इतना उपयोग करके क्रमसे भी उसमें 
अवद्य परिणति करना योग्य है। त्याग, वैराग्य, उपशम और भक्तिको सहज स्वभावरूप कर डाले बिना 
मुमुक्षुजीवकों आल्मदशा केसे आये ? परन्तु शिथिलतासे, प्रमादसे यह बात विस्मृत हो जाती है। 





द्ड४ड बंबई, आसोज वदी ३, रवि, १९५१ 
पत्र मिला है | 

अनादिसे विपरात अभ्यास है, इससे वैराग्य, उपशमादि भावोंकी परिणति एकदम नहीं हो सकती, 
किवा होनी कठिन पडतो है, तथापि निरतर उन भावोके प्रति ध्यान रखनेसे अवद्य सिद्धि होती है। 
सत्समागमका योग न हो तब वे भाव जिस प्रकारसे वर्धभान हो उस प्रकारके द्रव्यक्षेत्रादिकी उपासना 
करना, सत्शास्त्रका परिचय करना योग है। सब कारयंकी प्रथम भूमिका विकट होती है, तो अनतकालसे 

अनभ्यस्त ऐसी मुमुक्षुताके लिये वेसा हो इसमे कुछ आइचय नही है। 
सहजात्मस्वरूपसे प्रणाम । 


लि नि तन 


६४५ बंबई, आसोज बंदी ११, १९५१ 
परमनैष्टिक, सत्समागम योग्य, आर्य श्री सोभाग तथा श्री डुगरके प्रति, श्री सायला | 

यथायोग्यपूर्वंक--भ्री सोभागका लिखा हुआ पत्र मिला है। 

*'समज्या ते शमाई रह्मा', तथा 'समज्या ते शमाई गया', इन वाक्योंमे कुछ अर्थान्तर होता है 
क्या ? तथा दोनोमेसे कौतसा वाक्य विशेषार्थ वाचक मालूम होता है ? तथा समझने योग्य क्या है ? तथा 
शमन क्या है ? तथा समुच्चेय वाक्यका एक परमार्थ क्या है ? यह विचारणीय है, विशेषरूपसे विचारणीय 
है, और जो विचारमे आया हो उसे तथा विचार कहते हुए उन वाक्योका जो विशेष परमाथ ध्यानमे 
आया हो उसे लिख सकें तो लिखियेगा | यही विनती | 

सहजात्मस्वरूपसे यथा ० 





६४६ बंबई, आसोज, १९५१ 

सब जीवोको अध्रिय होनेपर भी जिस दुःखका अनुभव करना पड़ता है, वह दुःख सकारण होना 
चाहिये, इस भूमिकासे मुख्यतः विचारवानकी विचारश्रेणि उदित होती है, और उस परसे अनुक्रमसे 
आत्मा, कमे, परलोक, मोक्ष आदि भावोका स्वरूप सिद्ध हुआ हो, ऐसा प्रत्तीत होता है। 

बतंमानसे यदि अपनी विद्यमानता है, तो भूतकालमे भी उसकी विद्यमानता होनी चाहिये और 
भविष्यमे भी बसा ही होना चाहिये। इस प्रकारके विचारका आश्रय मुमुक्षुजीबकों कतंव्य है। किसी 
भी वस्तुका पू्वंपश्चात्‌ अस्तित्व न हो तो मध्यमे उसका अस्तित्व नहीं होता, ऐसा अनुभव विचार 
करनेसे होता है । 

वस्तुकी सर्वथा उत्पत्ति अथवा सवंथा नाश नहीं है, सर्व काल उसका अस्तित्व है, रूपान्तर परिणाम 
हुआ करते हैं, वस्तुता बदलतो नहीं है, ऐसा श्री जिनेन्द्रका अभिमत है, वह विचारणीय है | 


१, देखें आक ६५१ | 


२८ वाँ बर्षे डुथ्र 


'बड्दशनसमुच्चय” कुछ गहन है, तो भी पुनः पुनः विचार करनेसे उसका बहुत कुछ बोध होगा । 
ज्यों ज्यों चित्तकी शुद्धि ओर स्थिरता होती है त्यों त्यों ज्ञानीके वचनका विचार यथायोग्य हो सकता है। 
स्व ज्ञानका फल भी आत्मस्थिरता होना यही है, ऐसा वीतराग पुरुषोंने जो कहा है वह अत्यन्त सत्य है। 

मेरे योग्य कामकाज लिखियेगा । यही विनती । 

लि० रायचन्दके प्रणाम विदित हो । 





६४७ बबई, आसोज, १९५१ 

निर्वाणमार्ग अगम अगोचर है, इसमे संशय नही है। अपनी दशक्तिसे, सद्गुरुके आश्रयके बिना उस 

मार्गको खोजना अशक्य है; ऐसा वारंवार दिखायी देता है। इतना ही नही, किन्तु श्री सदगुरुवरणके 

आश्रयसे जिसे बोधबीजकी प्राप्ति हुई हो ऐसे थुरुषको भी सदुगुरुके समागमका आराधन नित्य कतंव्य है। 

जगतके प्रसंग देखते हुए ऐसा मालूम होता है कि बसे समागम और आश्रयके बिना निरालम्ब बोध स्थिर 
रहना विकट है। 





दड८ बंबई, आसोज, १९५१ 
5» 
दृश्यको अदृद्य किया, और अदृश्यको दृष्य किया ऐसा ज्ञानीपुरुषोंका आश्चर्यकारक अनन्त ऐश्वर्य- 
वीये वाणीसे कहा जा सकने योग्य नही है । 





६४९ बंबई, आसोज, १९५१ 


बीता हुआ एक पल भी फिर नही आता, और वह अमूल्य है, तो फिर सारी आयुस्थिति ! 

एक पलका हीन उपयोग एक अमूल्य फौस्तुम खो देनेसे भी विशेष हानिकारक है, तो वैसे साठ 
पलकी एक घडीका हीन उपयोग करनेसे कितनी हानि होनी चाहिये ” इसी तरह एक दिन, एक पक्ष, 
एक मास, एक वर्ष ओर अनुक्रमसे सारी आयुस्थितिका हीन उपयोग, यह कितनी हानि और कितने 
अश्रेयका कारण होगा, यह विचार शुक्ल हृदयसे तुरत आ सकेगा । सुख और आनन्द यह सब प्राणियों, सं 
जीवों, सब सत््वों और स्व जन्तुओको निरन्तर प्रिय है, फिर भी दु.ख और आनन्द भोगते हैं, इसका 
क्या कारण होना चाहिये ? अज्ञान और उसके द्वारा जिन्दगोका हीन उपयोग । हीन उपयोग होनेसे 
रोकनेके लिये प्रत्येक प्राणीकी इच्छा होनी चाहिये, परन्तु किस साधनसे ? 





६५० बंबई, आसोज, १९५१ 

जिन पुरुषोकी अन्तर्मुखर्दुष्टि हुई है उन पुरुषोको भी सतत जायृतिरूप शिक्षा श्री वीतरागने दी हे, 

क्योकि अनन्तकालके अध्यासवाले पदार्थोका सम हे वह कुछ भी दृष्टिको आकर्षित करे ऐसा भय रखना 

योग्य है । ऐसी भूमिकामे इस प्रकारकी शिक्षा योग्य हे, ऐसा हे तो फिर जिसकी विचारदशा है ऐसे मुमुक्षु- 

जोबको सतत जागृति रखना योग्य हे; ऐसा कहनेमे न आया हो, तो भी स्पष्ट समझा जा सकता हे कि 

मुमुक्षुजीवकी जिस जिस प्रकारसे पर-अध्यास होने योग्य पदार्थ आदिका त्याग हो, उस उस प्रकारसे 

अवश्य करना योग्य है। यद्यपि आरम्भ-परिग्रहका त्याग स्थूल दिखायी देता हे तथापि अन्तर्मुखवृत्तिका हेतु 
होनेसे वारंबार उसके त्यागका उपदेश दिया हे । 





२९ वाँ वर्ष 


६५१ बंबई, कातिक, १९५२ 

जैसा है वेसा आत्मस्वरूप जाना, इसका नाम समझना है। इससे उपयोग अन्य विकल्पसे रहित 
हुआ, इसका नाम शांत होना है। वस्तुतः दोनों एक ही है । 

जैसा है वेसा समझनेसे उपयोग स्वरूपमे शांत हो गया, ओर आत्मा स्वभावमय हो गया, यह प्रथम 
वाबय--समजीने शमाई रह्या' का अथं है| 

अन्य पदार्थंके संयोगमे जो अध्यास था, और उस अध्यासमे जो आत्मत्व माना था वह अध्यासरूप 
आत्मत्व शांत हो गया, यह दूसरे वाक्य--समजीने शमाई गया” का अर्थ है । 

वर्यायांतरसे अर्थांतर हो सकता है। वास्तवमे दोनों वावयोका परमार्थ एक ही विचारणीय है। 

जिस जिसने समझा उस उसने मेरा तेरा इत्यादि अहत्व, ममत्व शात कर दिया; क्योकि कोई भी 
निज स्वभाव वेसा देखा नही; और निज स्वभाव तो अचित्य, अव्याबाधस्वरूप सर्वेथा भिन्‍न देखा, इस- 
लिये उसीमे समाविष्ट हो गया | 

आत्माके सिवाय अन्यमे स्वमान्यता थी, उसे दुर कर परमार्थंसे मौन हुआ; वाणीसे 'यह इसका है' 
इत्यादि कथन करनेरूप व्यवहार वचनादि योग तक क्वचित्‌ रहा, तथापि आत्मासे 'यह मेरा है', यह 
विकल्प सर्वथा शांत हो गया; यथातथ्य अचित्य स्वानुभवगोचरपदमे लीनता हो गयी | 

ये दोनों वाक्य लोकभाषामें प्रचलित हुए हैं, वे 'आत्मभाषा 'मेंसे आये हैं। जो उपर्यक्त प्रकारसे शात 
नहीं हुए वे समझे नही है ऐसा इस वाक्यका सारभूत अर्थ हुआ, अथवा जितने अंशमे शांत हुए उतने अंश- 
में समझे, और जिस प्रकारसे शांत हुए उस प्रकारसे समझे इतना विभागार्थ हो सकने योग्य है, तथापि 
मुख्य अर्थमें उपयोग लगाना योग्य है। 

अनंतकालसे यम, नियम, शास्त्रावलोकन आदि कार्य करनेपर भी समझना और श्षांत होना यह 
प्रकार आत्मामे नही आया, और इससे परिभ्रमणनिवृत्ति नहीं हुई । 

जो कोई समझने और शांत होनेका ऐक्य करे, वह स्वानुभवपदमें रहे; उसका परिभ्रमण निवृत्त 
हो जाये । सदगुदकी आज्ञाका विचार किये बिना जीवने उस परमाथैको जाना नहीं; और जाननेमें प्रति- 
बंधरूप असत्संग, स्वच्छेद और अविचारका निरोध नही किया, जिससे समझना और शांत होना तथा 
दोनोंका ऐक्य नहीं हुआ, ऐसा निषचय प्रसिद्ध है। ' 


१. देखें आंक ६४५ | 


ए० था बर्घ शव 


यहाँसे आरंभ करके ऊपर ऊपरकी भूमिकाकी उपासना करे तो जीव समझकर शांत हो जाये, यह 
निःसदेह है । 

अनंत ज्ञानी पुरुषोंका अनुभव किया हुआ यह शाश्वत सुगम मोक्षमार्ग जीवके ध्यानमे नहीं आता, 
इससे उत्पन्न हुए खेद्सहित आदएचयेको भी यहाँ शांत करते हैं | सत्संग, सद्विचारसे शांत होने तकके सब 


पद अत्यंत सच्चे हैं, सुगम हैं, सुगोचर हैं, सहज हैं और निःसंदेह हैं । 8 ह% 55 35% 
६५२ बंबई, कातिक सुदी ३, सोम, १९५२ 


श्रो वेदांतमे निरूपित मुमुक्षुजीवके लक्षण तथा श्रो जिनेंद्र द्वारा निरूपित सम्यग्दुष्टि जीवके लक्षण 
सुनने योग्य हैं; (तथारूप योग न हो तो पढने योग्य हैं;) विशेषरूपसे मनन करने योग्य हैं, आत्मामें परि- 
णत करने योग्य हैं। अपने क्षयोपशमबलकों कम जानकर अहंलाममतादिका पराभव होनेके लिये नित्य 
अपनी न्यूनता देखना; विशेष संग्र प्रसंग कम करना योग्य है | यही विनती । 





६५३ बंबई, कात्तिक सुदी १३, गुरु, १९५२ 

दो पत्र मिले हैं । 
आत्महेतुभूत संगके सिवाय मुमुक्षुजीवकों स्व॑ संग कम करना योग्य है। क्योंकि उसके बिना 
परमार्थका आविर्भूत होना कठिन है, और इस कारण श्री जिनेंद्रने यह व्यवहार द्रव्यसंयमरूप साधुत्वका 
उपदेश किया है। यही विनती। सहजात्मत्यरूप । 





६५४ बंबई, कारतिक सुदी १३, गुरु, १९५२ 
पहले एक पत्र मिला था। जिस पत्रका उत्तर लिखनेका विचार किया था। तथापि बिस्तारसे 
लिख सकना अभी कठिन मालूम हुआ, जिससे आज संक्षेपमे पहुँचके रूपमे चिट्ठी लिखनेका विचार हुआ 
था | आज आपका लिखा हुआ दूसरा पत्र मिला है। 
अंतलेक्ष्यवत्‌ अभी जो वृत्ति रहती हुई दीखती है वह उपकारी है, और वह वृत्ति क्रमसे प्रमार्थकी 
यथार्थतामें विशेष उपकारभूत होती हैं | यहाँ आपने दोनों पत्र लिखे, इससे कोई हानि नही है । 
अभी सुंदरदासजीका ग्रंथ अथवा श्री योगवासिष्ठ पढ़ियेगा | श्रो सोभाग यहाँ है । 





६५५ बंबई, कातिक वदी ८, रवि, १९५२ 
निशादिन नेतमें नींद न आवे, 
नर तबहि नारायन पावे। --श्री सुन्दरदासजी 





६५६ बंबई, मार्गशीष सुदी १०, मंगल, १९५२ 
श्री तिभोवनके साथ इतना सूचित किया था कि आपके पहले पत्र मिले थे, उन पन्नों आदिसे 
वतंमान दशाको जानकर उस ददाकी विशेषताके लिये संक्षेपमें कहा था | 
जिस जिस प्रकारसे परद्रव्य (वस्तु) के कार्यकी अल्पता हो, निज दोष देखनेका दृढ़ ध्यान रहे 
और सत्समागम, सत्शास्त्रमें वर्धभान परिणतिसे परम भक्ति रहा करे उस प्रकारकी आत्मता करते हुए, 
तथा शञानीके वचनोका विचार करनेसे दशा विशेषता प्राप्त करते हुए यथाथे समाधिके योग्य हो, ऐसा 
लक्ष्य रखियेगा, ऐसा कहा था। यही विनती । 





डष्ड्‌ ओऔमद राखजमा 


६७ बंबई, मार्गशोष सुदी १०, मंगल, १०५२ 

शुभेच्छा, विचार, ज्ञान इत्यादि सब भूमिकाओंमे स्वंसंगपरित्याग बलवान उपकारी है, ऐसा जान- 

कर ज्ञानीपुरुषोंने 'अनगारत्व' का निरूपण किया है। यद्यपि परमार्थसे सबंसंगपरित्याग यथार्थ बोध होने 

पर प्राप्त होना योग्य है, यह जानते हुए भी यदि सत्संगमें नित्य निवास हो, तो बेसा समय प्राप्त होना 

योग्य है ऐसा जानकर, ज्ञानीपुरुषोने सामान्यतः बाह्य सबंसंगपरित्यागका उपदेश दिया है, कि जिस 

निवृत्तिके योगसे शुमेच्छावान जीव सदगुरू, सत्पुरुष और सत्शास्त्रकी यथायोग्य उपासना करके यथार्थ 
बोध प्राप्त करे | यही बिनती । 





६५८ बंबई, पौष सुदो ६, रवि, १०५२ 
तीनो पन्र मिले हैं। स्थंभतीर्थ कब जाना सम्भव है ? वहु लिख सकें तो लिखियेगा । 
दो अभिनिवेशोंके बाधक रहते होनेसे जीव 'मिथ्यात्व” का त्याग नही कर सकता | वे इस प्रकार 
हैं--/लोकिक' ओर 'शास्त्रीय' । क्रमशः सत्समागमके योगसे जीव यदि उन अभिनिवेशोको छोड़ दे तो 
'मिथ्यात्व' का त्याग होता है, ऐसा वारंवार ज्ञानीपुरुषोंने शास्त्रादि द्वारा उपदेश दिया है फिर भी जीव 
उन्हे छोड़नेके प्रति उपेक्षित किसलिये होता है ? यह बात विचारणीय है। 


६५९, बबई, पौष सुदी ६, रवि, १५५२ 

स्व दु खका मूल सयोग (संबंध) है, ऐसा ज्ञानी तीथैकरोंने कहा है। समस्त ज्ञानीपुरुषोंने ऐसा 

देखा है। वह संयोग मुख्यरूपसे दो प्रकारका कहा है--'अंतरसम्बन्धी' और 'बाह्मसम्बन्धी' | अंतर संयोग 

का विचार होनेके लिये आत्माको बाह्यसंयोगका अपरिच्रय कत॑व्य है, जिस अपरिचयकी सपरमार्थ इच्छा 
शानीपुरुषोंने भी की है | 








६६० बंबई, पौष सुदी ६, रवि, १९५२ 
"शद्धा ज्ञान लक्यां छे तोषण, जो नषि जाय पमायों (प्रभाव) रे, 
वंध्य तर उपस ते पामे, संयम ठाण जो नायो रे; 
-भग्रायो रे, गायो, भले वीर जगतृगुरु गायो । 





६९६१ बंबई, पौष सुदी ८, मंगल, १९५२ 

आज एक पत्र मिला है। 

आत्मा्थंके सिवाय जिस जिस प्रकारसे जीवने शास्त्रकी मान्यता करके क्रता्थता मानी है, वह 
सर्व शास्त्रीय अभिनिवेश' है। स्वच्छदता दूर नही हुई, और सत्समागमका योग प्राप्त हुआ है, उस योगमे 
भी स्वच्छंदताके निर्वाहके लिये शास्त्रके किसी एक वचनको बहुवचन जेसा बताकर, मुख्य साधन जो 
सत्समागम है, उसके समान शास्त्रकों कहता है अथवा उससे विशेष भार द्वास्त्रपर देता है; उस जीवको भी 
'अप्रदास्त शास्त्रीय अभिनिवेश' है। आत्माको समझनेके लिये शास्त्र उपकारी हैं, और वह भी स्वच्छंद- 
रहित पुरुषको, इतना ध्यान रखकर सत्शास्त्रका विचार किया जाये तो वह 'शास्त्रीय अभिनिवेश' गिनने 
योग्य नहीं है | संक्षेपसे लिखा है । 

१. भावा्थ---श्रद्धा और ज्ञान प्राप्त कर लेनेपर भी यदि सयमस्थान मही आया ओर. प्रमादका नाश नहीं 
हुआ तो जीव बांध वृक्षकी उपमाको पाता है। जमतगुरु बीर भ्रभुने कैसा सुन्दर उपदेश दिया है ! 





२९ माँ बर्च हणछ 


द्द्र बंबई, पोष बदी, १९५२ 
सव॑ प्रकारके भयके रहनेके स्थानरूप इस संसारमें मात्र एक वेराग्य ही अभय है। इस निदचयमें 
तीनों कालरमें धांका होना योग्य नही है। 
*योग असंछ जे जिन कह्या, धटसांहो रिद्धि दाल्तो रे; 
जबपद तेम ज॑ जाणजो, आतमराम छे साखो रे) - श्री श्रीपाररास 


द्द्रे बंबई, पोष, १९५२ 
5 
गृहादि प्रवृत्तिके योगसे उपयोग विशेष चलायमान रहना संभव है, ऐसा जानकर परम पुरुष सर्व॑- 
संगपरित्यागका उपदेश करते थे । 








द््ढ बंबई, पौष वदी २, १९५२ 

सर्व प्रकारके भयके रहनेके स्थानरूप इस संसारमें मात्र एक वैराग्य ही अभय है। 

जो वेराग्यदशा महान मुनियोको प्राप्त होना दुर्लभ है, वह वेराग्यदशा तो प्रायः जिन्हे गृहवासमे 
रहती थी, ऐसे श्री महावीर, ऋषभ आदि पुरुष भी त्यागको ग्रहण करके घरसे चल निकले, यही त्यागकी 
उत्कृष्टता बताई है। 

जब तक गृहस्थादि व्यवहार रहे तब तक आत्मज्ञान न हो, अथवा जिसे आत्मज्ञान हो, उसे 
गृहस्थादि व्यवहार न हो, ऐसा नियम नही है । वैसा होनेपर भो परमपुरुषोंने ज्ञानीको भी त्याग व्यवहार- 
का उपदेश किया है, क्योंकि त्याग ऐश्व्यंको स्पष्ट व्यक्त करता है, इससे और लोकको उपकारभूत होनेसे 
त्याग अकतंव्यलक्ष्यसे कतंव्य है, इसमे सन्देह नही है। 

जो स्वस्वरूपमे स्थिति है, उसे 'परमार्थसंयम' कहा है। उस संयमके कारणभूत अन्य निमित्तोंके 
ग्रहणको व्यवह्ारसंयम' कहा है। किसी ज्ञानीपुरुषने उस संयमका भी निषेध नही किया है। परमार्थंकी 
उपेक्षा (लक्षके बिना) से जो व्यवहारसयममे ही परमा्थंसयमकी मान्यता रखे, उसके व्यवहारसयमका 
उसका अभिनिवेश दूर करनेके लिये, निषेध किया है। परंतु व्यवहारसंयममे कुछ भी परमार्थकी निमित्तता 
नही है, ऐसा ज्ञानीपुरुषोने कहा नही है । 

परमार्थके कारणभत ्यवहारसंयम' को भी परमार्थसंयम कहा है | 

श्री डुगरकी इच्छा विशेषतासे लिखना हो सके तो लिखियेगा | 

प्रारब्ध है, ऐसा मानकर ज्ञानी उपाधि करते हैं, ऐसा मालूम नहो होता, परंतु परिणतिसे छूट 
जानेपर भी त्याग करते हुए बाह्य कारण रोकते हैं, इसलिये ज्ञानी उपाधिसहित दिखायी देते हैं, तथापि 
बे उसको निवृत्तिके लक्ष्यका नित्य सेवन करते हैं | प्रणाम । 





६६५ बंबई, पोष बदी ९, गुरु, १५५२ 
85 
वेहाभिमानर हित सत्पुयधोंकों अत्यंत भक्तिसे त्रिकाल नमस्कार 

शानीपुरुषोंने वारंवार आरम्भ-परिग्रहके व्यागकी उत्कृष्टता कद्दी है, और पुनः पुन उस त्यागका 
उपदेश किया है, और प्रायः स्वयं भी ऐसा आचरण किया है; इसलिये मुमुक्षुपुरुषको अवश्य उसे कम 
करना चाहिये, इसमे सन्देह नहीं है । 

१. भावार्थके लिये देखें आक २७७ | 

श्र 


४९८ ओोमव्‌ रागजजस्त 


आरंभ-परिग्रहका त्याग किस किस प्रतिबधसे जीव नहीं कर सकता, ओर वह प्रतिबध किस 
प्रकारसे दूर किया जा सकता है, इस प्रकारसे मुमुक्षुजीवकों अपने चित्तमे विशेष विचार-अंकुर उत्पन्न 
करके कुछ भी तथारूप फल लाना योग्य है। यदि वेसा न किया जाये तो उस जीवको मुमुक्षुता नही है, 
ऐसा प्रायः कहा जा सकता है। 

आरंभ और परियग्रहका त्याग किस प्रकारसे हुआ हो तो यथार्थ कहा जाये इसे पहले विचारकर 
बादमें उपर्युक्त विचार-अंकुर मुमुषुजीवकों अपने अंतःकरणमे अवद्य उत्पन्न करना योग्य है। तथारूप 
उदयसे विशेष लिखता अभी नहीं हो सकता । 





६६६ बंबई, पौष वदी १२, रवि, १९५२ 
ढक 


उत्कृष्ट सम्पत्तिके स्थान जो चक्रवर्ती आदि पद हैं उन सबको अनित्य जानकर विचारवान पुरुष 
उन्हे छोडकर चल दिये हैं; अथवा प्रारब्धोदयसे वास हुआ तो भी अमूच्छितरूपसे और उदासीनतासे उसे 
प्रारब्धोदय समझकर आचरण किया है, और त्यागका लक्ष्य रखा है । 





६६७ बबई, पौष वदी १२, रवि, १९५२ 

महात्मा बुद्ध ( गोतम ) जरा, दारिद्रथ, रोग और मृत्यु इन चारोको एक आत्मज्ञानके बिना अन्य 

सब उपायोंसे अजेय समझकर, जिसमे उनकी उत्पत्तिका हेतु हैं, ऐसे संसारको छोडकर चल दिये थे। 

श्री ऋषभ आदि अनंत ज्ञानीपुरुषोने इसे उपायकी उपासना की है; और सर्व जीवोको इस उपायका 

उपदेश दिया है। उस आत्मज्ञानको प्रायः दुगेम देखकर निष्कारण करुणाशील उन सत्पुरुषोने भक्तिमागं 
कहा है, जो सर्वे अशरणको निशचल शरणरूप है, ओर सुगम है । 





६६८ बंबई, माघ सुदी ४, रवि, १०५२ 
पत्र मिला है । 


असंग आत्मस्वरूप सत्संगके योगसे नितांत सरलतासे जानना योग्य है, इसमे संशय नही है। 
सत्संगके माहात्म्यकी सब ज्ञानीपुरुषोने अतिशयरूपसे कहा है, यह यथा है। इसमे विचारवानको किसी 
तरह विकल्प होना योग्य नहीं है । 

अभी तत्काल समागम सम्बंधी विशेषरूपसे लिखना नही हो सकता। 





६६५९ बंबई, माघ वदी ११, रवि, १९०५२ 

यहाँसे सविस्तर पत्र मिलनेमे अभी विलब होता है, इसलिये प्रश्नादि लिखना नही हो पाता, ऐसा 

आपने लिखा तो वह योग्य है । प्राप्त प्रारब्धोदयके कारण यहाँसे पत्र लिखनेमे विलब होता सम्भव है। 
तथापि तीन-तीोन चार-चार दिनके अंतरसे आप अथवा श्री डुगर कुछ ज्ञानवार्ता नियमितरूपसे लिखते 
रहियेगा, जिससे प्राय: यहाँसे पत्र लिखनेमे कुछ नियमितता हो सकेगी। .. त्रिविध त्रिविध नमस्कार । 





६७० बंबई, फागुन सुदी १, १९५२ 
० 


सद्गुरप्रसाद 
जशञानीका सब व्यवहार परमाथंमूल होता है, तो भी जिस दिन उदय भो आत्माकार रहेगा, वह दिन 
धन्य होगा । 


२५ या बर्ष ४९९, 


स्व दुखसे मुक्त होनेका सर्वोत्कृष्ट उपाय आत्मज्ञानको कहा है, यह ज्ञानीपुरुषोका वचन सत्य है, 
अत्यन्त सत्य है। 

जब तक जीवबको तथारूप आात्मज्ञान न हो तब तक बन्धनकी आत्यन्तिक निवृत्ति नही होती, 
इसमे संशाय नही है। 

उस आत्मज्ञानके होने तक जीवको मूत्तिमान आत्मज्ञानस्वरूप सदगुरुदेवका निरंतर आश्रय अवश्य 
करना योग्य है, इसमे संशय नही है। उस आश्रयका वियोग हो तब आश्रयभावना नित्य कतंव्य है। 

उदयके योगसे तथारूप आत्मज्ञान होनेसे पूर्व उपदेशकार्य करना पड़ता हो तो विचारवान मुमुक्षु 
परमार्थमार्गके अनुसरण करनेके हेतुभूत ऐसे सत्पुरुषकी भक्ति, सत्पुरुषका गुणगान, सत्पुरुषके प्रति प्रमोद- 
भावना और सत्पुरुषके प्रति अविरोधभावनाका लोगोकों उपदेश देता है; जिस तरह मतमतातरका 
अभिनिवेश दूर हो, और सत्पुरुषके वचन ग्रहण करनेकी आत्गबृत्ति हो, वेसा करता है । वर्तमानकालमे 
उस प्रकारकी विशेष हानि होगी, ऐसा जानकर ज्ञानीपुरुदोने इस कालको दृषमकाल कहा है, और वैसा 
प्रत्यक्ष दिखायी देता है । 

सव॑ कार्यमे कतंव्य मात्र आत्मार्थ है, यह सम्यग्‌भावना मुमुक्षुजीवक्ों नित्य करना योग्य है। 


६७१ बंबई, फागुन सुदी ३, रवि, १९०५२ 

आपका एक पन्न आज मिला है। उस पत्रमे श्री डुंगरने जो प्रश्न लिखवाये है उनके विशेष समा- 
धानके लिये प्रत्यक्ष समागमपर ध्यान रखना योग्य है । 

प्रश्नोसे बहुत सतोष हुआ है। जिस प्रारब्धके उदयसे यहाँ स्थिति हैं, उस प्रारब्धका जिस 
प्रकारसे विशेषत वेदन किया जाय उस प्रकारसे रहा जाता है। और इससे विस्तारपूर्वक पत्रादि लिखना 
प्राय. नही होता । 

श्री सुंदरदासजीके ग्रन्योका अथसे इति तक अनुक्रमसे विचार हो सके, वेसा अभी कीजियैगा, तो 
कितने ही विचारोका स्पष्टीकरण होगा । प्रत्यक्ष समागममे उत्तर समझमे आने योग्य होनेसे पन्र द्वारा 
मात्र पहुँच लिखो है । यही । भक्तिभावसे नमस्कार | 

६७२ बंबई, फागुन सुदी ९०, १९५२ 
5» सद्गुरुप्रसाद 

आत्मार्थी श्री सोभाग तथा श्री डुंगरके प्रति, श्री सायला । 

विस्तारपूर्वक पत्र लिखना अभी नहीं होता, इससे चित्तमे वेराग्य, उपशम आदि विशेष प्रदीष्त 
रहनेमे सत्शास्त्रको एक विशेष आधारभूत निर्ित्त जानकर, श्री सुंदरदास आदिके ग्रन्थोंका हो सके तो दो 
से चार घड़ी तक नियमित वाचना-पृच्छना हो, वेसा करनेके लिये लिखा था | श्री सुन्दरदासके ग्रन्थोंका 
आदिसे लेकर अंत तक अभी विशेष अनुप्रेक्ञापुत्ंक विचार करनेके लिये आपसे ओर श्री डुंगरसे विनती है। 

काया तक माया (अर्थात्‌ कषायादि) का सम्भव रहा करता है, ऐसा श्री डुगरकों लगता है, यह्‌ 
अभिष्राय प्राय. तो यथार्थ है, तो भी किसी पुरुषविशेषमें सवंधा सब प्रकारके संज्वलन आदि कषायका 
अभाव हो सकना सम्भव लगता है, और हो सकनेमे सन्‍्देह नहीं होता, इसलिये कायाके होनेपर भी 
कथषायका अभाव सम्भव है; अर्थात्‌ सबँथा रागद्वेषरहित पुरुष हो सकता है। रागद्वेषरहित यह पुरुष है, 
ऐसा बाह्य चेष्टासे सामान्य जीव जान सकें, यह सम्भव नही । इससे वह पुरुष कषायरहित, सम्पूर्ण बीत- 
राग त हो, ऐसा अभिप्राय विचारवान स्थापित नही करते; क्योंकि बाह्य चेष्ठास आत्मदशाकी स्थिति 
सबंधा समझमे आ सके, ऐसा नहीं कहा जा सकता । 





५७० शीमद राजचना 


श्री सुन्दरदासने आत्मजागृतदशामे 'शूरातनअंग” कहा है, उसमें विशेष उल्लास परिणतिसे शूर- 
वीरताका निरूपण किया है-- 
*सारे काम क्रोध सब, लोभ मोह पीसि डारे, इन्त्रिहु कतल करी, क्रियो रजपूतो है। 
सार्यो महा मत्त सन, मारे अहंकार सोर, सारे मद सछर हू, ऐसो रन खुतो है ७ 
सारी आशा तुष्णा पुनि, पापिनों सापिनो दोड, सबको संहार करि, निज पद पहुतो है । 
सुन्दर कहुत ऐसो, साधु कोउ श्रघोर, वेरि सब सारिके, निश्चित होई सूतो है ॥ 
--श्री सुंदरदास शूरातनअग, २१-११ 





६७३ बंबई, फागुन सुदी १०, रवि, १९५२ 

हक भरी सदृगुरप्रसाद 

श्री सायलाक्षेत्रमे क्रमसे विचरते हुए प्रतिबन्ध नही है | 
यथार्थज्ञान उत्पन्न होनेसे पहले जिन जीवोको, उपदेश देनेका रहता हो उन जीवोको, जिस तरह 
वेराग्य, उपशभ भौर भक्तिका लक्ष्य हो, उस तरह प्रसंगप्राप्त जीवोकों उपदेश देना योग्य है; और जिस 
तरह उनका नाना प्रकारके असदुआग्रहका तथा सर्वंथा वेषव्यवहारादिका अभिनिवेश कम हो, उप्त तरह 
उपदेश परिणमित हो वैसे आत्माथ॑ विचारकर कहना योग्य है। क्रमश थे जीव ग्रथार्थ मागके सन्मुख हों 

ऐसा यथाशक्ति उपदेश कतंव्य है। 





द्छ४ड बंबई, फागुन वदी ३, सोम, १९५२ 
35 सदवृगुरुप्रसाद 

देहधारी होनेपर भी निरावरणज्ञानसहित रहते हैं ऐसे महापुरुषोंको त्रिका नमस्कार 
जआात्मार्थी श्री सोभागके प्रति, श्री सायला | 

देहधारी होनेपर भी परम ज्ञानीपुरुषमे सव॑ कषायका अभाव हो सके, ऐसा हमने लिखा है, उस 
प्रसंगमे 'अभाव' शब्दका अर्थ 'क्षय' समझकर लिखा है| 

जगतवासी जोवको रागद्वेष दूर होनेका पता नही चलता, परन्तु जो महान पुरुष हैं वे जानते हैं 
कि इस महात्मा पुरुषमे रागद्रेघका अभाव या उपशम है, ऐसा लिखकर आपने शंका की है कि जेसे 
महात्मा पुरुषको ज्ञानीपुरुष अथवा दृढ़ मुमुक्षुजीव जानते हैं वेसे जगतके जीव क्यों न जानें ? मनुष्य आदि 
प्राणीको देखकर जेसे जगतवासी जीव जानते हैं कि ये मनुष्य आदि है, और महात्मा पुरुष भी जानते हैं 
कि ये मनुष्य आदि हैं, इन पदार्थोंको देखनेसे दोनों समानरूपसे जानते हैं; और इसमे भेद रहता है, वसा 
भेद होनेके क्या कारण मुख्यतः विचारणीय है ? ऐसा लिखा उसका समाधान-- 

मनुष्य आदिकों जो जगतबासी जीव जानते हैं, वह देहिक स्वरूपसे तथा देहिक चेष्टासे जानते 
हैं। एक दूसरेकी मुद्रामे, आकारमें और इन्द्रियोमें जो भेद है, उसे चक्षु आदि इन्द्रियोसे जगतवासी जीब 

अभावा्ध--जिसने काम व क्रोधकों मार डाला है, छोम व मोहको पीस ढाछा है और इन्द्रियोको कत्ल 
करके धूरवीरता दिखाई है; जिसने मदोन्मत्त मन और भहंकाररूप सेभापतिका तादा कर दिया है, तथा मद एब 
सत्स रको निमूंख कर दिया है ऐसा रणबंका है; जिसने आश्षा-सृष्णारूपी पापिष्ठ सांपिनोंको भी मार दिया है वह सब 
बेरियोका संहार करके निजपद अर्थात्‌ अपने स्वभावमें स्थिर हुआ है । सुंदरदास कहते हैं कि कोई विरल शूरवोर साधु 
ही सभी वेरियोका नाशकर निर्श्चित होकर सो रहा है अर्थात स्वनाकर्मे कक होकर आत्मानंदका उपभोग करता है । 


२९ था वर्ष ५०१ 


जान सकते हैं, और उन जीवोंके कितने ही अभिप्रायोंको भी जगतवासी जीव अनुमानसे जान सकते हैं, 
क्योंकि वह उनके अनुभवका विषय है । परन्तु जो ज्ञानदशा अथवा वोतरागदशा है वह मुख्यतः देहिक स्वरूप 
तथा देहिक चेष्टाका विषय नही है, अतरात्मगृुण है, और अन्तरात्मता बाह्य जीवोके अनुभवका विषय त 
होनेसे, तथा जगतवासी जीवोंमे तथारूप अनुमान करनेके भी प्रगय. संस्कार न होनेसे वे ज्ञानी या वीतरागको 
पहचान नहीं सकते । कोई जीव सत्समाग़मके योगसे, सहज शुभकर्मके उदयसे, तथारूप कुछ सस्कार प्राप्त 
कर ज्ञानी या वीतरागकों यथाशक्ति पहचान सकता है | तथापि सच्ची पहचान तो दृढ़ मुमुक्षुताके प्रगट होने- 
पर, तथारूप सत्समागमसे प्राप्त हुए उपदेशका अवधारण करनेपर और अन्‍्तरात्मवृत्ति परिणमित होनेपर 
जीव ज्ञानी या वीतरागको पहचान सकता है। जगतवासी अर्थात्‌ जो जगतदृष्टि जीव हैं, उनकी दृष्टिसे 
ज्ञानी था वीतरागकी सच्ची पहचान कहाँसे हो ? जिस तरह अन्धकारमें पड़े हुए पदार्थंको मनुष्यचक्षु देख 
नही सकते, उसो तरह देहमें रहे हुए ज्ञानी या बीतरागको जगतदुष्टि जीव पहचान नही सकता। जेसे 
अन्धकारमें पड़े हुए पदार्थकों मनुष्यचक्षुसे देखनेके लिये किसी दूसरे प्रकाशकी अपेक्षा रहती है, वेसे जगत- 
दृष्टि जीवोंको ज्ञानी या वीतरागकी पहचानके लिये विशेष शुभ संस्कार ओर सत्समागमकी अपेक्षा होना 
योग्य है। यदि वह योग प्राप्त न हो तो जेसे अंधकारमे रहा हुआ पदार्थ और अधकार ये दोनो एकाकार 
भासित होते है, भेद भासित नही होता, वेसे तथारूप योगके बिना ज्ञानी या वीतराग और अन्य ससारी 
जीवोकी एकाकारता भासित होती है; देहादि चेष्टासे प्राय. भेद भासित नही होता । 

जो देहधारी सर्व अज्ञान और सर्व कषायोंसे रहित हुए हैं, उन देहधारी महात्माको त्रिकाल परम 
भक्तिसे नमस्कार हो | नमस्कार हो ! ! वे महात्मा जहाँ रहते हैं, उस देहको, भूमिको, घरको, मार्गको, 
आसन आदि सबकी नमस्कार हो | नमस्कार हो ! ! 

श्री डुगर आदि सर्व मुमुक्षुजनकों यथायोग्य । 





द्३५ न्‍ बम्बई, फागुन वदी ५, बुध, १५५२ 
ड़ 
दो पत्र मिले है। मिथ्यात्वके पच्चीस प्रकारमेस प्रथमके आठ प्रकारका सम्यकस्वरूप समक्षनेके 
लिये पूछा वह तथारूप प्रारब्धोदयसें अभी थोडे समयमे लिख सकनेका सम्भव कम है। 
सुन्दर कहत ऐसो, साधु कोउ शुरवोर, 
बैरि सब सारिके निश्चित होई सूतो है ।' 


६७६ बम्बई, फागुन वदी ९, रवि, १९५२ 
जीवको विशेषतः अनुप्रेक्षा करने योग्य आशंका सहज निर्णयके लिये तथा दूसरे किन्‍्हीं मुमुक्षु 
जीवोंके विशेष उपकारके लिये उस पत्रमे लिखी उसे पढ़ा है। थोड़े दिनोमें हो सकेगा तो कुछ प्रइनोका 
समाधाव लिखूँगा । 
श्री डूगर आदि मुमुक्ष॒ुजीवोंकी यथायोग्य । 








६७७ बम्बई, चेत्र सुदी १, रवि, १९५२ 
पन्र मिला है। सहज उदयमान चित्तवृत्तियाँ लिखी वे पढ़ो हैं। विस्तारसे हितवचन लिखनेकी 
अभिलाषा बतायी, इस विषयमे संक्षेपमे नीवेके लेखसे विचारियेगा -- 
प्रारब्धोदयसे जिस प्रकारका व्यवहार प्रसंगमे रहता है, उसको नजरमे रखते हुए जैसे पत्र आदि 
लिक्षनेमें संक्षेपसे प्रवृत्ति ह्वोती है, वेंसा अधिक योग्य है, ऐसा अभिप्राय प्राय. रहता है | 


५०२ शीसद्‌ राजसन्त 


आत्माके लिये वस्तुतः उपकारभूत उपदेश करनेमे ज्ञानीपुरुष संक्षेपसे प्रवृत्ति नही करते, ऐसा होना 
प्राय: सम्भव है, तथापि दो कारणोसे ज्ञानीपुरुष उस प्रकारसे भी प्रवृत्ति करते हैं-(१) बह उपदेश जिज्ञासु 
जीवमें परिणमित हो ऐसे सयोगोंमे वह जिज्ञासु जीव न रहता हो, अथवा उस उपदेशके विस्तारसे करने- 
98 उसमे उसे ग्रहण करनेकी तथारूप योग्यता न हो, तो ज्ञानीपुरुष उन जीवोको उपदेश करनेमे 
पसे भी प्रवृत्ति करते है। (२) अथवा अपनेको बाह्य व्यवहारका ऐसा उदय हो कि वह उपदेश जिज्ञासु 
जीवमे परिणमित होनेमे प्रतिबंधरूप हो, अथवा तथारूप कारणके बिना वेसा वर्तत कर मुख्यमार्गंके 
विरोधरूप या सशयके हेतुरूप होनेका कारण होता हो तो भी ज्ञानीपुरुष उपदेश्षमे संक्षेपसे प्रवृत्ति ऋरते 
हैं भथवा मौन रहते है । 

सबसंगपरित्याग कर चले जानेसे भी जीव उपाधिर हित नही होता। क्योंकि जब तक अंतरपरिणति- 
पर दृष्टि न हो और तथारूप मार्गमे प्रवृत्ति न की जाये तब तक स्वंसगपरित्याग भो नाम मात्र होता 
है । और वेसे अवसरमे भी अंतरपरिणतिपर दृष्टि देनेका भान जीवको आना कठिन है, तो फिर ऐसे 
गृह व्यवहा रमे लौकिक अभिनिवेशपूर्वक रहकर अंतरपरिणतिपर दृष्टि दे सकना कितना दुःसाध्य होना 
चाहिये, यह विचारणीय है, और वेसे व्यवहारमे रहकर जीवको अतरपरिणतिपर कितना बल रखना 
चाहिये, यह भी विचारणीय है, और अवश्य वैसा करना योग्य है । 

अधिक कया लिखे ? जितनी अपनी शक्ति हो उस सारी शक्तिसे एक लक्ष्य रखकर, लोकिक 
अभिनिवेदको कम करके, कुछ भी अपूर्व निरावरणता दीखती नही है, इसलिये 'समझका केवल अभिमान 
है', इस तरह जीवको समझाकर जिस प्रकार जीव ज्ञान, दर्शन भोर चारित्रमे सतत जाग्रत हो, बही 
करनेमे वृत्ति लगाना, और रात-दिन उसी चितनमे प्रवृत्ति करना यही विचारवान जीवका कतंव्य है, और 
उसके लिये सत्सग, सत्शास्त्र और सरलता आदि निजगुण उपकारभूत है, ऐसा विचारकर उसका आश्रय 
करना योग्य है। 

जब तक लौकिक अभिनिवेद्ञ अर्थात्‌ द्रव्यादि लोभ, तृष्णा, देहिक मान, कुल, जाति आदि 
सम्बन्धी मोह या विशेषत्व मानना हो, वह बात न छोड़नी हो, अपनी बुद्धिसे स्वेच्छासे अमुक गच्छादिका 
आग्रह रखना हो, तब तक जोवमे अपूब गुण केसे उत्पन्त हो ? इसका विचार सुगम है | 


अधिक लिखा जा सके ऐसा उदय अभी यहाँ नही है, तथा अधिक लिखना या कहना भी किसी 
प्रसंगमें होने देना योग्य है, ऐसा है। आपकी विशेष जिज्ञासाके कारण प्रारब्धोदयका वेदन करते हुए 
जो कुछ लिखा जा सकता था, उसकी अपेक्षा कुछ उदीरणा करके विशेष लिखा है। यही विनती । 


६७८ बंबई, चेन्र सुदी २, सोम, १९५२ 
35 
क्षणमे हुं और क्षणमे शोक हो आये ऐसे इस व्यवहारमे जो ज्ञानोपुरुष समदशासे रहते हैं, उन्हे 
अत्यन्त भक्तिसे धन्य कहते हैं; और सबब॑ मुमुक्षुजीवोकोी इसी दशाकी उपासना करना योग्य है, ऐसा 
निश्चय देखकर परिणति करना योग्य है | यही विनती । श्री डुंगर आदि मुमुक्षुओकी तमस्कार। 


६७९ बंबई, चेन्र सुदी ११, शुक्र, १५५२ 
ड$ 
सदृगुरुवरणाय नमः 
आत्मनिष्ठ श्री सोभागके प्रति, श्री सायला । 
फायुन वदी ६ के पन्नमें लिखे हुए प्रघनोका समाधान इस पन्ममे संक्षेपसे छिक्षा है, उसे विधारियेगा। 





२९ वाँ वर्ष ५०३ 


१. जिस ज्ञानमें देह आदिका अध्यास मिट गया है, और अन्य पदार्थमें अहंता-ममताका अभाव है, 
तथा उपयोग स्वभावमे परिणमत्ा है, अर्थात्‌ ज्ञान स्वरूपताका सेवन करता है, उस ज्ञानको “निरावरण- 
ज्ञान' कहना योग्य है । 


२ सव॑ जीवोको अर्थात्‌ सामान्य मनुष्योंको ज्ञानी-अज्ञानीकी वाणोमें जो अन्तर है सो समझना 
कठिन है, यह बात यथार्थ है; क्योकि शुष्कज्ञानी कुछ सीख कर ज्ञानी जैसा उपदेश करे, जिससे उसमें 
बचनकी समानता दीखनेसे शुष्कज्ञानीकों भी सामान्य मनुष्य ज्ञानी मार्नें, मंददशावान मुमुक्षुजीब भी वेसे 
बचनोंसे भ्रांतिमे पढ़ जाये, परन्तु उत्कृष्टद्ावान मुमुक्षुपुरुष शुष्कशानोकी वाणी शब्दसे ज्ञानीकी वाणी 
जेसी देखकर प्रायः भ्राति पाने योग्य नही है, क्योकि आशयसे शुष्कज्ञानीको वाणीसे ज्ञानीकी वाणीकी 
तुलना नही होती । 


ज्ञानीकी वाणी पूर्वापर अविरोधी, आत्माथं-उपदेशक और अपूर्व अर्थंका निरूपण करनेवाली होती 
है, और अनुभवसहित होनेसे आत्माकों सतत जाग्रत करनेवाली होती है। शुष्कज्ञानीकी वाणीमे तथारूप 
गुण नही होते । संसे उत्कृष्ट गुण जो पूर्वापर अविरोधिता है, वह शुष्कज्ञानीकी वाणीमे नही हो सकता, 
क्योकि उसे यथास्थित पदा्थंदर्शन नही होता, और इस कारणसे जगह जगह उसकी वाणी कल्पनासे युक्त 
होती है । 

इत्यादि नाना प्रकारके भेदसे ज्ञानी और शुष्कज्ञानीकी वाणीकी पहचान उत्कृष्ट मुमुक्षुकों होने 
योग्य है। ज्ञानीपुरुषको तो उसकी पहचान सहजस्वभावसे होतो है, क्योकि स्वयं भानसहित है, और 
भानसहित पुरुषके बिना इस प्रकारके आशयका उपदेश नही दिया जा सकता, ऐसा सहज हो वे जानते है। 

जिसे अज्ञान और ज्ञानका भेद समझमे आया है, उसे अज्ञानी और ज्ञानीका भेद सहजमे समझमे 
आ सकता है। जिसका भज्ञानके प्रति मोह समाप्त हो गया है, ऐसे ज्ञानोपुरुषको शुष्कज्ञानीके बचन केसे 
भ्राति कर सकते,है ? किन्तु सामान्य जीवोको अथवा मददशा और मध्यमदशाके मुमुक्षुको शुष्कज्ञानीके 
वचन समानरूप दिखायी देनेसे, दोनो ज्ञानीके वचन हैं, ऐसी श्राति होना संभव है। उत्कृष्ट मुमुक्षुको 
प्रायः वेसी भ्राति सभव नही है, क्योंक्रि ज्ञानीके वचनोंकी परीक्षाका बल उसे विशेषरूपसे स्थिर हो 
गया है । 

पुवंकालमे ज्ञानी हो गये हो, ओर मात्र उनकी मुखवाणी रही हो तो भी वर्तमानकालमे ज्ञानीपुरुष 
यह जान सकते हैं कि यह वाणी ज्ञानीपुरुषकी है; क्योंकि राजि-दिनके भेंदकी तरह अज्ञानी-ज्ञानीकी 
वाणीमे आशय-भेद होता है, और आत्मदशाके तारतम्यक्रे अनुसार आशयवाली वाणी निकलती है। 
वह आशय, वाणीपरसे “वर्तमान ज्ञानीपुरुष” को स्वाभाविक दृष्टिगत होता है। और कहनेवाले पुरुषको 
दशशाका तारतम्य ध्यानगत होता है। यहाँ जो 'वरंमान ज्ञानी' शब्द लिखा है, वह किसी विशोष प्रज्ञावान, 
प्रगट बोधबीजसहित पुरुषके अर्थमे लिखा है । ज्ञानीके वचनोकी परीक्षा यदि स्व जीवोको सुूभ होती तो 
निर्वाण भी सुलभ ही होता । 

३. जिनागममे मत्ति, श्रुत आदि ज्ञानके पाँच प्रकार कहे हैं। वे ज्ञानके प्रकार सच्चे हैं, उपमा- 
वाचक नही है। अवधि, मन पर्यय आदि ज्ञान वरतंसानकालमसे व्यवच्छेद जैसे लगते है, इससे ये ज्ञान उपभा- 
वाचक समझना योग्य नही है। ये ज्ञान मनुष्य जीवोको चारित्रपर्यायकी विशुद्ध तरतमतासे उत्पन्न होते 
है। वर्तमानकालमे वह विश्ुद्ध तरतमता प्राप्त होना दुष्कर है, क्योकि कालका प्रत्यक्ष स्वरूप चारित्र- 
मोहनीय आदि प्रकृतियोंके विशेष बलसहित प्रवर्तंमान दिखायी देता है। 

सामान्य आत्मचारित्र भी किसी ही जीवमे होना संभव है। ऐसे कालमे उस ज्ञानकी लूब्धि 
व्यवच्छेद जेसो हो, इसमे कुछ आदइचय नही है, इसलिये उस ज्ञानको उपमावाचक समझना योग्य नहीं है। 


घु०्ड श्ीमण राजचजना 


आत्मस्वरूपका विचार करते हुए तो उस ज्ञानकी कुछ भी असम्भावता दीखती नहीं है। सब ज्ञानकी 
स्थितिका क्षेत्र आत्मा है, तो फिर अवधि, मनःपर्यय आदि ज्ञानका क्षेत्र आत्मा हो, इसमें संधाय करना 
केसे योग्य हो ? यद्यपि शास्त्रके यथास्थित परमार्थले अज्ञ जीव उसको व्याख्या जिस प्रकारसे करते हैं, 
वह व्याख्या विरोधवाली हो, परन्तु परमाथंसे उस ज्ञानका होना सम्भव है। 


जिनागममे उसकी जिस प्रकारके आशयसे व्याख्या की हो, वह व्याख्या ओर अज्ञानी जीव आशय 
जाने बिना जो व्याख्या करें उन दोनोंमे महान भेद हो इसमे आएचय नही है, ओर उस भेदके कारण उस 
ज्ञानके विषयके लिये सन्देह होना योग्य है, परन्तु आत्मद्ष्टिसे देखते हुए उस सन्देहका अवकाश नहीं है। 


४. कालका सूक्ष्मसे सूक्ष्म विभाग 'समय' है, रूपी पदार्थंका सूक्ष्मसे सूुक््म विभाग 'परमाणु' है, और 
अरूपी पदाथेका सुक्ष्मसे सूक्ष्म विभाग 'प्रदेश' है | ये तोनों ऐसे सुक्ष्म है कि अत्यन्त निर्मल ज्ञानकी स्थिति 
उनके स्वरूपको ग्रहण कर सकती है। सामान्यत संसारी जीवोंका उपयोग असंख्यात समयवर्ती है; उस 
उपयोगमे साक्षात्रूपसे एक समयका ज्ञान सम्भव नही है। यदि वह उपयोग एक समयवर्ती और शुद्ध हो 
तो उसमे साक्षात्रूपसे समयका ज्ञान होता है। उस उपयोगका एक समयवतित्व कषायादिके अभावसे होता 
है, क्योकि कषायादिके योगसे उपयोग मूढतादि धारण करता है, तथा असंख्यात समयवत्तित्वको प्राप्त 
होता है। वह कषायादिके अभावसे एक समयवर्ती होता है, भर्थात्‌ कषायादिके योगसे असंख्यात समयमेसे 
एक समयको अलग करनेकी सामथ्यं उसमे नहीं थी, वह कषायादिके अभावसे एक समयको अछग करके 
अवगाहन करता है। उपयोगका एक समयवर्तित्व, कषायरहितता होनेके बाद होता है। इसलिये जिसे एक 
समयका, एक परमाणुका, और एक प्रदेशका ज्ञान हो उसे कैवलज्ञान' प्रगट होता है,'ऐसा जो कहा है, 
वह सत्य है। कषायरहितताके बिना केवलज्ञानका सम्भव नहीं है और कषायरहितताके बिना उपयोग 
एक समयको साक्षात्रूपसे ग्रहण नहीं कर सकता। इसलिये जिस समयमे एक समयको ग्रहण करे उस 
समय अत्यन्त कषायरहितता होनी चाहिये । और जहाँ अत्यन्त कषायका अभाव हो वहाँ 'केवलज्ञान! 
होता है। इसलिये इस प्रकार कहा है कि जिसे एक समय, एक परमाणु ओर एक प्रदेशका अनुभव हो 
उसे 'केवलज्ञान' प्रगट होता है। जोवको विशेष पुरुषार्थके लिये इस एक सुगम साधनका ज्ञानीपुरुषने 
उपदेश किया है। समयकी तरह परमाणु और प्रदेशका सुक्ष्मत्व होनेसे तीनोको एक साथ ग्रहण किया 
है | अंतविचारमे रहनेके लिये ज्ञानी पुरुषोने असंख्यात योग कहे हैं। उनमेसे एक यह विचारयोग' कहा 
है, ऐसा समझना योग्य है । 


५, शुभेच्छासे लेकर सव॑ कमंरहितरूपसे स्वस्वरूपस्थिति तकमे अनेक भूमिकाएँ हैं। जो जो 
आत्मार्थी जीव हुए, और उनमे जिस जिस अंझमें जाग्रतदशा उत्पन्न हुई, उस उस दशाके भेदसे उन्होंने 
अनेक भूमिकाओंका आराधन किया है। श्री कबोर, सुन्दरदास आदि साधुजन भात्मार्थी गिने जाने 
योग्य हैं, ओर शुभेच्छासे ऊपरकी भूमिकाओंमें उनकी स्थिति होना सम्भव है । अत्यन्त स्वस्वरूपस्थितिके 
हा ३३३ जागृति ओर अनुभव भी ध्यानगत होता है। इससे विशेष स्पष्ट अभिप्राय अभी देनेकी इच्छा 
नही होती । 

. केवलज्षान' के स्वरूपका विचार दुर्ग है, और श्री डुगर केवल-कोटीसे उसका निर्धार करते 
हैं, उसमे यद्यपि उनका अभिनिवेश नही है, परन्तु वेसा उन्हें भासित होता है, इसलिये कहते हैं। मात्र 
'केवल-कोटी' है, और भूत-भविष्यका कुछ भी ज्ञान किसीको न हो, ऐसी मान्यता करना योग्य नही है । 
भूत-भविष्यका यथार्थज्ञान होने योग्य है; परन्तु वह किन्ही विरल पुरुषोंकोी, और वह भी विशुद्ध चारित्र- 
तारतम्यसे, इसलिये वह सन्देहरूप लगता है, क्योंकि बेसी विशुद्ध चारित्रतरतमताका वतंमानमें अभाव-सा 
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रहता है| वत॑मानमें शास्त्रवेसा मात्र शब्दबोधसे केवलज्ञान' का जो अर्थ कहते है, वह यथार्थ नहीं है, 
ऐश श्री डुग रको लगता हो तो वह सम्भवित है। फिर भूत-भविष्य जानना, इसका नाम 'केवलज्ञान' है, 
ऐसी व्याख्या मुख्यत शास्त्रकारने भी नही की है। ज्ञानका अत्यन्त शुद्ध होना उसे ज्ञानीपुरुषोंने केवल- 
ज्ञान कहा है, और उस ज्ञानमे मुख्य तो आत्मस्थिति और आत्मसमाधि कही है । जगतका ज्ञान होना 
इत्यादि जो कहा है, वहु सामान्य जीवोसे अपूव विषयका ग्रहण होना अशक्य जानकर कहा है; क्योकि 
जगतके ज्ञानपर विचार करते-करते आत्मसामर्थ्य समझमे आता है। श्री डुगर, महात्मा श्री ऋषभ 
आदिमे केवल-कोटी न कहते हों तो और उनके आश्ञावर्ती अर्थात्‌ जैसे महावीर स्वामीके दह्ंनसे पाँच सौ 
मुमुक्षुओने केवलज्ञान प्राप्त किया, उन आज्ञावर्तियोको केवलज्ञान कहा है, उस 'केवलज्ञान को 'केवल- 
कोटी' कहते हों, तो यह बात किसी भी तरह योग्ण है। केवलज्ञानका श्री डु गर एकांत निषेध करे, तो वह 
आत्माका निषेध करने जैसा है। लोग अभी 'केवलज्ञान' की जो व्याख्या करते है, वह 'केबलज्ञान' की 
व्याख्या विरोधवाली मालूम होती है, ऐसा उन्हे लगता हो तो यह भी सम्भवित है, क्योकि वतंमान 
प्ररूपणामे मात्र जगतज्ञान' किवलज्ञान'का विषय कहा जाता है। इस प्रकारका समाधान लिखते हुए 
बहुतसे प्रकारके विरोध दृष्टिगोचर होते हैं, और उन विरोधोंको बताकर उसका समाधान लिखना अभी 
तत्काल होना अदकक्‍य है, इसलिये सक्षेपमे समाधान लिखा है। समाधानका समुच्चयाथं इस प्रकार है-- 

“आत्मा जब अत्यन्त शुद्ध ज्ञानस्थितिका सेवन करे, उसका नाम मुख्यतः 'केवलज्ञान' है। सब 
प्रकारके रागद्वेषका अभाव होनेपर अत्यन्त शुद्ध ज्ञानस्थिति प्रगट होने योग्य है । उस स्थितिमे जो कुछ 
जाना जा सके वह 'केवलज्ञान' है, और वह सदेहयोग्य नही है। श्री डुगर 'केवल-कोटी” कहते है, वह 
भी महावीरस्वामीके समीपवर्ती आज्ञावर्ती पाँच सौ केवली जैसे प्रसंगमें सम्भवित है। जगतके ज्ञानकां 
लक्ष्य छोडकर जो शुद्ध आत्मज्ञान है वह 'केवलज्ञान' है, ऐसा विचारते हुए आत्मदशा विशेषत्वका सेवन 
करती है ।” ऐसा इस प्रशनके समाधानका सक्षिप्त आशय है। यथासम्भव जगतके ज्ञानका विचार 
छोडकर स्वरूपज्ञान हो उस प्रकारसे केवलज्ञानका विचार होनेके लिये पुरुषार्थ कतंव्य है। जगतका 
ज्ञान होना उसे मुख्यतः 'केवलज्ञान' मानना योग्य नहीं है। जगतके जीवोको विशेष लक्ष्य होनेके लिये 
वारंवार जगतका ज्ञान साथमे लिया है, और वह कुछ कल्पित है, ऐसा नही है, परन्तु उसका अभिनिवेश 
करना योग्य नही है। इस स्थानपर विशेष लिखनेकी इच्छा होती है, और उसे रोकना पढ़ता है; तो 
भो सक्षेपसे पुन लिखते है। “आत्मामेसे सर्व प्रकारका अन्य अध्यास दूर होकर स्फटिककी भाँति आत्मा 
अत्यन्त छुद्धताका सेवन करे, वह 'केवलज्ञान! है, और जगतज्ञानरूपसे उसे वारंवार जिनागममे कहा है, 
उस माहात्म्यसे बाह्यदृष्टि जीव पुरुषार्थमे प्रवृत्ति करे, यह हेतु है ।” 

यहाँ श्री डुगरको, केवल-कोटी' सबंधा हमने कही है, ऐसा कहना योग्य नही है । हमने अतरात्म- 
रूपसे भी वेसा माना नही है। आपने यह प्रश्न लिखा, इसलिये कुछ विशेष हेतु विचारकर समाधान 
लिखा है, परन्तु अभी उस प्रशइनका समाधान करनेमे जितना मौन रहा जाये उतना उपकारी है, ऐसा 
चित्तमें रहता है | बाकीके प्रश्नोंका समाधान समागममे कीजियेगा | 
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ढ्ऊ 
जिसकी मोक्षके सिवाय किसी भी वस्तुको इच्छा या स्पुहा नही थी और अखड़ स्वरूपमे रमणता 


होनेसे मोक्षकी इच्छा भो निवृत्त हो गयी है, उसे हे नाथ ! तू तुष्मान होकर भी और क्या देने- 
वाला था ? 


ह. 


५०६ शोमदू शजचमा 


हे कृपालु ! तेरे अमेद स्वरूपमे ही मेरा निवास है बहाँ अब तो लेने-देनेकी भी झंझटसे छूट गये 
हैं और यही हमारा परमानंद है । 

कल्याणके मा्गंको और परमार्थस्बरूपको यथाथंत: नहीं समझनेवाले अज्ञानी जीव, अपनी मति- 
कल्पनासे मोक्षमा्गंकी कल्पना करके विविध उपायोंमे प्रवृत्ति करते हें फिर भो मोक्ष पानेके बदले संसारमें 
मटकते हैं; यह जानकर हमारा निष्कारण करुणाशील हृदय रोता है। 

वत॑मानमें विद्यमान वीरकों भूलकर, भूतकारुकी अआ्रातिमे वीरको खोजनेके लिये भटकते जीवोंको 
श्री महावीरका दर्शन कहाँसे हो ? 

हे दृषमकालके दुर्मागी जीवों '! भूतकालकी अ्रांतिको छोड़कर वतंमानमें विद्यमान महावीरकी 
शरणमें आओ तो तुम्हारा श्रेय ही है । 

संसारतापसे संतप्त और कर्मबंधनसे मुक्त होनेके इच्छुक परमाथ्थंप्रेमी जिज्ञासु जीबोंकी त्रिविध 
तापार्निको शांत करनेके लिये हम अमृतसागर हैं । 

मुमुक्षुजीवोंका कल्याण करनेके लिये हम कल्पव॒क्ष ही है। 

अधिक क्या कहें ? इस विधमकालमे परमशातिके धामरूप हम दूसरे श्री राम अथवा श्री महावीर 
ही हैं, क्योंकि हम परमात्मस्वरूप हुए हैं । 

यह अंतर अनुभव परमात्मस्वरूपकी मान्यताके अभिमानसे उद्भूत हुआ नहीं लिखा है, परतु कर्म- 
बंधनसे दुःखो होते जगतके जीवोंपर परम करुणाभाव आनेसे उनका कल्याण करनेकी तथा उनका उद्धार 
करनेकी निष्कारण करुणा ही यह हृदयचित्र प्रदर्शित करनेको प्रेरणा करती है। 

35 श्री महावीर [ निजी ] 
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पत्र मिला है । कुछ समयसे ऐसा होता रहता है कि विस्तारसे पत्र लिखना नही हो सकता, और 
पत्रकी पहुँच भी क्वचित्‌ अनियमित लिखी जाती है । जिस कारणयोगसे ऐसी स्थिति रहती है, उस कारण- 
योगके प्रति दृष्टि करते हुए अभी भी कुछ समय ऐसी स्थिति वेदन करने योग्य रगती है। वचन पढनेकी 
विशेष अभिलाषा रहती है, उन वचनोको भेजनेके लिये आप स्तम्भतीर्थवासीको लिखियेगा। वे यहाँ 
पुछवायेंगे तो प्रसंगोचित लिखँँगा । 
यदि उन वचनोको पढ़ने-विचारनेका आपको प्रसंग प्राप्त हो तो जितनी हो सके उतनी चित्त- 
स्थिरतासे पढ़ियेगा और उन बचनोंको अभी तो स्व उपकारके लिये उपयोगमें लीजियेगा, प्रचलित न 
कीजियेगा । यही विनती । 








बंबई, चेत्र वदो १, सोम, १५५२ 

दोनों मुम॒क्षुओं (क्री छल्लुजी आदि) को अभी कुछ लिखना नहीं हुआ । अभी कुछ समयसे ऐसी 

स्थिति रहती है कि कभी ही पत्रादि लिखना हो पाता है, और वह भी अनियमितरूपसे लिखा जाता है। 

जिस कारण-विशेषसे तथारूप स्थिति रहती है उस कारणविशेषको ओर दृष्टि करते हुए कुछ समय तक 

वैसी स्थिति रहनेकी सम्भावना दिखायी देती है । मुमुक्षुजीवकी वृत्तिको पत्रादिसे कुछ उपदेशरूप विचार 

करनेका साधन प्राप्त हो तो उससे वृत्तिका उत्कर्ष हो और सदुविचारका बल वर्धमान हो, इत्यादि 

उपकार इस प्रकारमें समाविष्ट हैं: फिर भी जिस कारणविशेषसे वतंमान स्थिति रहती है, वह स्थिति 
बेदन करने योग्य लगती है। 





३२९. थाँ बर्ष ५० 


६८३ बंबई, चेत्र वदी ७, रबि, १९५२ 
दो पत्र सिले हैं। अभी विस्तारपुर्वक पत्र लिखना प्राय: कभी हो होता है, और कभी तो पत्रकी 
पहुँच भी कितने दिन बीतनेके बाद लिखी जाती है। 
सत्समागमके अभावके प्रसंगमे तो विशेषतः आरंभ-परिग्रहकी वृत्तिको कम करनेका अभ्यास रख- 
कर, जिन ग्ंथोंमे त्याग, बैराग्य आदि परमार्थ साधनोंका उपदेश दिया है, उन ग्रंथोको पढनेका अभ्यास 
कतेव्य है, और अप्रमत्तरूपसे अपने दोषोको वारवार देखना योग्य है। 





६८४ बंबई, चेत्र बदी १४, रवि, १९५२ 
“अन्य पुरुषकी वृष्टिमें, जग व्यवहार लखाय, 
युन्दावन, जब जग हहीं फोन व्यवहार बताय ?” --बिहार वुन्दावन 





६८५ बंबई, चेत्र बदी १४, रवि, १९५२ 
एक पत्र मिला है । आपके पास जो उपदेशवचनोका सग्रह हैं, वे पढ़नेके लिये प्राप्त हो इसलिये 
श्री कुवरजीने विनती की थी। उन बचनोंको पठनाथं भेजनेके लिये स्तंभतीथे लिखियेगा, और यहां वे 
लिखेंगे तो प्रसंगोचित लिखंगा, ऐसा हमने कछोल लिखा था । यदि हो सके तो उन्हे वतंमानमें विशेष 
उपकारभत हों ऐसे कितने ही वचन उनमेंसे लिख भेजियेगा । सम्यग्दशैनके लक्षणादिवाले पत्र उन्हे विशेष 
उपकारभूत हो सकने योग्य हैं । 
बोरमगामसे श्रो सुखलाल यदि श्री कुंवरजीकी भाँति पत्रोकी माँग करें तो उनके लिये भी ऊपर 
लिखे अनुसार करना योग्य है । 





६८६ बंबई, चेत्र वदी १४, रवि, १९५२ 

आप आदिके समागमके बाद यहाँ आना हुआ था। इतनेमें आपका एक पत्र मिला था। अभी 

तीन-चार दिन पहले एक दूसरा पन्न मिला है। कुछ समयसे सबिस्तर पत्र लिखना कभी ही बन पाता है। 

और कभी पत्रकी पहुँच लिखनेमे भी ऐसा हो जाता है। पहले कुछ मुमुक्षुओके प्रति उपदेश पत्र 

लिखे गये है, उन्तकी प्रतियाँ श्री अबालालके पास हैं। उन पत्रोको पढ़ने-विचारनेका अभ्यास करनेसे 

क्षयोपशमकी विशेष शुद्धि हो सकने योग्य है। श्री अंबालालको वे पत्र पठनाथ भेजनेके लिये विनती 
कीजियेगा । यही विनती । 





६८७ बंबई, वेशाख सुदी १, मंगल, १९५२ 
कं 
बहुत दिनोंसे पत्र नही है, सो लिखियेगा । 
यहाँसे जेसे पहले विस्तारपुर्वंक पत्र लिखना होता था, वेसे प्रायः बहुत समयसे तथारूप प्रारब्धके 
कारण नही द्वोता । 
करनेके प्रति वृत्ति नही है, अथवा एक क्षण भी जिसे करना भासित नहीं होता, करनेसे उत्पन्न 
होनेवाले फलके प्रति जिसकी उद्ासीनता है, वेसा कोई आप्तपुरुष तथारूप प्रारब्ध योगसे परिग्रह, संयोग 
आदियें प्रवृत्ति करता हुआ दिखायी देता हो, और जैसे इच्छुक पुरुष प्रवृत्ति करे, उद्यम करे, वेसे कार्ये- 
सहित प्रवतंमान देखनेमें आता हो, तो वैसे पुरुषमें ज्ञानददा है, यह किस तरह जाना जा सकता है ? 


५्०्ट अीसवद्‌ राजचना 


अर्थात्‌ वह पुरुष आप्त (परमार्थंके लिये प्रतीति करने योग्य) है, अथवा ज्ञानी है; यह किस लक्षणसे पह- 
चाना जा सकता है ? कदाजित्‌ किसी मुमुक्षुकों दूसरे किसी पुरुषके सत्संगयोगसे ऐसा जाननेमे आया तो 
उस पहचानमे अञ्राति हो वैसा व्यवहार उस सत्पुरुषमे प्रत्यक्ष दिखायी देता हैं, उस अआतिके निवृत्त होनेके 
लिये ममुक्षुजीवको वेसे पुरुषको किस प्रकारसे पहचानना योग्य है कि जिससे वैसे व्यवहा रमे प्रवृत्ति करते 
हुए भी ज्ञानलक्षणता उसके ध्यानमें रहे ? 

' सर्व प्रकारसे जिसे परिग्रह आदि सयोगके प्रति उदासीनता रहती है, अर्थात्‌ अहता-ममता तथारूप 
सयोगमे जिसे नही होती, अथवा परिक्षण हो गयी है; 'अनतानुबधी” प्रकृतिसे रहित मात्र प्रारब्धोदयसे 
व्यवहार रहता हो, वह व्यवहार सामान्य दशाके मुमुक्षुको संदेहका हेतु होकर, उसे उपकारभूत होनेमे 
निरोधरूप होता हो, ऐसा वह ज्ञानीपुरुष देखता है, और उसके लिये भी परिग्रह संयोग आदि प्रारन्धोदय 
रूप व्यवहारकी परिक्षीणताकी इच्छा करता है, वेसा होने तक किस प्रकारसे उस पुरुषने प्रव्व॒त्ति की 
हो, तो उस सामान्य मुभुक्षुको उपकार होनेमें हानि न हो ? पत्र विशेष संक्षेपसे लिखा गया है, परन्तु आप 
तथा श्री अचल उसका विद्योष मनन कीजियेगा। 





६८८ बबई, वेशाख सुदी ६, रवि, १०५२ 

पत्र मिला है। तथा वचनोकी प्रति मिली है। उस प्रतिमे किसी किसी स्थलमे अक्षरातर तथा 

शब्दातर हुआ है, परंतु प्रायः अर्थांतर नही हुआ । इसलिये वेसी प्रतियाँ श्री सुखलाल तथा श्री कु वरजी- 
को भेजनेमे आपत्ति जैसा नही है। बादमें भी उस अक्षर तथा शब्दकी शुद्धि हो सकने योग्य है । 


६८९५ वयाणिया, वेशाख वदी ६, रवि, १९५२ 

आयं श्री माणेकचंद आदिके प्रति, श्री स्तंभतीथ॑ । 

सुदरलालके वेशाख बदी एकमको देह छोडनेकी जो खबर लिखी, सो जानी । विशेष कालकी 
बीमारीके बिना, युवावस्थामे अकस्मात्‌ देह छोडनेसे सामान्यरूपसे परिचित मनुष्योको भो उस बातसे खेद 
हुए बिना नही रहता, तो फिर जिसने कुटुम्ब आदि सम्बन्धके स्नेहसे उसमे मूर्च्छा की हो, उसके सहवास- 
में रहा हो, उसके प्रति कुछ आश्रय-भावना रखी हो उसे खेद हुए बिना कैसे रहेगा ? इस ससारमे मनुष्य 
प्राणीको जो खेदके अकथ्य प्रसग प्राप्त होते है, उन अकथ्य प्रसगोमेसे यह एक महान खेदकारक प्रसंग 
है। ऐसे प्रसंगमे यथार्थ विचारवान पुरुषोके सिवाय सर्व प्राणी खेदविशेषको प्राप्त होते है, और यथाथे 
विचारवान पुरुषोको वेराग्य विशेष होता है, संसारकी अशरणता अनित्यता और असारता विशेष दृढ़ 
होती है । 

विचारवान पुरुषोंको उस खेदकारक प्रसंगका मूर्ज्छामावसे खेद करना, यह मात्र कर्मबंधका हेतु 
भासित होता है, और वेराग्यरूप खेंदसे कम॑सगकी निवृत्ति भासित होती है, और यह सत्य है । मूर्च्छा- 
भावसे खेद करनेसे भी जिस सम्बन्धीका वियोग हुआ है, उसकी प्राप्ति नही होती, और जो मूर्च्छा होती 
है वह भी अविचारदशाका फल है. ऐसा विचारकर विचारवान पुरुष उस मूर्च्छाभाव-प्रत्ययी खेदको शात 
करते हैं, अथवा प्राय वैसा खेद उन्हें नही होता । किसी तरह बेसे खेदकी हितकारिता दिखायी नहीं देती, 
और यह प्रसंग खेदका निमित्त है, इसलिये वेसे अवसर १र विचारवान पुरुषोंकी, जीवके लिये हितकारी 
ऐसा खेद उत्पन्न होता है। सब संगकी अशरणता, अबंधुता, अनित्यता और तुष्छता तथा अन्यत्वभाव 
देखकर अपने आपको विशेष प्रतिबोध होता है कि हे जीव | तुझे कुछ भी इस संसारमे उदयादिभावसे भी 
मूर्च्छ रहती हो तो उसका त्याग कर, त्याग कर; उस मूर्च्छाका कुछ फल नही है, संसारमे कभी भी शरणत्व 
आदि प्राप्त होना नहीं है, और अविचारिताके बिना इस संसारमे मोह होना योग्य नही है, जो मोह 





२९ माँ बर्ध ध्०्ध 


अनंत जन्ममरणका और प्रत्यक्ष खेदका हेतु है, दु:ख और क्लेशका बीज है; उसे शात कर, उसका क्षय 
कर । है जोव ! इसके बिना अन्य कोई हितकारी उपाय नही है, इत्यादि भावितात्मतासे बेराग्यको णुद्ध 
और निश्चल करता है। जो कोई जीव यथार्थ विचारसे देखता है, उसे इसी प्रकारसे भासित होता है । 


इस जीवको देहसंबंध होकर मृत्यु न होती तो इस ससारके सिवाय अन्यत्र अपनी वृुत्ति लगानेका 
अभिप्राय न होता । मुख्यतः मृत्युके भयने परमाथेरूप दुसरे स्थानमे वृत्तिको प्रेरित किया है, वह भो किसो 
विरले जीवको प्रेरित हुई है। बहुतसे जीवोको तो बाह्य निमित्तसे मृत्युभयके कारण बाह्य क्षणिक वैराग्य 
प्राप्त होकर विशेष का्यंकारी हुए बिना नाश पाता है। मात्र किसो एक विचारवान अथवा सुलूभबोधी 
या लघुकर्मो जीवको उस भयसे अविनाशी निःश्रेयस पदके प्रति वृत्ति होती है । 


मृत्युभय होता तो भी यदि वह मृत्यु वृद्धावस्थामे नियमित प्राप्त होती तो भी जितने पूर्वकालमें 
विचारवान हुए है, उतने न होते; अर्थात्‌ वृद्धावस्था शक तो रत्युका भय नही है. ऐसा देखकर, प्रमाद- 
सहित प्रवृत्ति करते। मृत्यका अवश्य आना देखकर तथा अनियमितरूपसे उसका आना देखकर, उस 
प्रसगके प्राप्त होनेपर स्वजनादि सबसे अरक्षणता देखकर, परमार्थंका विचार करनेमे अप्रमत्तता ही हित- 
कारी प्रतीत हुई, ओर सबवंसगकी अहितकारिता प्रतीत हुई। विचारवान पुरुषोंका यह नि३चय नि.संदेह 
सत्य है, त्रिकाल सत्य है। मृर्च्छाभावका खेद छोड़कर असगभावप्रत्ययी खेद करना विचारवानको 
कर्तव्य है। 

यदि इस ससारमे ऐसे प्रसंगोका सम्भव न होता, अपनेको या दूसरोको वेसे प्रसंगकी अप्राप्ति 
दिखायी देती होती, अशरणता आदि न होते तो पंचविषयके सुख-साधनकी जिन्हे प्राय कुछ भी न्यूनता 
न थी, ऐसे श्री ऋषभदेव आदि परमपुरुष, ओर भरतादि चक्रवर्ती आदि उसका क्यो त्याग करते ? 
एकात असंयताका सेवन वे क्‍यों करते ? 


है आर्य माणेकचंद आदि ! यथाथे विचारकी न्यूनताके कारण पुत्र आदि भावकी कल्पना और 
मूर्छाके कारण आपको कुछ भी खेद विशेष प्राप्त होना सम्भव है, तो भी उस खेदका दोनोके लिये कुछ 
भी हितकारी फल न होनेसे, मात्र असंग विचारके बिना किसी दूसरे उपायसे हितकारिता नहीं है, ऐसा 
विचारकर, वर्तमान खेदको यथाह्क्ति विचारसे, ज्ञानी पृरुषोके वचनामृतसे तथा साधु पुरुषके आश्रय, 
समागम आदिसे और विरतिसे उपशात करना ही कतंव्य है| 





६९० बंबई, द्वितीय जेठ सुदी २, शनि, १०५२ 
3* 

मुमुक्षु श्री छोटालालके प्रति, श्री स्तंमतीर्थे। 

पत्र भिला है| 

जिस हेतुसे अर्थात्‌ शारीरिक रोग विशेषसे आपके नियममे आगार था, वह रोग विशेष उदयमे है, 
इसलिये उस आगारका ग्रहण करते हुए आज्ञाका भंग अथवा अतिक्रम नही होता; क्योंकि आपके नियमका 
प्रारम्भ तथाप्रकारसे हुआ था। यही कारणविशेष होनेपर भी यदि अपनी इच्छासे उस आगारका ग्रहण 
करना हो तो आज्ञाका भंग या अतिक्रम होता है। 

सर्वे प्रकारके आरम्भ तथा परिग्रहके सम्बन्धके मूलका छेदन करनेके लिये समर्थ ऐसा ब्रह्म चय॑ परम 
साधन है। यावत्‌ जीवनपय॑न्त उस ब्रतको ग्रहण करनेका आपका निश्चय रहता है, ऐसा जानकर प्रसन्न 
होना योग्य है। अगले समागमके आश्रयमे उस प्रकारके विचारकों निवेदित करना रखकर संबत्‌ १९५२ 


५० अशब राजतना 


के आसोज मासकी पूर्णता तक या संबत्‌ १९५३ की कातलिक सुदी प्ूरणणिमा फ्य॑न्त श्री लल्लुजीके पास उस 
ब्रतको ग्रहम करते हुए आज्ञाका अतिक्रम नही है। 

श्री माणेकचंदका लिखा हुआ पत्र मिला है। सुन्दरलालके देहत्याग सम्बन्धी खेद बताकर, उसके 
आधारपर संसारकी अशरणतादि लिखी है, वह यथार्थ है; वेसी परिणति अखड रहे तभी जीव उत्हष्ट 
वेराग्यकों पाकर स्वस्वरूपज्ञानको प्राप्त करता है; कभो कभी किसी निमित्तसे वेसे परिणाम होते हैं. परन्तु 
उनमे विध्नरूप संग तथा प्रसगमे जीवका वास होनेसे वे परिणाम अखंड नही रहते, और ससाराभिरुचि 
हो जाती है; वेसी अखंड परिणतिके इच्छुक मुमुक्षुको उसके छिये नित्य सत्समागमका आश्रय करनेकी परम 
पुरुषने शिक्षा दी है । 

जब तक जीवको बह योग प्राप्त न हो तब तक कुछ भी उस वेराग्यके आधारका हेतु तथा 
अप्रतिकूल निमित्तरूप मुमुक्षुजनका समागम तथा सत्यास्त्रका परिचय कतंव्य है। अन्य सग तथा असगसे 
दूर रहनेकी वारवार स्मृति रखनी चाहिये, और वह स्मृति प्रवतंनरूप करनी चाहिये । वारबार जीव 
इस बातको भूल जाता है; और इस कारणसे इच्छित साधन तथा परिणतिको प्राप्त नही होता । 

श्री सुन्दरलालकी गतिविषयक प्रदन पढा है। इस प्रइनको अभी शात करना योग्य है, तथा 
तद्बिषयक विकल्प करना योग्य भी नही है । 
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'बतंमानकालमे इस क्षेत्रसे निर्वाणकी प्राप्ति नही होती! ऐसा जिनागममे कहा है, और वेदांत 
आदि ऐसा कहते हैं कि (इस कालमे इस क्षेत्रसे) निर्वाणकी प्राप्ति होती है। इसके लिये श्री डु गरको 
जो परमार्थ भासित होता हो, सो लिखियेगा। आप ओर लहेराभाई भी इस विषयमे यदि कुछ लिखना 
चाहे तो लिखियेगा | 
वल॑मानकालमे इस क्षेत्रसे निर्वाणप्राप्ति नही होती, इसके सिवाय अन्य कितने ही भावोका भी 
जिनागममे तथा तदाश्रित आचार्यरचित शास्प्रमे विच्छेद कहा है। केवलज्ञान, मन पर्यायज्ञान, अवधिज्ञान, 
पृवंजञान, यथाख्यात चारित्र, सृक्ष्मसंपराय चारित्र, परिहारविशुद्धि चारित्र, क्षायक समकित और पुलाक- 
लब्धि इन भावोका मुख्यतः विच्छेद कहा है। श्री डुगरकों उस उसका जो परमार्थ भासित होता हो सो 
लिखियेगा । आपको और लहेराभाईको इस विषयमे यदि कुछ लिखनेकी इच्छा हो सो लिखियेगा । 
बतंमानकालमे इस क्षेत्रसे आत्माथंकी कौन कौनसी मुख्य भूमिका उत्कृष्ट अधिकारीको प्राप्त हो 
सकती है, ओर उसकी प्राप्तिका मार्ग क्‍या है ? वह भी श्री डुगरसे लिखवाया जाये तो लिखियेगा। 
तथा इस विषयमे यदि आपको तथा लहेरामाईको कुछ लिखनेकी इच्छा हो जाये तो लिखियेगा । उपर्युक्त 
प्रधनोंका उत्तर अभी न लिखा जा सके तो उन प्रश्नोंके परमार्थंका विचार करनेका ध्यान रखियेगा । 





श्ष्र बंबई, द्वितीय जेठ वदी, १९५२ 

दुलभ मनुष्यदेह भी पू्वकालमे अनतबार प्राप्त होनेपर भी कुछ भी सफलता नहीं हुई; परन्तु इस 
मनुष्यदेहकी कृताथंता है कि जिस मनुष्यदेहमें इस जोवने ज्ञानी पुरुषको पहचाना, तथा उस महाभाग्यका 
आश्रय किया । जिस पुरुषके आश्रयसे अनेक प्रकारके मिथ्या आग्रह आदिकी मंदता हुई, उस पुरुषके 
आश्रयपूववक यह देह छूटे, यही साथकता है। जन्मजरामरणादिका ताश कर्नेवाल्ला आत्मज्ञान जिसमे 


रथ वाँ बर्थ ५११ 


विद्यमान है, उस पुरुषका आश्रय हो जीवके जन्मजरामरणादिका नाश कर सकता है; क्योंकि वह यथा- 
सम्मव उपाय है । संयोग-सम्बन्धसे इस देहके प्रति इस जीवका जो प्रारब्ध होगा उसके व्यतीत हो जाने- 
पर इस देहका प्रसंग निवृत्त होगा। इसका चाहे जब वियोग निश्चित है, परन्तु आश्रयपूवंक देह छूटे, 
यही जन्म साथंक है, कि जिस आशभ्रयकों पाकर जीव इस भवमे अथवा भविष्यमे थोडे कारूमे भी 
स्वस्वरूपमें स्थिति करे । 


आप तथा श्री मुनि प्रधंगोपात्त खुशालदासके यहाँ जानेका रखियेगा | ब्रद्माचयं, अपरिग्रह आदिको 
यथाशक्ति धारण करनेकी उनमे सम्भावना दिखायी दे तो मुनिको वेसा क रनेमे प्रतिबंध नही है। 


श्री सदगुरुने कहा है ऐसे निग्रैथमागंका सदेव आश्रय रहे । 


मैं देहादिस्वरूप नहीं हूँ, और देह, स्त्री, पुत्र आदि कोई भी मेरे नही हैं, शुद्ध चेतन्यस्वरूप 
अविनाशी ऐसा मै आत्मा हूँ, इस प्रकार आत्मभावना करते हुए रागद्वेषका क्षय होता है। 


६९३ बंबई, आषाढ सुदी २, रवि, १०५२ 
जिसकी मृत्यके साथ मित्रता हो, अथवा जो मृत्युसे भागकर छूट सकता हो, अथवा मैं नहीं ही 
मरूँ ऐसा जिसे निश्चय हो, वह भले सुखसे सोये । 
-श्री तीथंकर--छ जीवनिकाय अध्ययन । 
ज्ञानमार्ग दुराराध्य है। परमावगाढदशा पानेसे पहले उस मार्गमे पतनके बहुत स्थान है । सन्देह, 
विकल्प, स्व >छदता, अतिपरिणामिता इत्यादि कारण वाखार जीवके लिये उस मार्गसे पतनके हेतु होते 
हैं, अथवा ऊध्व॑ममिका प्राप्त होने नही देते। 
क्रियामा्गमे असद्अभिमान, व्यवहार-आग्रह. सिद्धिमोह, पूजासत्कारादि योग और देहिक क्रियामे 
आत्मनिष्ठा आदि दोषोका सम्भव रहा है । 
किसी एक महात्माकों छोड़कर बहुतमे विचारवान जीवोंने इन्ही कारणोसे भक्तिमार्गका आश्रय 
लिया है, और आज्ञाश्रितता अथवा परमपुरुष सदगुरुमे सर्वापंण-स्वाधीनताको शिरसावद्य माना है, और 
वैसी ही प्रवृत्ति की है। तथापि बैसा योग प्राप्त होना चाहिये, नही तो चितार्माण जेसा जिसका एक 
समय है ऐसी मनुष्यदेह उलटे परिभ्रमणवुद्धिका हेतु होती है । 





द्४ बबई, आषाढ सुदी २, रवि, १९५२ 


मात्मार्थी श्री सोभागके प्रति, श्री सायला | 

श्री डंगरके अभिप्रायपूृवंक आपका लिखा हुआ पत्र तथा श्री लहेराभाईका लिखा हुआ पत्र मिला 
हैं। श्री डुगरके अभिप्रायपूव॑क श्री सोभागने लिखा है कि निश्चय और व्यवहारकी अपेक्षासे जिनागस 
तथा वेदात आदि दर्शनमे वर्तमानकालप्रे इस क्षेत्रसे मोक्षकी ना और हाँ कही होनेका सम्भव है, यह 
विचार विशेष अपेक्षासे यथाथ दिखायी देता है; और लहेराभाईने लिखा है कि वर्तमानकालमें संघयणादिके 
हीन होनेके कारणसे केवलज्ञानका जो निषेध किया है, वह भी सापेक्ष है। 


. आगे चलकर विशेषार्थ ध्यानगत होनेके लिये पिछले पत्रके प्रइनको कुछ स्पष्टतासे लिखते हैं .-- 
वतंमानमें जिनागमसे जैसा केवलज्ञानका अथे वर्तमान जेनसमुदायमे चलता है, वेसा ही उसका अर्थ आपको 


१२ श्री मद राजजना 


यथार्थ प्रतीत होता है या कुछ दूसरा अथे॑ प्रतीत होता है ? सब देशकालादिका ज्ञान केवलज्ञानीको होता 
है, ऐसा जिनागमका अभी रूढ़ि-अर्थ है, अन्य दर्शनोंमे ऐसा मुख्याथं नहीं है, और जिनागमसे बेसा मुख्यार्थ 
लोगोंमें अभी प्रचलित है। वही केवलज्ञानका अर्थ हो तो उसमे बहुतसे विरोध दिखायी देते है। जो सब 
यहाँ नहीं लिखे जा सकें है। तथा जो विरोध लिखे हैं वे भी विशेष विस्तारसे नहीं लिखे जा सके हैं; 
क्योंकि वे यथावसर लिखने योग्य लगते हैं। जो लिखा है वह उपकारदृष्टिसे लिखा है, यह ध्यान रखें । 


योगधारिता अर्थात्‌ मन, बचन और कायासहित स्थिति होनेसे आहारादिके लिये प्रवृत्ति होते हुए 
उपयोगांतर हो जानेसे उसमे कुछ भी वृत्तिका अर्थात्‌ उपयोगका तिरोध होता है। एक समयमे किसीको दो 
उपयोग नही रहते ऐसा सिद्धात है, तब आहारादिकी प्रवृत्तिके उपयोगमे रहते हुए केवलज्ञानीका उपयोग 
केवलज्ञानके ज्ञेयके प्रति नही रहता; और यदि ऐसा हो तो केवलज्ञानको जो अप्रतिहत कहा है, बह प्रतिहत 
हुआ माना जाये । यहाँ कदाचित्‌ ऐसा समाधान करें कि जैसे दपंणमे पदार्थ प्रतिबिबित होते हैं बेसे केवल- 
ज्ञानमें सब देशकाल प्रतिबिबित होते हैं। केवलज्ञानी उनमे उपयोग देकर जानते है यह बात नही है, 
सहजस्वभावसे ही उसमे पदार्थ प्रतिभासित हुआ करते हैं, इसलिये आहारादिमे उपयोग रहते हुए भी 
सहजस्वभावसे प्रतिभासित केवलज्ञानका अस्तित्व यथार्थ है, तो यहाँ प्रश्न होना सम्भव है कि “दपंणमे 
प्रतिभासित पदार्थंका ज्ञान दपंणकोी नही होता, और यहाँ तो केवलज्ञानीको उनका ज्ञान होता है, ऐसा 
कहा है; तथा उपयोगके सिवाय आत्माका दूसरा ऐसा कौनसा स्वरूप है कि आहारादिमे उपयोगकी 
प्रवृत्ति हो तब केवलज्ञानमे प्रतिभासित होने योग्य ज्ञेकको आत्मा उससे जाने ?” 


स्व देशकाल आदिका ज्ञान जिस केवलीको हो वह केवली 'सिद्ध/ को कहे तो सम्भवित होने योग्य 
माना जाये, क्योंकि उसे योगधारिता नही कही है । इसमे भी प्रइन हो सकता है, तथापि योगधारीको 
अपेक्षासे सिद्धमे वेसे केवलज्ञानकी मान्यता हो तो योगरहितत्व होनेसे उसमे सम्भवित हो सकता है, इतना 
प्रतिपादन करनेके लिये लिखा है, सिद्धको वेसा ज्ञान होता ही है ऐसे अथंका प्रतिपादन करनेके छिये नही 
लिखा। यद्यपि जिनागमके रूढि-अर्थके अनुसार देखनेसे तो 'देहधारी केवली” और 'सिद्ध/ मे केवलज्ञानका 
मेद नही होता, दोनोको स्व देशकाल आदिका सम्पूर्ण ज्ञान होता है यह रूढि-अर्थ है। दूसरी अपेक्षासे 
जिनागम देखनेसे भिन्‍नरूपसे दिखायी देता है | जिनाग्ममे इस प्रकार पाठा्थ देखनेमे आते है :-- 

“क्रेवलज्ञान दो प्रकारसे कहा है। वह इस तरह--सयोगी भवस्थ केवलज्ञान', 'अयोगी भवस्थ 
केवलज्ञान' । सयोगी केवलज्ञान दो प्रकारसे कहा है, वह इस तरह--प्रथम समय अर्थात्‌ उत्पन्न होनेके 
समयका सयोगी केवलज्ञान, अप्रथम समय अर्थात्‌ अयोगो होनेके प्रवेश समयसे पहलेका केवलज्ञान | इसी 
तरह अयोगी भवस्थ केवलज्ञान दो प्रकारसे कहा है, वह इस तरह--प्रथम समय केवलज्ञान और अप्रथम 
अर्थात्‌ सिद्ध होनेसे पहलेके अंतिम समयका केवलज्ञान |” 

इत्यादि प्रकारसे केवलज्ञानके भेद जिनागममे कहे है, उसका परमार्थ क्या होना चाहिये ? कदाचित्‌ 
ऐसा समाधान करें कि बाह्य कारणकी अपेक्षासे केवलज्ञानके भेद बताये है, तो वहाँ यो शंका करना सभव 
है कि कुछ भी पुरुषार्थ सिद्ध न होता हो और जिसमे विकल्पका अवकाश न हो उसमे भेद करनेकी 
प्रवृत्ति ज्ञानाके वचनमे सम्भव नहीं है। प्रथम समय केवलज्ञान ओर अप्रथम समय केवलज्ञान ऐसे भेद 
करते हुए केवलज्ञानका तारतम्य बढ़ता घटता हो तो वह भेद सम्भव है, परन्तु तारतम्यमे चेसा नही है; 
तब भेद करनेका क्‍या कारण ?' इत्यादि प्रदन यहाँ सम्भव हैं, उनपर और पहलेके पत्रपर यथाशक्ति विचार 
कतंव्य है। 
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६९५ बंबई, आषाढ सुदी ५, बुध, १९५२ 
पथ 

श्री सहजानन्दके वचनामृतमे आत्मस्वरूपके साथ अहनिश् प्रत्यक्ष भगवानकी भक्ति करना, और वह 
भक्ति 'स्वधमं'मे रहकर करना, इस तरह जगह जगह मुख्यरूपसे बात आती है। अब यदि 'स्वधर्म 
शब्दका अर्थ 'आत्मस्वभाव' अथवा 'आत्मस्त्ररूप' होता हो तो फिर 'स्वधर्मसहित भक्ति करना' यह कहने- 
का क्‍या कारण ? ऐसा आपने लिखा उसका उत्तर यहाँ लिखा है :-- 

स्वधममे रहकर भक्ति करना ऐसा बताया है, वहाँ स्वधमं” शब्दका अथ वर्णाश्रम धमं' है। जिस 
ब्राह्मण आदि वर्णमे देह धारण हुआ हो, उस वर्णंका श्रुति-स्मृतिमे कहे हुए धर्मका भाचरण करना, यह 
'वर्णधमं' है, ओर ब्रह्मचर्य आदि आश्रमके क्रमसे आचरण करनेकी जो मर्यादा श्रुति-स्मृतिमे कही है, उस 
मर्यादासहित उस उस आशभ्रममे प्रवृत्ति करना, यह 'आश्चमधरमं? है । 

ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य और शूद्र ये चार वर्ण हैं, तथा ब्रह्मचये, गृहस्थ, वानप्रस्थ और संन्यस्त ये 
चार आश्रम हैं। ब्राह्मणवर्णमे इस प्रकारसे वर्णघमंका आचरण करना, ऐसा श्रुति-स्मृतिमे कहा हो उसके 
अनुसार ब्राह्मण आचरण करे तो 'स्वधर्म' कहा जाता है। और यदि वेसा आचरण न करते हुए क्षत्रिय 
आदिके आचरण करने योग्य धमंका आचरण करे तो 'परधर्म' कहा जाता है | इस प्रकार जिस जिस वर्ण- 
मे देह धारण हुआ हो, उस उस वर्णके श्रति-स्मृतिमें कहे हुए धर्मके अनुसार प्रवृत्ति करता, इसे 'स्वधर्म' 
कहा जाता है, और दूसरे वर्णके धर्मका आचरण करे तो 'परधमं” कहा जाता है | 

उसी तरह आश्रमधर् सम्बन्धी भी स्थिति है। जिन वर्णोंको श्रुति-स्मृतिमे ब्रह्मचयं आदि आश्रम- 
सहित प्रवृत्ति करनेके लिये कहा है, उस वर्णमे प्रथम चौबीस वर्ष तक ब्रह्मचर्याश्रममे रहना, फिर चौबीस 
वर्ष तक गुहस्थाश्रममे रहना, क्रमसे वानप्रस्थ और सन्यस्त आश्रममे आचरण करना, इस प्रकार आश्रमका 
सामान्य क्रम है। उस उस आश्रममे आचरण करनेकी मर्यादाके समयम दूसरे आश्रमफे आचरणकों 
ग्रहण करे तो वह 'परधम' कहा जाता है, और उस उस आश्रममे उस उस आश्रमके धर्मोका आचरण 
करे तो वह 'स्वधमे! कहा जाता है। इस प्रकार वेदाश्नित मार्गमे वर्णाश्रम धमेको 'स्वधमं' कहा है, उस 
वर्णाश्रम धर्मको यहाँ 'स्वधर्म' शब्दसे समझना योग्य है, अर्थात्‌ सहजानंदस्वामीने वर्णाश्रम घरंको यहाँ 
'स्वधर्म' शब्दसे कहा है। भक्तिप्रधान सम्प्रदायोमे प्रायः भगवद््भाक्त करना, यही जीवका 'स्वध्म' है, 
ऐसा प्रतिपादन किया है, पर॑तु उस अर्थमें यहाँ 'स्वथम' शब्द नहीं कहा है; क्योकि भक्ति स्वधम' में रह- 
कर करना, ऐसा कहा है, इसलिये स्वधर्मका भिन्‍नरूपसे ग्रहण किया है, और वह वर्णाश्रम धमंके अथंमे 
ग्रहण किया है । जीवका 'स्वधर्म' भक्ति है, यह बतानेके लिये तो भक्ति शब्दके बदले क्वचित्‌ ही इन 
सम्प्रदायोमे स्वधम शब्दका ग्रहण किया है, और श्री सहजानंदके वचनामृतमे भक्तिके बदले स्वधर्म शब्द 
संज्ञावाचकरूपसे भी प्रयुक्त नहीं किया है श्री वल्लभाचार्यने तो क्वचित्‌ प्रयुक्त किया है। 


६९६ बंबई, आषाढ़ वदी ८, रवि, १९५२ 
हक 
भुजा द्वारा जों स्वयंभूरमणससुद्रको तर गये, तरते हैं ओर तरेंगे, 

उन सत्पुरुषोंको निष्काम भक्तिसे त्रिकाल नमस्कार 

आपने सहज विचारके लिये जो प्रइन लिखे थे, वह पन्न प्राप्त हुआ था । 
एक धारासे वेदन करने योग्य प्रारब्धका वेदन करते हुए कुछ एक परमार्थ व्यवहाररूप प्रवृत्ति 
कृत्रिम जेसी लगती है, इत्यादि कारणोंसे मात्र पहुँच लिखना भी नहीं हुआ। चित्तरो जो सहज 
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भी आलंबन है, उसे खींच लेनेसे वह आत्तता प्राप्त करेगा, ऐसा जानकर उस दयाके प्रतिबंधसे यह पत्र 
लिखा है। 

सूक्ष्ससंगरूप ओर बाह्यसंगरूप दुस्तर स्व्रय॑भूरमणसमुद्रको भुजा द्वारा जो वर्धभान आदि पुरुष तर 
गये हैं, उन्हें परमभक्तिसे नमस्कार हो ! पतनके भयकर स्थानकमे सावधान रहकर तथारूप सामथ्यंको 
विस्तृत करके जिसने सिद्धि सिद्ध की है, उस पुरुषार्थथो याद करके रोमाचित, अनत और मौन ऐसा 
आदचर्य उत्पन्न होता है । 





६९७ बंबई, आषाढ वदी ८, रवि, १९१२ 
भुजा द्वारा जो स्वयंभूरमणसमुद्रको तर गये, तरते है, और तरेंगे, 
उन सत्पुरषोंकों निष्काम भक्तिसे त्रिकाल नमस्कार 

श्री अंबालालका लिखा हुआ तथा श्री त्रिभोवतका लिखा हुआ तथा श्री देवकरणजी आदिके लिखे 
हुए पत्र प्राप्त हुए हैं । 

प्रारब्धरूप दुस्तर प्रतिबंध रहता है, उसमे कुछ लिखना या कहना कृत्रिम जेसा लगता है और 
इसलिये अभी पत्रादिकी मात्र पहुँच भी नही लिखी गयो। बहुतसे पत्रोके लिये वेसा हुआ है, जिससे चित्तको 
विशेष व्याकुलता होगी, उस विचा ररूप दयाके प्रतिबंधसे यह पत्र लिखा है। आत्माकों मूलज्ञानसे चलाय- 
मान कर डाले ऐसे प्रारब्धका वेदन करते हुए ऐसा प्रतिबध उस प्रारब्धके उपकारका हेतु होता है, और 
किसी विकट अवसरमे एक बार आत्माको मूलज्ञानके वमत करा देने तककी स्थितिको प्राप्त करा देता है, 
ऐसा जानकर, उससे डरकर आचरण करता योग्य है, ऐसा विचारकर पन्रादिकी पहुंच नही लिखों, सो 
क्षमा करें ऐसी नम्नतासहित प्रार्थना है। 

अहो ! ज्ञानोपुरुषकी आशय-गंभीरता, धीरता और उपशम ! अहो ! अहो | वारवार अहो । 





६९८ बंबई, श्रावण सुदी ५, शुक्र, १९५२ 
35 
'जिनागममें धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय आदि छः द्रव्य कहे हैं, उनमे कालको भी द्रव्य कहा है 
और अस्तिकाय पाँच कहे हैं। कालको अस्तिकाय नही कहा है; इसका क्‍या हेतु होना चाहिये ? कदाचित्‌ 
कालको अस्तिकाय न कहनेमे यह हेतु हो कि धर्मास्तिकायादि प्रदेशके समूहरूप है, और पुदुंगल-परमाणु 
वैसी योग्यतावाला द्रव्य है, काल वैसा नहीं है, मात्र एक समयरूप है, इसलिये कालको अस्तिकाय नहीं 
कहा । यहाँ ऐसी आशका होती है कि एक समयके बाद दूसरा फिर तीसरा इस तरह समयकी धारा 
बहा ही करती है, और उस धारामे बीचमे अवकाश नही है, इससे एक-दूसरे समयका अनुसधानत्व अथवा 
समूहात्मकत्व सम्भव है, जिससे काल भी अस्तिकाय कहा जा सकता है। तथा सर्वज़्को तीन कालका 
ज्ञान होता है, ऐसा कहा है, इससे भी ऐसा समझमे आता है कि स्व कालका समूह ज्ञानगोचर होता है, 
और स्व समूह ज्ञानगोचर होता हो तो कालका अस्तिकाय होना सम्भव हैं, और जिनागमम उसे अस्तिकाय 
नहीं माना,' यह आशंका लिखी थी, उसका समाधान निम्नलिखितसे विचारणीय है-- 
जिनागमकी ऐसी प्ररूपणा है कि काल औपचारिक द्र॒व्य है, स्वाभाविक द्रव्य नहीं है । 
जो पाँच अस्तिकाय कहे हैं, उनकी व्तनाका नाम मुख्यतः काल है। उस वर्तनाका दूसरा नाम 
पर्याय भी है। जैसे धर्मास्तिकाथ एक समयमे असंख्यात प्रदेशके समूहरूपसे मालूम होता है, वेसे कार 
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समूहरूपसे मालूम नहीं होता | एक समय रहकर लयको प्राप्त होता है, उसके बाद दूसरा समय उत्पन्न 
होता है। वह समय द्रव्यकी वर्तताका सूक्ष्मातिसूक्ष्म भाग है । 

सर्वज्ञको सब कालका ज्ञान होता है, ऐसा जो कहा है, उसका मुख्य अं तो यह है कि पंचास्ति- 
काय द्रव्यपर्यायात्मकरूपसे उन्हे ज्ञानगोचर होता है, और सब पर्यायका जो ज्ञान है वही सर्व कालका ज्ञान 
कहा गया है। एक समयमे सर्वज्ञ भी एक समयको ही वतंमान देखते है, और भूतकाल या भाविकालको 
विद्यमान नही देखते, यदि उसे भो विद्यमान देखें तो वह भी वतंमानकाल ही कहा जायगा | सर्वज्ञ भूत- 
कालको बीत चुका है इस रूपसे ओर भाविकालको आगे ऐसा होगा, ऐसा देखते हैं । 

भूतकाल द्रव्यमे समा गया है, और भाविकाल सत्तारूपसे रहा है, दोनोमेसे एक भी वरत॑मानरूपसे 
नही है, मात्र एक समयरूप ऐसा वर्तमानकाल ही विद्यमान है; इसलिये सर्वज्ञकों ज्ञाममे भी उसी प्रकारसे 
भासमान होता है । 

एक घड़ा अभी देखा हो, वह उसके बाद दूसरे समयमें नाशको प्राप्त हो गया, तब घडारूपरो 
विद्यमान नही है, परन्तु देखनेवालेको वह घड़ा जैसा था वसा ज्ञानमे भासमान होता है; इसी तरह अभी 
एक मिट्टीका पिड पड़ा है, उसमेसे थोड़ा समय बीतनेपर एक घड़ा उत्पन्न होगा, ऐसा भी ज्ञानमे भासित 
हो सकता है, तथापि मिट्टीका पिंड बतंमानमें कुछ घड़ारूपसे तो नही रहता । इसी तरह एक समयमे 
सर्वज्ञको त्रिकालज्ञान होनेपर भी वर्तमान समय तो एक ही है। 

सूयंके कारण जो दिन-रातरूप काल समझ्षमे आता है वह व्यवहारकाल है; क्योकि सूर्य 
स्वाभाविक द्रव्य नही है। दिगम्बर, कालके असंख्यात अणु मानते ;है, परन्तु उनका एक दूसरेके साथ 
संधान है, ऐसा उनका अभिप्राय नही है, और इसलिये कालको अस्तिकायरूपसे नही माना | 

प्रत्यक्ष सत्समागममे भक्ति, बेराग्य आदि दृढ साधनसहित मुमुक्षुकी सद्‌गुरुकी आज्ञासे द्रव्यानुयोग 
विचारणीय है । 

अभिनदनजिनकी श्री देवचंदजीकृत स्तुतिका पद लिखकर अर्थ पुछवाया है, उसमें 'पुद्गछ॒अनुभव- 
त्यागथी, करवी ज शु परतीत हो,” ऐसा लिखा है, वेसा मूलमे नही है। “पुदुगत्ठअनुभवत्यागथी, करवी 
जसु परतोत हो,” ऐसा मूल पद है। अर्थात्‌ वर्ण, गन्ध आदि पुदुगल-गुणके अनुभवका अर्थात्‌ रसका त्याग 
करनसे, उसके प्रति उदासोन होनेस, 'जसु” अर्थात्‌ जिसकी (आत्माका) प्रतीति होती है, ऐसा अं है । 





क्षेपमे ६९९ बंबई, क्षावण, १९५२ 
पचास्तिकायका स्वरूप संक्षेपमे कहा है -- 


जीव, पुदूगल, धमं, अधर्म ओर आकाश ये पाँच अस्तिकाय कहे जाते है । अस्तिकाय अर्थात्‌ 
प्रदेशसमूहात्मक वस्तु । एक परमाणुके प्रमाणवाली अमूर्त वस्तुके भागकी “प्रदेश” ऐसो सज्ञा है। जो वस्तु 
अनेक प्रदेशात्मक हो वह अस्तिकाय! कहलाती है। एक जीव असंख्यातप्रदेशप्रमाण है। पुदूगल परमाणु 
यद्यपि एकप्रदेशात्मक है, परन्तु दो परमाणुसे लेकर असख्यात, अनंत परमाणु एकत्र हो सकते है । इस 
तरह उसमें परस्पर मिलनेकी शक्ति रहनेसे वह अनेक प्रदेशात्मकता प्राप्त कर सकता है; जिससे बह भी 
अस्तिकाय कहने योग्य है। 'धर्मंद्रव्य' असंख्यातप्रदेशप्रमाण, 'अधमंद्रव्य' असख्यातप्रदेशप्रमाण, 'आकाश- 
द्रब्य' अनंतप्रदेशप्रमाण होनेसे वे भी 'अस्तिकाय' है | इस तरह पाँच अस्तिकाय है । जिन पाँच अस्तिकाय 
की एकरूपतासे इस 'लोक' की उत्पत्ति है, भर्थाव्‌ 'लोक' पचास्तिकायमय है। 

प्रत्येक प्रत्येक जीव असंख्यातश्रदेशप्रमाण है । वे जीव अनंत है । एक परमाणु जैसे अनंत परमाण 
हैं। दो परमाणुओके एकत्र मिलनेसे द्ववणुकस्कध होता है, जो अनंत है । इसी तरह तीन परमाणुओके 


५्श्द शोमद्‌ रॉाजचरह 


मिलनेसे त्रयणुकस्कंध होता है, जो अनंत हैं। चार परमाणुओंके एकत्र मिलनेसे चतुरणुकस्कंध होता है, जो 
अनत है । पाँच परमाणुओके मिलनेसे पचाणुकस्कथ होता है, जो अनंत हैं। इस तरह छ' परमाणु, सात 
परमाणु, आठ परमाणु, नौ परमाणु, दस परमाण एकत्र मिलनेसे तथारूप अनंत स्कथ है। इसी तरह 
ग्यारह परमाणु, यावत्‌ सो परमाणु, संख्यात परमाणु, असंख्यात परमाणु तथा अनंत परमाणु मिलनेसे 
अनंत स्कंध हैं । 

'धमं द्रव्य एक है। वह असख्यातप्रदेश्प्रमाण लोकव्यापक है। “अधर्मंद्रव्य' एक है। वह भी 
असंख्यातप्रदेशप्रमाण लोकव्यापक है। 'आकाशद्रव्य' एक है। वह अनतप्रदेशअ्रमाण है, लोकालोकव्यापक 
है। लोकप्रमाण आकाश असख्यातप्रदेशात्मक है । 

'कालद्रव्य' यह पाँच अस्तिकायोंका वरतंनारूप पर्याय है, अर्थात्‌ औपचारिक द्रव्य है, वस्तुत तो 
पर्याय हो है, और पल विपलसे लेकर वर्षादि पर्यत जो काल सुर्यकी गतिसे समझा जाता है, वह व्याव- 
हारिक काल' है, ऐसा श्वेताबर आचाय॑ कहते है । दिगम्बर आचाय॑ भी ऐसा कहते है, परन्तु विशेषमे 
इतना कहते है कि लोकाकाशके एक एक प्रदेशमे एक एक कालाणु रहा हुआ है; जो अवर्ण, अगध, अरस 
और अस्पश है; अगुरुलघु स्दभाववान है। वे कालाणु वतंनापर्याय और व्यावहारिक कालके लिये निमित्तो- 
पकारी है। उन कालाणुओको 'द्रव्य' कहना योग्य है, परन्तु 'अस्तिकाय' कहना योग्य नहो है, क्योकि 
एक दूसरेसे मिलकर वे अणु क्रियाकी प्रवृत्त नही करते, जिससे बहुप्रदेशात्मक न होनेसे 'कालद्रव्य! 
अस्तिकाय कहने योग्य नही है, और पचास्तिकायके विवेचनमे भी उसका गौणरूपसे स्वरूप कहते है । 

'आकाश' अनंतप्रदेशप्रमाण है। उसमे असख्यातप्रदेशप्रमाणमे घमं, अधम द्रव्य व्यापक है। धर्म॑, 
अधरम द्रव्यका ऐसा स्वभाव है कि जीव और पुदूगल उनकी सहायताके निमित्तसे गति आर स्थिति कर 
सकते है, जिससे धमं, अधमंकी व्यापकतापर्यंत ही जीव और पुदूगलकी गति स्थिति है, और इससे लोक- 
मर्यादा उत्पन्न होती है । 

जीव, पुदूगल ओर धर्म, अधर्म, द्रव्यप्रमाण आकाश ये पॉच जहाँ व्यापक है, वह 'लोक' कहा 
जाता है। 





७०० काविठा, श्रावण वदी, १९५२ 
शरीर किसका है ? मोहका है। इसलिये असंगभावना रखना योग्य है। 





७०१ राह्यज, श्रावण वदी १३, शनि, १९५२ 

(१) 'अमुक पदार्थके जाने-आने आदिके प्रसगमे धर्मास्तिकाय आदिके अमुक प्रदेशमे क्रिया होती 
है, और यदि इस प्रकार हो तो उनमे विभाग हो जाये, जिससे वे भी कालके समयको भाँति अस्तिकाय 
न कहे जा सकें इस प्रहतका समाधान -- 

जेसे घर्मास्तिकाय आदिके सर्व प्रदेश एक समयमे वतमान हैं अर्थात्‌ विद्यमान है, वैसे कालके सर 
समय कुछ एक समयमे विद्यमान नही होते, और फिर द्रव्यके बर्ततापर्यायके सिवाय कालका कोई भिन्‍न 
दृष्यत्व नही है, कि उसके अस्तिकायत्वका सभव हो । अमुक प्रदेशमे धर्मास्तिकाय आदिमे क्रिया हो 
और अमुक भ्रदेशमे न हो इससे कुछ उसके अस्तिकायत्वका भंग नही होता, मात्र एकप्रदेशात्मक वह द्रव्य 
हो और समूहात्मक होनेकी उसमें योग्यता न हो तो उसके अस्तिकायत्वका भंग होता है, अर्थात्‌ कि, तो 
वह अस्तिकाय” नहीं कहा जाता । परमाणु एकप्रदेशात्मक है, तो भी वेसे दूसरे परमाणु मिलकर वह 
समूहात्मकत्वको प्राप्त होता है। इसलिये बह 'अस्तिकाया (पुद्गलास्तिकाय) कहा जाता है। और एक 


श वाँ बर्च ५्‌ श्ड 


परमाणुमें भी अनतपर्यायात्मकत्व है, और कालके एक समयमे कुछ अनतपर्यायात्मकत्व नहीं है; क्योंकि 
वह स्वयं ही बतंमान एक पर्यायरूप है। एक पर्यायरूप होनेसे वह द्रव्यरूप नही ठहरता, तो फिर अस्ति- 
कायरूप भाननेका विकल्प भी संभवित नहीं है। 

(२) मूल अप्कायिक जीवोंका स्वरूप बहुत सूक्ष्म होनेसे सामान्य ज्ञानसे उसका विदेषरूपसे ज्ञान 
होना कठिन है; तो भी 'षड्दशनसमुच्चय” ग्रन्थ अभी प्रसिद्ध हुआ है, उसमे १४१ से १४३ पृष्ठ तक 
उसका कुछ स्वरूप समझाया है। उसका विचार कर सके तो विचार कीजियेगा। 

(३) अग्नि अथवा दूसरे बलवान हस्त्रसे अप्कायिक मूल जीवोका नाश होता है, ऐसा समझमे आता 
है | यहाँसे बाष्प आदिरूप होकर जो पानी ऊँचे आकाशमे बादलरूपमे इकट्ठा होता है वह बाष्प आदिरूप 
होनेसे अचित्‌ होने योग्य लगता है, परंतु बादलरूप होनेसे फिर सचित्‌ हो जाने योग्य है। वह वर्षारूपसे 
जमीनपर गिरनेपर भी सचित्‌ होता है। मिट्टी आदिके साथ मिलनेसे भी वह सचित्‌ रह सकने योग्य है । 
सामान्यत; मिट्टी अग्नि जेसा बलवान शस्त्र नही है, अर्थात्‌ वेसा हो तब भी सचित्‌ होना सम्भव है। 


(४) बीज जब तक बोनेसे उगनेकी योग्यतावाला है तब तक निर्जीब नहीं होता, सजीव ही कहा 
जाता है | अमुक अवधिके बाद अर्थात्‌ सामान्यत. बीज (अन्न आदिका) तीन वर्ष तक सजीव रह सकता है, 
इससे बीचमे उसमेसे जीव चला भी जाये, परतु उस अवधिके बात जानेके बाद उसे निर्जीब अर्थात्‌ 
निर्बीज हो जाने योग्य कहा है। कदाचित्‌ उसका आकार बीज जैसा हो, परंतु वह बोनेसे उगनेकी योग्यतासे 
रहित हो जाता है | स्व बीजोकी अवधि तीन वर्षकी सम्भवित नही है, कुछ बीजोकी सम्भव है । 

(५) फ्री च विद्वान द्वारा खोजे गये यत्रके ब्योरेका समाचारपत्र भेजा उसे पढ़ा है | उसमे उसका 
नाम जो आत्मा देखनेका यंत्र' रखा है, वह यथार्थ नही है। ऐसे किसी भी प्रकारके दर्शनकी व्याख्यामे 
आत्माका समावेश होना योग्य नही है। आपने भी उसे आत्मा देखनेका यंत्र नही समझा है, ऐसा जानते 
है, तथापि कार्मण था तैजस शरीर दिखायी देने योग्य है या कुछ दूसरा भास होना योग्य है, उसे जानने- 
की भापकी इच्छा मालूम होती है। कामंण या तेजस शरीर भी उस तरह दिखामी देने योग्य नही है। 
परतु चल्षु, प्रकाश, वह यंत्र, मरनेवालेकी देह और उसको छाया अथवा किसी आभासविशेषसे वैसा 
दिखायी देना सम्भव है। उस यत्रके विषयमे अधिक विवरण प्रसिद्ध होनेपर यह बात प्राय पूर्वापर 
जाननेमे आयेगी । हवाके परमाणुओके दिखायी देनेके विषयमे भी उनके लिखनेकी या देखे हुए स्वरूपकी 
व्याख्या करनेमे कुछ पर्यायातर लगता है। हवासे गतिमान कोई परमाणुस्कंध (व्यावहारिक परमाणु, कुछ 
विशेष प्रयोगसे दृष्टिगोचर हो सकने योग्य हो वह) दृष्टिगोचर होना सभव है। अभी उनकी कृति अधिक 
प्रसिद्ध होनेपर विशेषरूपसे समाधान करना योग्य छूगता है । 


७०२ रात्वज, श्रावण वदी १४, रवि, १०५२ 
विचारवान पुरुष तो केवल्यबशा होने तक मृत्युको नित्य समीप हो 
समझकर प्रवृत्ति करते हैं । 

भाई श्री अनुपचद मलुकचदके प्रति, श्री भुगुकच्छ । 
प्राय. किये हुए कर्मोंकी रहस्यभूत मति मृत्युके समय रहती है। एक तो क्वचित्‌ मुश्किलसे परि- 
चित परमार्थभाव; और दूसरा नित्य परिचित निजकल्पना आदि भावसे रूढिधमंके ग्रहण करनेका भाव 
ऐसे दो प्रकारके भाव हो सकते है। सद॒विचारसे यथार्थ आत्मदृष्टि या वास्तविक उदासीनता तो सर्व 
जीवसमूहको देखते हुए किसी विरल जोबको क्वचित्‌ हो होती है, और दूसरा भाव अनादिसे परिचित है, 





५१८ शोमद राजचना 


वही प्रायः सब जीवोमे देखनेमे आता है, और देहांत होनेके प्रसंगपर भी उसका प्राबल्य देखनेमें आता 
है, ऐसा जानकर मृत्युके समीप आनेपर तथारूप परिणति करनेका विचार विचारवान पुरुष छोड़कर, 
पहलेसे ही उस प्रकारसे रहता है । आप स्वयं बाझ्यक्रियाके विधि-निषेधके आग्रहको विसर्जनवत्‌ करके 
अथवा उसमे अन्तर परिणामसे उदासीन होकर, देठ और तत्संबधी सबंधका वारंवारका विक्षेप छोइकर, 
यथार्थ आत्मभावका विचार करना ध्यानगत करे तो वही साथंक है। अंतिम अवसरपर अनशनादि या 
संस्तरादिक या संलेखनादिक क्रियाएँ क्वचित्‌ हो, या न हो तो भी जिस जीवको उपर्युक्त भाव ध्यानगत 
है, उसका जन्म सफल है, और वह क्रमसे नि श्रेयसको प्राप्त होता है | 

आपका, कितने ही कारणोसे बाह्यक्रियादिके विधि-निषेधका विशेष ध्यान देखकर हमे खेद होता था 
कि इसमे काल व्यतीत होनेसे आत्मावस्था कितनी स्वस्थताका सेवन करती है, और क्या यथार्थ स्वरूपका 
विचार कर सकती है कि जिससे आपको उसका इतना अधिक परिचय खेदका हेतु नही लगता ? जिसमें 
सहजमात्र उपयोग दिया हो तो चल सकता है, उसमे 'जागृति'कालका लगभग बहुतसा भाग व्यतीत होने 
जैसा होता है, वह किसलिये और उसका क्या परिणाम ? वह क्‍यों आपके ध्यानमें नही आता ? इस 
विषयमे क्वचित्‌ कुछ प्रेरणा करनेकी सम्भवत इच्छा हुई थी, परंतु आपकी तथारूप रुचि और स्थिति 
दिखायी न देनेसे प्रेरणा करते करते वृत्तिको संकुचित कर लिया था। आज भी आपके चित्तमे इस बात- 
को अबकाश देने योग्य अवसर है। लोग मात्र विचारवानया सम्यग्दृष्टि समझे, इससे कल्याण नही है 
अथवा बाह्म-व्यवहारके अनेक विधि-निषेधक्रे कतृ त्वके माहात्म्यममे कुछ कल्याण नही है, ऐसा हमे तो 
लगता है। यह कुछ एकान्तिक दृष्टिसे लिखा है अथवा अन्य कोई हेतु है, ऐसा विचार छोडकर, जो कुछ 
उन बचनोसे अंतर्मुखवृत्ति होनेकी प्रेरणा हो उसे करनेका विचार रखना, यही सुविचारदृष्टि है। 

लोकसमुदाय कुछ भला होनेवाला नहीं है, अथवा स्तुतिनिंदाके प्रयत्नाथं इस देहकी प्रवृत्ति 
विचारवानके लिये कतंव्य नही है। अंतर्मुखबृत्ति रहित बाह्यक्रियाके विधि-निषेधमे कुछ भी वास्तविक 
कल्याण नही है। गच्छादि भेदका निर्वाह करनेमे, नाना प्रकारके विकल्प सिद्ध करनेमे आत्माको आबृत 
करनेके बराबर है। अनेकान्तिक मार्ग भी सम्यगू, एकान्त निजपदकी प्राप्ति करानेके सिवाय दूसरे किसी 
अन्य हेतुसे उपकारी नहीं है, ऐसा जानकर लिखा है। वह मात्र अनुकम्पा बुद्धिसे , निराग्रहसे, निष्कपटता- 
से, निदेभतासे और हिताथं लिखा है, ऐसा यदि आप यथाथ् विचार करेंगे तो दृष्टरिगोचर होगा, और 
वचनके ग्रहण अथवा प्रेरणा होनेका हेतु होगा । 





७०३ राब्टज, भादो सुदी ८, १९५२ 
कितने ही प्रश्नोंका समाधान जाननेकी अभिलाषा रहती है यह स्वाभाविक हे । 

“प्राय सभी मार्गोमें मनुष्यभवकों मोक्षका एक साधन मानकर उसकी बहुत प्रशंसा की है, और 
जीवको जिस तरह वह प्राप्त हो अर्थात्‌ उसकी वृद्धि हो उस तरह बहुतसे मार्गोमे उपदेश किया मालम 
होता है। जिनोक्त मार्गमे वेसा उपदेश किया मालम नहीं होता। वेदोक्त मार्गमे अपुत्रकी गति नही 
होतो', इत्यादि कारणोसे तथा चार आश्वमोका क्रमादिसे विचार करनेसे मनुष्यकी वृद्धि हो ऐसा उपदेश 
किया हुआ दृष्टिगोचर होता है। जिनोक्त मार्गमें उससे विपरीत देखनेमे आता है, अर्थात्‌ वेसा न 
करते हुए, जब भी जीव वेराग्य प्राप्त करे तो ससारका त्याग कर देना, ऐसा उपदेश देखनेमे आता है, 
इसलिये बहुतसे गृहस्थाश्रमको प्राप्त किये बिना त्यागी हो, और मनुष्यकी वृद्धि रुक जाये; क्योंकि उनके 
अत्यागसे, जो कुछ उन्हे सतानोत्पल्तिका संभव रहता वह न हो और उससे बंशके नाश होने जेसा हो, 
जिससे दुलंभ मनुष्यभव, जिसे मोक्ष साधनरूप माना है, उसकी वृद्धि रुक घाती है, इसलिये जिनेंद्रका वेसा 


अभिप्राय क्‍यों हो ?” उसे जानने आदि विचारका प्रश्न लिखा है, उसके समाधानका विचार करनेके ल्यि 
यहाँ लिखा है । 

लोकिक दृष्टि और अलोकिक (लोकोत्तर) दृष्टिसे बडा भेद है, अथवा ये दोनों दृष्टियाँ परस्पर 
विरुद्ध स्वभाववाली हैं । लौकिक दृष्टिमे व्यवहार (सासारिक कारणो) की मुख्यता है और अलौकिक दष्टिमे 
परमार्थंकी मुख्यता है। इसलिये अलौकिक दृष्टिको लौकिक दृष्टिके फलके साथ प्राय. (बहुत करके) 
मिलाना योग्य नही है । 

जैन और अत्य सभी मार्गोमे प्रायः मनुष्यदेहका विशेष माहात्म्य कहा है, अर्थात्‌ मोक्षसधनका 
कारणरूप होनेसे उसे चिंतामणि जैसा कहा है, वह संत्य है। परतु यदि उससे मोक्षसाधन किया तो ही 
उसका यह माहात्म्य है, नही तो वास्तविक दृष्टिसे पशुकी देह जितनी भी उसकी कीमत मालूम नही होती । 

मनुष्यादि वशको वृद्धि करना यह विचार मुख्यतः लौकिक दृष्टिका है, परंतु उस देहकों पाकर 
अवश्य मोक्षसाधन करना, अथवा उस साधनका निश्चय करना, यह विचार मुख्यतः अलौकिक दृष्टिका 
है । अलौकिकदृ्टिमे मनुष्यादि वंशकी वृद्धि करना, ऐसा नहीं कहा है. इससे मनुष्यादिका नाश करना 
ऐसा उसमे आशय रहता है, यह नहीं समझना चाहिये। लौकिक दुष्टिमे तो युद्धादि अनेक प्रसंगोमें 
हजारो मनुष्योके नाश हो जानेका समय आता है, और उसमे बहुतसे वंशरहित हो जाते है, परतु परमार्थ 
अर्थात्‌ अलौकिक दृष्टिमे बेसे कार्य नहीं होते कि जिससे प्रायः बेसा होनेका समय आबे, अर्थात्‌ यहाँ 
अलौकिक दृष्टिसे निर्वेरता, अविरोध, मनुष्य भादि प्राणियोंकी रक्षा और उनके वशका रहना, यह सहज 
ही बन जाता है, और मनुष्य आदि वशकी वृद्धि करमेका जिसका हेतु है, ऐसी लौकिक दृष्टि इसके 
विपरीत वेर, विरोध, मनुष्य आदि प्राणियोका नाश और वशहीनता करनेवाली होती है । 

अलौकिक दृष्टिको पाकर अथवा अलोकिक दुष्टिके प्रभावसे कोई भी मनुष्य छोटी उमरमे त्यागी हो 
जाये तो उससे जिसने गृहस्थाश्रम ग्रहण न किया हो उसके वशका, अथवा जिसने गृहस्थाश्रम ग्रहण किया 
हो और पृत्रोत्पत्ति न 5ई हो, उसके वंशका नाश होनेका समय आये, और उतने मनुष्योका जन्म कम हो, 
जिससे मोक्षसाधनकी हेतुभूत मनुष्यदेहकी प्राप्तिके रोकने जेसा हो जाये, ऐसा लौकिक दृष्टिसे योग्य 
छगता है, परन्तु परमार्थदृष्टिसे वह श्रायः कल्पना मात्र लगता है। 


किसीने भी पूर्वकालमे परमार्थभागंका आराधन करके यहाँ मनुष्यभव प्राप्त किया हो, उसे छोटी 
उमरसे ही त्याग-वैराग्य तोब्रतासे उदयमे आते है, वेसे मनुष्यकों सतानको उत्पत्ति होनेके पश्चात्‌ त्याग 
करनेका उपदेश करना, अथवा आश्रमके अनुक्रममे रखना, यह यथार्थ प्रतीत नही होता; क्योंकि मनुष्यदेह 
तो बाह्य दृष्टिसे अथवा अपेक्षासे मोक्षसाधनरूप है, और यथाथं त्याग-वैराग्य तो मूलतः मोक्षसाधनरूप 
है, और बेसे कारण प्राप्त करनेसे मनुष्यदेहकी मोक्षसाधनता सिद्ध होती थी, वे कारण प्राप्त होनेपर उस 
देहसे भोग आदिमे पडनेका कहना, इसे मनुष्यवेहको मोक्षसाधनरूप करनेके समान कहा जाय या संसार 
साधनरूप करनेके समान कहा जाय यह विचारणीय है । 

वेदोक्त मागंमे जो चार आश्रमोकी व्यवस्था है वह एकान्तरूपसे नहीं है। वामदेव, शुकदेव, 
जडभरतजी इत्यादि आश्रमके क्रमके बिना त्यागवृत्तिसे विचरे है। जिनसे वेसा होना अशक्य हो, वे 
परिणाममे यथार्थ त्याग करनेका लक्ष्य रखकर आश्रमपू्बक प्रवृत्ति करें तो यह सामान्यतः ठोक है, ऐसा 
कहा जा सकता है। आयुकी ऐसी क्षणभंगुरता है कि वेसा क्रम भी किसी विरलेको ही प्राप्त होनेका 
अवसर आये | कदाचित्‌ वैसी आयु प्राप्त हुई हो तो भी वेसी वृत्तिसे अर्थात्‌ वेसे परिणामसे यथार्थ त्याग 
हो ऐसा लक्ष्य रखकर प्रवृत्ति करना तो किसीसे ही बन सकता है। 


५२० शीमद्‌ राजचमा 


जिनोक्त मार्गका भी ऐसा एकान्त सिद्धांत नहीं है कि चाहे जिस उमरमे चाहे जिस मनुष्यको 
त्याग करना चाहिये | तथारूप सत्संग और सदृगुरुका योग होनेपर, उस आश्रयसे कोई पूववके संस्कारवाला 
अर्थात्‌ विशेष वेराग्यवान पुरुष गृहस्थाश्रमको ग्रहण करनेसे पहले त्याग करे तो उसने योग्य किया है, ऐसा 
जिनसिद्धात प्रायः कहता है, क्योकि अपू्व साधनोके प्राप्त होने पर भोगादि भोगनेके विचारमे पड़ना, 
और उसकी प्राप्तिके लिये प्रयत्न करके अपने प्राप्त आत्मसाधनको गँवाने जैसा करना, और अपनेसे जो 
संतति होगी वह मनुष्यदेह प्राप्त करेगी, वह देह मोक्षके साधनरू्प होगी, ऐसी मनोरथ मात्र कल्पनामें 
पड़ना, यह मनुष्यभवकी उत्तमता दूर करके उसे पशुवत्‌ करने जेसा है । 

इंद्रियाँ आदि जिसकी शान्त नहीं हुई है, शञानीपुरुषकी दृष्टिमि अभी जो त्याग करनेके योग्य नहीं 
है, ऐसे किसी मंद अथवा मोहवेराग्यवान जीवको त्याग अपनाना प्रश्वस्त ही है, ऐसा जिनसिद्धात कुछ 
एकान्तरूपसे नहीं है । 

प्रथमसे ही जिसे उत्तम संस्कारयुकत वेराग्य न हो, वह पुरुष कदाचित्‌ परिणाममे त्यागका लक्ष्य 
रखकर आश्रमपूर्वक प्रवृत्ति करे, तो उसने एकात भूल ही की है, और त्याग ही किया होता तो उत्तम 
था, ऐसा भी जिनसिद्धात नही है। मान्न मोक्षसाधनका प्रसंग प्राप्त होनेपर उस प्रसगको जाने नही 
देना चाहिये, ऐसा जिनेंद्रका उपदेश है । 

उत्तम सस्कारवाले पुरुष गृहस्थाश्रम अपनाये बिना त्याग करें, तो उससे मनुष्यकी वृद्धि रुक जाये, 
और उससे मोक्षसाधनके कारण रुक जाये, यह विचार करना अल्प दृष्टिसे योग्य दिखायी दे, परतु तथा- 
रूप त्याग-वेराग्यका योग प्राप्त होनेपर, मनुष्यदेहकी सफलता होनेके लिये, उस योगका अप्रमत्ततासे 
विलम्बके बिना लाभ प्राप्त करना, वह विचार तो पूर्वापर अविरुद्ध और परमार्थदृष्टिसि सिद्ध कहा जा 
सकता है। आयु सम्पूर्ण है और अपनेको सतति होगी तो बे मोक्षसाधन करेगी ऐसा निश्चय करके, 
संतति होगी ही ऐसा मानकर, पुनः ऐसा ही त्याग प्रकाशित होगा, ऐसे भविष्यकी कल्पना करके आश्रम- 
पूर्वक प्रवुत्ति करनेको कौनसा विचारवान एकान्तसे योग्य समझे ? अपने वेराग्यमे मंदता न हा, और 
ज्ञानीपुरुष जिसे त्याग करने योग्य समझते हो, उसे अन्य मनोरथ मात्र कारणोके अथवा अनिद्दिचत कारणो 
के विचारकों छोड़कर निश्चित और प्राप्त उत्तम कारणोका आश्रय करना, यही उत्तम है, और यही 
मनुष्यभवकी साथंकता है; बाकी वृद्धि आदिकी तो कल्पना है। सच्चे मोक्ष मार्गंका नाश कर मात्र मनुष्य- 
की वृद्धि करनेकी कल्पना करने जेसा करें तो हो सके । 

इत्यादि अनेक कारणोसे परमार्थदृष्टिसि जो उपदेश दिया है, वही योग्य दिखायी देता है। ऐसे 
प्रश्नोत्तरमे विशेषतः उपयोगको प्रेरित करना कठिन पड़ता है। तो भी सक्षेपमे जो कुछ लिखना बन 
पाया, उसे उदोरणावत्‌ करके लिखा है। 

जहाँ तक हो सके वहाँ तक ज्ञानीपुरुषके वचनोंको लौकिक आशयमें न लेना; अथवा अलोकिक 
दृष्टिसे विचारना योग्य है; ओर जहाँ तक हो सके वहां तक लौकिक प्रइनोत्तरमे भी विशेष उपकारके 
बिना पड़ना योग्य नही है । वेसे प्रसगोंसे कई बार परमार्थदृष्टिको क्षुब्ध करने जेसा परिणाम आता है। 

बड़के बड़वट्ू या पीपलके गोदेका रक्षण भी कुछ उतके बंशकी वृद्धि करनेके हेतुसे उन्हें अभक्ष्य 
कहा हैं, ऐसा समझना योग्य नहीं है। उनमे कोमलता होती है, जिससे उनमे अनतकायका सभव है, तथा 
उनके बदले दूसरी अनेक वस्तुओंसे निष्पापतासे रहा जा सकता है, फिर भी उन्हीको अंगीकार करनेकी 
इच्छा रखना यह वृत्तिकी अति तुच्छता है; इसलिये उन्हे अभक्ष्य कहा है, यह यथार्थ लगने योग्य है। 

पानीकी बूँदमे असंख्यात जीव हैं, यह बात सच्ची है। परल्तु उपर्युक्त बड़के बड़बट्ट आदिके जो 
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कारण हैं, वेसे कारण इसमे नहीं है, इसलिये इसे अभक्ष्य नही कहा है । यद्यपि वेसे पानीकों काममे लेनेकी 
भी आज्ञा है, ऐसा नहीं कहा; और उससे भी अमुक पाप होता है, ऐसा उपदेश है । 

*पहलेके पन्ममे बीजके सचित्‌-अचित्‌ सम्बन्धी समाधान लिखा है; वह किसी विशेष हेतुसे संक्षिप्त 
किया है। परम्परा रूढिके अनुसार लिखा है, तथापि उसमे कुछ विशेष भेद समझमे आता है, उसे नही 
लिखा है। लिखने योग्य न लगनेसे नही लिखा है। क्योकि वह भेद विचार मात्र है, ओर उसमे कुछ वेसा 
उपकार गर्ित हो ऐसा नही दीखता । 


नाना प्रकारके प्रश्नोत्तरोका लक्ष्य एक मात्र आत्मार्थके लिये हो तो आत्माका बहुत उपकार होना 
सम्भव है। 





७०४ राव्य्ज, भादों सुदी ८, १९५२ 
लोकिक दृष्टि और अलौकिक दृष्टिमे बडा भेद है। लौकिक दृष्टिमे व्यवहारकी मुख्यता है, और 
अलोकिक दृष्टिमे परमार्थंकी मुख्यता है । 


जैन और दूसरे सब मार्गोमे मनुष्यदेहकी विशेषता एवं अमूल्यता कही है, यह सत्य है, परन्तु यदि 
उसे मोक्षसाधन बनाया जा सके तो ही उसकी विशेषता एवं अमूल्यता है। 

मनुष्य आदि वंशकी वृद्धि करना यह विचार लोकिक दृष्टिका है; परन्तु मनुष्यको यथातथ्य योग 
होनेपर कल्याणका अवश्य निश्चय करना तथा प्राप्ति करना यह विचार अलोकिक दृष्टिका है । 

यदि ऐसा ही निश्चय किया गया हो कि क्रमसे ही सर्वंसंगपरित्याग करना, तो बह यथास्थित 
विचार नहीं कहा जा सकता | क्योकि पूर्वकालमे कल्याणका आराधन किया है ऐसे कई उत्तम जोव लघु 
बयसे ही उत्कृष्ट त्यागको प्राप्त हुए हैं। इसके दृष्टातरूप शुकदेवजी, जडभरत आदिके प्रसग अन्य दर्शनमे 
है। यदि ऐसा ही नियम बनाया हो कि गृहस्थाश्रमझा आराधन किये बिना त्याग होता ही नहीं है तो 
फिर वेसे परम उदासीन पुरुषको, त्यागका नाश कराकर, कामभोगमे प्रेरित करने जेसा उपदेश कहा 
जाये, और मोक्षसाधन करनेरूप जो मनुष्यभवकी उत्तमता थी, उसे दूर कर, साधन प्राप्त होनेपर, संसार- 
साधनका हेतु किया ऐसा कहा जाये । 


और एकांतसे ऐसा नियम बनाया हो कि ब्रह्मचर्याश्रम, गृहस्थाश्रम आदिका क्रमसे इसने इतने वर्ष 
तक सेवन करनेके पश्चात्‌ त्यागी होना तो वह भी स्वतत्र बात नही है। तथारूप आयु न हो तो त्यागका 
अवसर ही न आये। 

ओर यदि अपुत्ररूपसे त्याग न किया जाये, ऐसा मानें तो तो किसीको वुद्धावस्था तक भी पुत्र 
नहीं होता, उसके लिये क्या समझना ? 


जैनमार्गका भी ऐसा एकात सिद्धात नही है कि चाहे जिस अवस्थामे चाहे जेसा मनुष्य त्याग करे; 
तथारूप सत्संग और सद्गुरुका योग होने पर विशेष वेराग्यवान पुरुष सत्पुरुषके आश्रयसे लघु वयमे 
त्याग करे तो इससे उसे वेसा करना योग्य नही था ऐसा जिनसिद्धात नही है; वेसा करना योग्य है ऐसा 
जिनसिद्धांत है, क्योंकि अपूव॑ साधनौंके प्राप्त होनेपर भोगादि साधन भोगनेके विचारमें पडना और 
उसकी प्राप्तिके लिये प्रयत्न करके उसे अमुक वर्ष तक भोगना ही, यह तो जिस मोक्षसाधनसे मनुष्यभवकी 
उत्तमता थी, उसे दूर कर पशुवत्‌ करने जेसा होता है । 
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जिसकी इंड्रियाँ आदि शांत नहीं हुई, ज्ञानीपुरुणकी दृष्टिमे अभी जो त्याग करनेके योग्य नही है, 
ऐसे मंद वेराग्यवान अथबा मोहन राग्य॑धानके लिये त्यागको अपनाना प्रश्स्त ही है, ऐसा कुछ जिनसिद्धांत 
नहीं है। 

पहलेसे ही जिसे सत्संगादिक योग न हो, तथा पूवंकालके उत्तम संस्कारयुक्त वैशग्य न हो वह 
पुरुष कंदाचित्‌ आश्रमपूवेक प्रवृत्ति करे तों इससे उसने एकांत भूल की है, ऐसा नहीं कहा जा सकता; 
यद्यपि उसे भी रातदिन उत्कृष्ट त्यागकी जागृति रखते हुए गृहस्थाश्रम आदिका सेवन करना प्रशस्त है। 


उत्तम संस्कारवाले पुरुष गृहस्थाश्रमको अपनाये बिना त्याग करें, उससे मनुष्यप्राणीकी वृद्धि रुक 
जाये, और उससे मोक्षसाधनके कारण रुक जाये, यह विचार करना अल्पदृष्टिसे योग्य दिखायी दे, क्योकि 
प्रत्यक्ष मनुष्यदेह जो मोक्षसाधनका हेतु होती थी उसे रोककर पुत्रादिकी कल्पनामे पड़कर, फिर वे मोक्ष- 
सार्धनका आराधन करेंगे ही ऐसा निश्चय करके उनकी उत्पत्तिके लिये गृहस्थाश्रममे पडना; ओर फिर 
उनकी उत्पत्ति होगी यह भी मान लेना और कदाचित्‌ वे संयोग हुए तो जैसे अभी पुत्रोत्पन्तिकं लिये इस 
पुरुषको रुकना पड़ा था वेसे उसे भी रुकना पडे, इससे तो किसीको उत्कृष्ट त्यागरूप मोक्षसाधन प्राप्त 
होनेके थोगको न आने देने जैसा हो । 


ओर किसी किसी उत्तम संस्कारवान पुरुषके गृहस्थाश्रम प्राप्तिके पूर्वके त्यागसे वंशवृद्धि न हो 
ऐसा विचार करें तो वैसे उत्तम पुरुषके उपदेशसे अनेक जीव जो मनुष्य आदि प्राणियोका नाश करनेसे 
नही डरते, वे उपदेश पाकर वर्तमानमें उस प्रकार मनुष्य आदि प्राणियोका नाश करनेसे क्यो न रुके ? तथा 
छुभवृत्ति होनेसे फिर मनुष्यभव क्‍यों न प्राप्स करें? ओर इस तरह मनुष्यका रक्षण तथा वृद्धि भी सभव है। 

अलौकिक दृष्टिमे तो मनुष्यकी हानि-वुंद्धि आदिका मुख्य विचार नही है, कल्याण-अकल्याणका 
मुख्य विचार है। एक राजा यदि अलोकिक दृष्टि प्राप्त करे तो अपने मोहसे हजारो मनुष्य प्राणियोका 
युद्धमें नाश होनेका हेतु देखकर बहुत बार बिना कारण वेसे युद्ध उत्पन्न न करे, जिससे बहुतसे मनुष्यो- 
का बचाव हो और उससे वंशवृद्धि होकर बहुतसे मनुष्य बढ़ें ऐसा विचार भी क्यों न किया जाये ? 

इद्रियाँ अतृप्त हों, विशेष मोहप्रधान हो, मोहवैराग्यसे मात्र क्षणिक वैराग्य उत्पन्न हुआ हो और 
यथातथ्य सत्संगका योग न हो तो उसे दीक्षा देना प्रायः प्रशस्त नहीं कहा जा सकता, ऐसा कहे तो विरोध 
नही। परन्तु उत्तम संस्कारयुक्त और मोहाध, ये सब गृहस्थाश्रम भोगकर ही त्याग करें ऐसा प्रतिबन्ध 
करनेसे तो आयु आदिकी अनियमितता, योग प्राप्त होनेपर उसे दुर करना इत्यादि अनेक धिरोधोंसे 
मोक्षसाघनका नाश करने जेसा होता है, और जिससे उत्तमता मानी जाती थी वह न हुआ, तो फिर 
मनुष्यभवकी उत्तमता भो कया है ? इत्यादि अमेक प्रकारसें घिचार करनेसे रॉकिक दुष्टि दूर होकर 
अलौकिक दृष्टिसे विचार-जागृति होगी | 


बड़के बड़बट्टे या पीपलके गोदेकी वशवृद्धिके लिये उनका रक्षण करनेंके हेतुसे कुछ उन्हें अभक्ष्य 
नही कहा है। उनमें कोमलता होती है, तव अनन्तकायका सम्भव है। इससे तथा उनके बदले दूसरी 
अनेक वस्तुओंसे चल सकता है, फिर भी उसीका ग्रहण करना, यह वृत्तिकी अति क्षुद्रता है, इसलिये अभक्ष्य 
कहा है, यह यथातथ्य लगने योग्य है । 

पानीकी बृंदमे असंख्यात जीव हैं, यह बात सच्चो है, परन्तु वेसा पानी पीनेसे पाप नहीं है ऐसा 
नहीं कहा । फिर उसके बदले गृहस्थ आदिको दूसरो बस्तुसे चल नहीं सकता, इसलिये अंगीकार किया 
जाता है, परन्तु साधुको तो वह भी लेनेकी आज्ञा प्रायः नहीं दी है । 
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जबे तक हो सके तब तक ज्ञानीपुरुषके ववनोको लौकिक दृष्टिके आशयमें न लेता योग्य है, और 
अलोकिक दृष्टिसे विचारणोय है । उस अलोकिक दृष्टिके कारण यदि सन्मुख जीवके हृदयमे अंकित करने- 
को दक्ति हो तो अकित करना, नही तो इस विषयने अपना विशेष ज्ञान नही है ऐसा बताना तथा मोक्ष- 
मार्गमे केवल लोकिक विचार नही होता इत्यादि कारण यथाशक्ति बताकर सम्भवित समाधान करना, नहीं 
तो यथासम्भव बसे प्रसंगसे दूर रहना, यह ठोक है। 





७०५ बडवा, भादों धुदी ११, गुरु, १९५२ 

आज दिन पर्यंत इस आत्मासे मन, वचन ओर कायाके योगसे आप सम्बन्धी जो कुछ अविनय, 

आसातना सा अपराध हुआ हो उसकी शुद्ध अंतःक? गसे नम्नताभावसे मस्तक झुकाकर दोनों हाथ जोड़कर 
क्षमा माँगता हूँ। आपके समीपवासी भाइयोसे भी उसी प्रकारसे क्षमा माँगता हूँ | 





७०६ बडवा (स्तंभतीर्थंके समीप), 
भादो सुदी ११, गुरु, १९५२ 
शुभेच्छासम्पन्न आये केशवलालके प्रति, लींबडी । 
सहजात्मस्वरूपसे यथायोग्य प्राप्त हो । 


तीन पत्र प्राप्त हुए हैं। 'कुछ भी वृत्ति रोकते हुए, उसकी अपेक्षा विशेष अभिमान रहता है', 
तथा 'तृष्णाके प्रवाहमे चलते हुए बह जाते है, और उसकी गतिको रोकनेकी सामर्थ्य नहीं रहती 
इत्यादि विवरण तथा 'क्षमापना और ककंटी राक्षसीके 'योगवासिष्ठ' सम्बन्धी प्रसंगकी, जगतका भ्रम दूर 
करनेके लिये विशेषता' लिखी यह सब विवरण पढा है । अभी लिखनेमे विशेष उपयोग नही रह सकता 
जिससे पत्रकी पहुँच भी लिखनेसे रह जाती है। सक्षेपमे उन पत्नोका उत्तर निम्नलिखितसे बिचारणीय है । 

(१) व॒त्ति आदिका सयम अभिमानपू्वक होता हो तो भो करना योग्य है। विशेषता इतनी है कि 
उस अभिमानके लिये निरतर खेद रखना । बेसा हो तो क्रमश वृत्ति आदिका संयम हो ओर तत्सम्बन्धी 
अभिमान भी न्यून होता जाय । 


(२) अनेक स्थलोपर विचारवान पुरुषोंने ऐएंसा कहा है कि ज्ञान होनेपर काम, क्रोध, तृष्णा आदि 
भाव निर्मूल हो जाते है, यह सत्य है। तथापि उन बचनोंका ऐसा परसार्थ नही है कि ज्ञान होनेसे पहले वे 
मद न पड़ें या कम न हो | यद्यपि उनका समूल छेदन तो ज्ञानसें होता है, परन्तु जब तक कषाय आदिकी 
मंदता या न्यूनता न हो तब तक ज्ञान प्रायः उत्पन्न ही नही होता। ज्ञान प्राप्त होनेमे विचार मुख्य साधन 
है, और उस विचारके वेराग्य (भोगके प्रति अनासक्ति) तथा उपशम (कषाय आदिकी बहुत ही मंदता, 
उनके प्रति विशेष खेद) ये दो मुख्य आधार हैं । ऐसा जानकर उसका निरंतर लक्ष्य रखकर वेसी परिणति 
करना योग्य है। 


सत्पुरुषके वचनके यथार्थ ग्रहणके बिना प्रायः विचारका उद्धव नहीं होता, भोर सत्युरुषके वचनका 
यथाथं ग्रहण तभी होता है जब सत्पुरुषकी “अनन्य आश्रय भक्ति' परिणल होती है, क्योंकि स्त्पुरुषकी 
प्रतीति ही कल्याण होनेमे सर्वोत्तम निमिल है । प्रायः भे कारण परस्पर अन्योन्याश्रय जेसे हैं । की किसी- 
की मुख्यता है, और कही किसौकी मुख्यता है, तथापि ऐसा तो अनुभवमे आला है कि जो सवा मुमुक्षु 
हो, उसे सत्पुरुषकी 'आश्रयभक्ति', अहँभाव आंदिके छेदसके लिग्रे और अल्पकलये वि्षा स्दशा प्रिष्रभित 
होनेके लिये उत्कृष्ट कारणरूप होती है । 


प्र ओीमद शज॑च॑न्त 


भोगमें अनासक्ति हो, तथा लौकिक विद्येषता दिखानेकी बुद्धि कम की जाये तो तृष्णा निर्बल होती 
जाती है। लौकिक मान आदिकी तुच्छता समझमे आ जाये तो उसकी विशेषता नही लगती, और इससे 
उसकी इच्छा सहजमे मद हो जाती है, ऐसा यथार्थ भासित होता है। बहुत ही मुश्किलसे आजीविका चलती 
हो तो भी मुमुक्षुके लिये बह पर्याप्त है; क्योंकि विशेषकी कुछ आवश्यकता या उपयोग (कारण) नहीं है, 
ऐसा जब तक निश्चय न किया जाये तब तक तुष्णा नाना प्रकारसे आवरण किया करती है। लौकिक 
विशेषतामे कुछ सारभूतता नही है, ऐसा निश्चय किया जाये तो मुश्किलसे आजीविका जितना मिलता हो 
तो भी तृप्ति रहती है। मुश्किलसे आजीविका जितना न मिलता हो तो भी मुमुक्षुजीव प्राय. आत्तेध्यान न 
होने दे. अथवा होनेपर विशेष खेद करे; और आजीविकामे कमीको यथाधमं पूर्ण करनेकी मद कल्पना 
करे; इत्यादि प्रकारसे बर्ताव करते हुए तृष्णाका पराभव (क्षय) होना योग्य दीखता है । 

(३) बहुधा सत्पुरुषके वचनसे आध्यात्मिक शास्त्र भी आत्मज्ञानका हेतु होता है, क्योंकि परमार 
आत्मा शास्त्रमे नही रहता, सत्युरुषमे रहता है । मुमुक्षुको यदि किसी सत्युरुषका आश्रय प्राप्त हुआ हो तो 
प्राय” ज्ञानकी याचना करना योग्य नही है, मात्र तथारूप बेराग्य उपशम आदि प्राप्त करनेका उपाय 
करना योग्य है। वह योग्य प्रकारसे सिद्ध होनेपर ज्ञानीका उपदेश सुलभतासे परिणमित होता है, और 
यथाथे विचार ओर ज्ञानका हेतु होता है । 

(४) जब तक कम उपाधिवाले क्षेत्रमे आजीविका चलती हो तब तक विशेष प्राप्त करनेकी कल्पनासे 
मुमुक्षुको, किसी एक विशेष अलौकिक हेतुके बिना अधिक उपाधिवाले क्षेत्रमे जाना योग्य नही है, क्योकि 
उससे बहुतसी सद्वृत्तियां मद पड जाती है, अथवा वर्धमान नही होती । 

(५) “योगवासिष्ठ' के पहले दो प्रकरण और वेसे ग्रंथोका मुमुक्षुको विशेष ध्यान करना योग्य है। 





७०७ वडवा, भादों सुदो ११, गुरु, १९५२ 

ब्रह्मरंध्र आदिमें हो नेवाले भासके विषयमे पहले बबई पत्र मिला था | अभी उस विषयके विवरण- 

का दूसरा पत्र मिला है। वह वह भास होना सम्भव है, ऐसा कहनेमे कुछ समझ्कके भेदसे व्याख्याभेद होता 

है | श्री वेजताथजीका आपको समागम है, तो उनके द्वारा उस मार्गका यथाशक्ति विशेष पुरुषा्थ होता हो 

तो करना योग्य है। वतमानमे उस्त मा्गक्रे प्रति हमारा विशेष उपयोग नहीं रहता है। और पत्र द्वारा 

प्रायः उस मार्गका विद्येष ध्यान कराया नही जा सकता, जिससे, आपको श्री वेजनाथजीका समागम है 
तो यथाशक्ति उस समागमका लाभ लेनेकी वृत्ति रखें तो आपत्ति नही है। 

आत्माको कुछ उज्ज्वलताके लिये उसके अस्तित्व तथा माहात्म्य आदिकी प्रतीतिके लिये तथा 

आत्मज्ञानकी अधिकारिताके लिये वह साधन उपकारी है। इसके सिवाय प्राय' अन्य प्रकारसे उपकारी 


नही है, इतना ध्यान अवदय रखना योग्य है। यही विनती । 
सहजात्मस्वरूपसे यथायोग्य प्रणाम विदित हो । 





छग्८ राज, भादो, १९५२ 

द्वितोय जेठ सुदी १, शनिको आपको लिखा पत्र ध्यानमें आये तो यहाँ मेज 2 » » " जेसे चलता 

आया है, वेसे चलता आये, और मुझे किसी प्रतिबधसे प्रवृत्ति करनेका कारण नही है, ऐसा भावाथं आपने 
छिलख्ता, उस विषयमे जाननेके लिये संक्षेपसे नीचे लिखता हूँ -- 

जेनदर्शंनकी पद्धतिसे देखते हुए सम्यग्दशंन और बेदातकी पद्धतिसें देखते हुए केबलज्ञान हमे 

सम्भव है । जैनमे केवलज्ञानका जो स्वरूप लिखा है, मात्र उसीको समझना मुश्किल हो जाता है। फिर 


१. यहाँ अक्षर खत हो गये है । 


२५ थां वर्ष प्र 


दि उस ज्ञानका उसीने निषेध किया है, जिससे तत्सम्बंधी प्रयत्न करना भी सफल दिखायी 
नहीं देता । 

जैनप्रसंगमे हमारा अधिक निवास हुआ है, तो किसी भी प्रकारसे उस मार्गका उद्धार हम जैसों 
द्वारा विषोषत' हो सकता है, क्योंकि उसका स्वरूप विशेषतः समझमे आया हो, इत्यादि | वत॑मानमे जेन- 
दर्शन इतना अधिक अव्थवस्थित अथवा विपरीत स्थितिमे देखनेमे आता है, कि उसमेसे मानो जिनेंद्रको 
> > » »' गया है, और लोग मार्ग प्ररूपित करते हैं। बाह्य झझट बहुत बढा दी है, और अतर्मागंका 
ज्ञान प्रायः विच्छेद जेसा हुआ है। वेदोक्त मार्गंम दो सो चार सौ बरसमे कोई कोई महान आचार्य हुए 
दिखायी देते हैं कि जिससे लाखो मनुष्योको वेदोक्त पद्धति सचेत होकर प्राप्त हुई हो । फिर साधारणतः 
कोई कोई आचाय॑ अथवा उस मार्गके जाननेवाले सत्पुरुष इसी तरह हुआ करते हैं, ओर जेनमार्गमें बहुत 
वर्षोंसे बेसा हुआ मालूम नही होता । जैनमार्गंमे प्रजा भी बहुत थोडी रह गयी है और उसमे सेंकड़ों भेद 
है। इतना ही नही, किन्तु 'मूलमार्ग' के सन्‍्मुख होनेकी बात भी उनके कानमे नही पड़ती, और उपदेशकके 
ध्यानमे नही है, ऐसी स्थिति है। इसलिये चित्तमे ऐसा आया करता है कि यदि उस मार्गका अधिक 
प्रचार हो तो वेसे करना, नही तो उसमे रहनेवालो प्रजाको मूललक्ष्यरूपसे प्रेरित करना । यह काम बहुत 
विकट है । तथा जेनमार्गको स्वयमेव समझना और समझाना कठिन है। उसे समझ्ाते हुए अनेक प्रति- 
बधक कारण आ खड़े हो, ऐसी स्थिति है। इसलिये वंसी प्रवृत्ति करते हुए डर लगता है। उसके साथ-साथ 
ऐसा भी रहता है कि यदि यह कार्य इस कालमे हमारेसे कुछ भी बने तो बन सकता है; नहीं तो अभी 
तो मूलमार्गके सन्मुख होनेके लिये दूसरेका प्रयत्न काम आये वेसा दिखायो नही देता। प्राय. मूलमार्ग 
दूसरेके ध्यानमे नही है, तथा उसका हेतु दुष्ट तपु्बंक उपदेश करनेमे परमश्रुत आदि गुण अपेक्षित है, एवं 
बहुतसे अंतरंग गुण अपेक्षित है, वे यहाँ है, ऐसा दृढ़ भास होता है । 

इस तरह यदि मूलमागंको प्रकाशमे लाना हो तो प्रकाशमे लानेबालेको सबंसग्रपरित्याग करना 
योग्य है, क्योकि उससे यथार्थ समर्थ उपकार होनेका समय आता है। वर्तमान दशाको देखते हुए, सत्तागत 
कर्मोपर दृष्टि डालते हुए कुछ समयके बाद उसका उदयमे आना सम्भव है। हमे सहजस्वरूपज्ञान है, जिससे 
योगमाधनकी इतनी अपेक्षा न होनेसे उसमे प्रवृत्ति नही की, तथा वह सर्वंसंगपरित्यागमे अथवा विशुद्ध 
देशपरित्यागमे साधने योग्य है। इससे लोगोका बहुत उपकार होता है, यद्यपि वास्तविक उपका रका कारण 
तो आत्मज्ञानके बिता दूसरा कोई नहीं है। 

अभी दो वर्ष तक तो वह योगसाधन विदेषतः उदयमे आये वैसा दिखायो नही देता, इसलिये 
इसके बादकी कल्पना को जाती है, और तीनसे चार वर्ष उस मार्गमे व्यतीत किये जायें तो ३६वें वर्षमे 
सवंसगपरित्यागी उपदेशकका समय आये, और लोगोका श्रेय होना हो तो हो । 


छोटी उमरमे मार्गका उद्धार करनेकी अभिलाषा रहा करती थी, उसके बाद ज्ञानदशा आनेपर 
क्रमशः वह उपशान्त जैसी हो गयी, परंतु कोई कोई लोग परिचयमे आये थे, उन्हे कुछ विशेषता भासित 
होनेसे किचित्‌ मूलमागंपर लक्ष्य आया था, और इस तरफ तो सेकडों या हजारों मनुष्य समागममे आये 
थे जिनमेसे लगभग सौ मनुष्य कुछ समझदार और उपदेशकके प्रति आस्थावाले निकलेंगे । इस परसे ऐसा 
देखनेमे आया कि लोग तरनेके इच्छुक विद्योष है, परंतु उन्हे बेसा योग मिलता नहीं है। यदि सचमुच 
उपदेशक पुरुषका योग बने तो बहुतसे जीव मूलमार्ग प्राप्त कर सकते है, और दया आदिका विशेष उद्योत 
हो सकता है । ऐसा दिखायी देनेसे कुछ चित्तमें आता है कि यह कार्य॑ कोई करे तो बहुत अच्छा; परंतु 


१. यहाँ अक्षर खंडित हो गये हैं । 


५१६ ओोमर राजजसा 


नजर योडानेसे बेसा पुरुष ध्यानमे नही आता, इसलिये लिक्षनेवालेकी ओर ही कुछ नजर जाती है; परंतु 
लिखनेवालेका जन्मसे लक्ष्य ऐसा है कि इसके जेसा एक भी जोखिमवाला पद नहीं है, और जब तक अपनी 
उस कार्यकी बधायोग्यता न हो तब तक उसकी इच्छा मात्र भो नहीं करनी चाहिये, ओर बहुल करके 
अभी तक वेसा ही वर्तन किया गया है। मागंका यत्‌किचित्‌ स्वरूप किसी-किसीको समझाया है, तथापि 
किसीको एक भो श्वतपल्चक्खान दिया नहीं है, अथवा तुम मेरे शिष्य हो और हम गुरु हैं, ऐसा प्रकार 
प्रायः प्रदर्शित हुआ नही है' कहनेका हेतु यह है कि सर्वंसंगपरित्याग होनेपर उस कार्य॑की प्रवृत्ति सहज- 
स्वभावसे उदयमें आये तो करना, ऐसी मात्र कल्पना है। उसका वास्तवमें आग्रह नही है, मात्र जनुकंपा 
आदि तथा ज्ञानप्रभाव है, इससे कभी-कभी वह वृत्ति उद्भवित होती है, अथवा अल्पांशमे वह वृत्ति अंतरमे 
है, तथापि वह स्ववश है | हमारी धारणाके अनुसार स्वंसंग परित्यागादि हो तो हजारो मनुष्य मूलमाग॑को 
प्राप्त करें, और हजारो मनुष्य उस सन्मार्यका आराधन करके सदूगतिको प्राप्त करें, ऐसा हमारे द्वारा होना 
सम्भव है । हमारे संगमे अतेक जीव त्यागवुत्तिवाले हो जाये ऐसा हमारे अंतरमे त्याग है। धर्म स्थापित 
करनेका मान बड़ा है; उसकी स्पृहासे भो कदाचितु ऐप्ती वृत्ति रहे, परन्तु आत्माकों बहुत बार कसकर 
देखनेसे उसको सम्भावना बतंमान दशामे कम ही दीखती है; ओर किचित्‌ सत्तामे रही होगी तो वह 
क्षीप हो जायेगी, ऐसा अवश्य भासित होता है, क्योकि यथायोग्यताके बिना, देहू छूट जाये वेसी वृढ़ 
कल्पना हो तो भी, मार्गका उपदेश नहीं करना, ऐसा आत्मनिश्वय नित्य रहता है। एक इस बलवान 
कारणसे परिग्रह आदिका त्याग करनेका विचार रहा करता है। मेरे मनभे ऐसा रहता है कि वेदोक्त धर्म 
प्रकाक्षित या स्थापित करना हो तो मेरी दक्षा यथायोग्य है। परंतु जिनोक्त धमं स्थापित करना हो तो 
अभी तक उतनी योग्यता नही है, फिर भी विशेष योग्यता है ऐसा लगता है | 





७०९ राब्हज, भादो, १९५२ 
१. हे नाथ ! या तो धर्मोन्‍्नति करनेकी इच्छा सहजतासे शात हो जाओ; या फिर वह इच्छा 
अवध्य कार्यरूप हो जाओ | अवश्य कार्यरूप होना बहुत दुष्कर दिखाई देता है, क्योकि छोटी छोटी बातोंमे 
मतभेद बहुत हैं, और उनकी जडें बहुत गहरी हैं। मूलमागंसे लोग लाखो कोस दूर हैं, इतना ही नही 
परन्तु मूलमार्गंकी जिज्ञासा उनमें जगानी हों, तो भी दीघंकालका परिचय होनेपर भी उसका जगना 
कठिन हो ऐसी उनकी दुराग्रह आदिसे जडप्रधानदशा हो गई है । 
२. उन्‍नतिके साधनोंकी स्मृति करता हूँ :-- 
बोधबीजके स्वरूपका निरूपण मूलमार्गके अनुसार जगह-जगह हो । 
जगह जगह मतमभेदसे कुछ भी कल्याण नही है, यह बात फैले । 
प्रत्यक्ष सदृुगुरुकी आज्ञासे धर्म है, यह बात ध्यानमे आये। 
द्रव्यानुयोग--आत्मविद्याका प्रकाश हो । 
त्याग वेराग्यक्री विशेषतापू०क साधु विचरे । 
नवतत्त्वप्रकाश | 
साधुधमंप्रकाश | 
श्रावकधमंप्रकाश | 
विचार | 
अनेक जीवोंको प्राप्ति | 


२९ मा बर्च ५३७ 


७१० वढवा, भादों सुदी १५, सोम, १९५२ 
त्रात्मा ्* आत्मा 
सच्चिदानंद सच्चिदानंद 


ज्ञानापेक्षासे स्वंव्यापक, सच्चिदानंद ऐसा मैं आत्मा एक हूँ, ऐसा विचार करना, ध्यान करना । 

निम॑ल, अत्यन्त निर्मल, परमशुद्ध, चेतन्यघन, प्रगट आत्मस्वरूप है । 

सबको कम्र करते करते जो अबाध्य अनुभव रहता है वह आत्मा है। 

जो सबको जानता है वह आत्मा है। 

जो सब भावोंको प्रकाशित करता है वह आत्मा है। 

उपयोगमय आत्मा है। 

अव्याबाध समाधिस्वरूप आत्मा है। 

आत्मा है, आत्मा अत्यन्त प्रगट है, क्योकि स्वसवेदन प्रगट बनुभवमे. है । 

बह आत्मा नित्य है, अनुत्पन्न और अमिलनस्वरूप होनेसे । 

अआतिरूपसे परभावका कर्ता है । 

उसके फलका भोक्ता है। 

भान होनेपर स्वभावपरिणामी है। 

सवंथा स्वभावपरिणाम वह मोक्ष है। 

सद्गुरु, सत्सग, सत्शास्त्र, सदुविचार और संयम आदि उसके साधन हैं । 

आत्माके अस्तित्वसे लेकर निर्वाण तकके पद सच्चे हैं, अत्यत सच्चे हैं, क्योंकि प्रगट अनुभवमे 
भाते है | 

भ्रातिछपसे आत्मा परभावका कर्ता होनेसे शुभाशुभ कमंकी उत्पत्ति होती है । 

कम सफल होनेसे उस शुभाशुभ कमंको आत्मा भोगता है। 

उत्कृष्ट शुभसे उत्कृष्ट अशुभ तकके सर्व न्युनाधिक पर्याव भोगनेरूप क्षेत्र अवष्य है । 

निजस्वभावज्ञानमे केवल उपयोगसे, तन्‍्मयाकार, सहजस्वभावसे, निर्विकल्परूपसे आत्मा जो 
परिणमन करता है, वह केवलज्ञान है | 

तथारूप प्रतीतिरूपसे जो परिणमन करता है वह सम्यक्त्व है | 

निरंतर वह प्रतीति रहा करे, उसे क्षायिक सम्यक्त्व कहते है। 

क्वचित्‌ मंद, क्वचित्‌ तोब़, क्वचित्‌ विसर्जन, क्वचित्‌ स्मरणरूप, ऐसी प्रतीति रहे उसे क्षयोफ्शम 
सम्यन्तत्व कहते हैं । 

उस प्रतीतिको जब तक सत्तागत आवरण उदयमें नहो आया तब तक उपशम सम्यकत्व कहले हैं । 

आत्माको जब आवरण उदयमे आये तब वह उस प्रतीतिसे गिर पड़े उसे सास्वादम सम्यक्त्व 
कहते हैं । 

अत्यंत प्रतीति होनेके योगमे सत्तागत अल्प पुदूगलका वेदन जहाँ रहा है, उसे वेदक सम्यक्त्व 
कहते हैं 

तथारूप प्रतीति होनेपर अन्यभाव सम्बन्धी अहुंत्व-ममत्व आदिका, हष॑-शोकका क्रमदयः क्षय 
होता है । 

मनरूपी योगमे तारतम्यस॒हित जो कीई चारित्रकी आराधना करता है धह सिद्धि पाता है। और 
जी स्वख्यस्थिरताका सेदन करता है वह स्वभावस्थिति प्राप्त करता है । 


ष्श्ट शीभद्‌ राजबता 


निरंतर स्वरूपलछाभ, स्वरूपाकार उपयोगका परिणमन इत्यादि स्वभाव अन्तराय कमंके क्षयसे प्रगट 


होते हैं । 
जो केवल स्वभावपरिणामी ज्ञान है वह केवलज्ञान है... . केवलज्ञान है! 


७११ राब्ज्ज, भादों, १९५२ 

बौद्ध, नेयायिक, सांख्य, जेन और मीमासा ये पाँच आस्तिक दर्शन अर्थात्‌ बंध-मोक्ष आदि भावको 
स्वीकार करनेवाले दर्शन हैं। नेयायिकके अभिप्राय जैसा ही वेशेषिकका अभिप्राय है, सांख्य जेसा ही 
योगका अभिप्राय है--इनमे सहज भेद है, इसलिये उन दर्शानोंका अलग विचार नही किया है । पूर्व और 
उत्तर, ये मीमांसादशंनके दो भेद हैं। पूवमीमांसा और उत्तरमीमासामे विचारभेद विशेष है; तथापि 
मीमांसा शब्दसे दोनोका बोध होता है, इसलिये यहाँ उस शब्दसे दोनों समझें । पू्वमीमांसाका 'जेमिनी' 
और उत्तरमीमांसाका 'वेदात' ये नाम भी प्रसिद्ध हैं। 

बोद्ध और जेनके सिवाय बाकीके दर्शन वेदको मुख्य मानकर चलते हैँ; इसलिये वेदाश्रित दर्शन 
हैं; और वेदाथंकों प्रकाशित कर अपने दर्शनकों स्थापित करनेका प्रयत्न करते हैं। बौद्ध और जैन 
वेदाश्वित नही हैं, स्वतंत्र दर्शन हैं । 

आत्मा आदि पदार्थंको न स्वीकार करनेवाला ऐसा चार्वाक नामका छठा दर्शन है । 

बौद्धद्शनके मुख्य चार मेद हें--१ सोत्रांतिक, २. माध्यमिक, ३. शून्यवाद्ी और ४ विज्ञानवादी | 
वे भिन्‍न-भिन्‍न प्रकारसे भावोंकी व्यवस्था मानते हैं । 

जैनदर्ंनके सहज प्रकारातरसे दो भेद हैं--दिगंबर और एवेताबर । 

पाँचों आस्तिक दर्शनोंको जगत अनादि अभिमत है । 

बोद्ध, सांख्य, जेन और पूर्व॑मीमांसाके अभिप्रायसे सुष्टिकर्ता ऐसा कोई ईश्वर नही है। 

नेयायिकके अभिप्रायसे तटस्परूपसे ईश्वर कर्ता है | वेदांतके अभिप्रायसे आत्मामे जगत विवर्तरूप 
अर्थात्‌ कल्पितरूपसे भासित होता है, और इस तरहमसे ईश्वरको कल्पितरूपसे कर्ता माना है। 

योगके अभिप्रायसे नियतारूपसे ईश्वर पुरुषविशेष है। 

बौद्धके अभिप्रायसे त्रिकाल और वस्तुस्वरूप आत्मा नही है, क्षणिक है। शून्यवादी बौद्धके अभि- 
प्रायसे विज्ञान मात्र है, और विज्ञानवादी बौद्धके अभिप्रायसे दुःख आदि तत्त्व हैे। उनमे विज्ञानस्कन्ध 
क्षणिकरूपसे आत्मा है । 

नेयायिकके अभिप्रायसे सवेव्यापक ऐसे असंख्य जीव है | ईध्वर भी स्वंब्यापक है | आत्मा आदिको 
मनके सान्निध्यसे ज्ञान उत्पन्त होता है। 

साख्यके अभिप्रायसे सवंब्यापक ऐसे असख्य आत्मा हैं। वे नित्य, अपरिणामी और चिन्मात्र- 
स्वरूप है । 

जैनके-अभिप्रायसे अनत द्रव्य आत्मा हैं, प्रत्येक भिन्‍न है। ज्ञान, दर्शेन आदि चेतना स्वरूप, 
नित्य और परिणामी प्रत्येक आत्मा असंख्यातप्रदेशी स्वशरीरावगाह॒वरत्तों माना है । 

पृव॑मोमासाके अभिप्रायसे जोव असंख्य है, चेतन है । 

उत्तरमीमासाके अभिप्रायसे एक ही आत्मा सर्वव्यापक और सच्चिदानंदमय त्रिकालाबाध्य है। 





७१२ आणंद, भादों वदी १२, रवि, १०५२ 
पत्र मिला है। मनुष्य आदि प्राणीकी वृद्धि के सम्बन्धमे आपने जो प्रइन लिखा था, वह प्रएन 
जिस कारणसे लिखा गया था, उस कारणको प्रएइन मिलतेके समय सुना था। ऐसे प्रध्नसे आत्माथै सिद्ध 


२९ था य्ं ५२९ 


नहीं होता, अथवा वुथा कालक्षेप जेसा होता है; इसलिये आत्मार्थका लक्ष्य होनेके लिये, आपको वैसे 
प्रश्नके प्रति अथवा वैसे प्रसंगोंके प्रति उदासीन रहना योग्य है, ऐसा लिखा था। तथा वैसे प्रध्नका उत्तर 


लिखने जैसी यहाँ वतंमान दशा प्रायः नही है, ऐसा लिखा था । अनियमित और अल्प आयुवाली इस देहमे 
आत्मार्थंका लक्ष्य सबसे प्रथम कर्तंव्य है। 





७१३ आणंद, आसोज, १९५२ 
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आस्तिक ऐसे मूल पाँच दर्शन आत्माका निरूपण करते है, उनमे भेद देखनेमे आता है, उसका 
समाधान :-- 

दिन प्रतिदिन जेनद्शन क्षीण होता हुआ देखनेमे आता है, और वर्धमानस्वामीके बाद थोड़े ही 
वर्षोंमे उसमे नाता प्रकारके भेद हुए दिखायी देते है, इत्यादिके क्या कारण है ? 

हरिभद्र आदि आचार्योते नवीन योजनाकी भाँति श्रुतज्ञानकी उन्नति की है ऐसा दिखायो देता है, 
परंतु लोकसमुदायमे जेनमार्गंका अधिक प्रचार हुआ दिखायी नही देता, अथवा तथारूप अतिशय सम्पन्न 
धरम प्रव्तक पुरुषका उस मार्गमे उत्पन्न होता कम दिखायी देता है, उसके क्‍या कारण है ? 

अब वतंमानमे उस मार्गकी उन्नति होना सम्भव है या नही ? और हो तो किस किस तरह होनी 
सम्भव दीखती है, मर्थात्‌ उम बातका, कहाँसे उत्पन्न होकर, किस तरह, किस द्वारसे और किस स्थितिमे 
प्रचार होना सम्भवित दोखता है ” और फिर वधेमानस्वामीके समयकी तरह वतंमानक्राकके योग आदिके 
अनुसार उस धमंका उदय हो ऐसा क्या दीघंदुष्टिसे सम्भव है ? और यदि सम्भव हो तो वह किस किस 
कारणसे सम्भव है ? 

जो जेनसूत्र अभी वर्तमानमे हैं, उनमे उस दर्शनका स्वरूप बहुत अधूरा रहा हुआ देखनेमे आता है, 
चह विरोध किस तरह दूर हो ? 

उस दर्शनकी परपरामे ऐसा कहा गया है कि वर्तमानकालमे केवलज्ञान नही होता, और केवलज्ञान- 
का विषय सब कालमे लोकालोकको द्रव्यगुणपर्यायसहित जानना माना है, क्‍या वह यथार्थ मालूम होता 
है ? अथवा उसके लिये विचार करनेपर कुछ निर्णय हा सकता है या नही ? उसकी व्याख्यामे कुछ अतर 
दिखायी देता है या नही ? और मूल व्याख्याके अनुसार कुछ दूसरा अर्थ होता हो तो उस अर्थंके अनुसार 
वतंमानमे केंवलज्ञान उत्पन्न हो या नहीं ? और उसका उपदेश किया जा सके या नही ? तथा दूसरे 
ज्ञानोकी जो व्याख्या कही गयी है वह भी कुछ अतरवाली लगती है या नही ? और वह किन कारणोसे ? 

द्रव्य धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय; आत्मा मध्यम अवगाही, संकोच-विकासका भाजन, महाविदेह 
आदि क्षेत्रकी व्याख्या--वे कुछ अपूर्व रीतिसे या कही हुई रीतिसे अत्यन्त प्रबल प्रमाणसहित सिद्ध होने 
योग्य मालूम होते हैं या नहीं ? 

गच्छके मतमतातर बहुत ही तुज्छ तुच्छ विषयोंमे बलवान आग्रही होकर भिन्‍न भिन्‍्नरूपसे 
दर्शनमोहनीयके हेतु हो गये हैं; उसका समाधात करना बहुत विकट है। क्योंकि उन लोगोकी मति विशेष 
आवरणको प्राप्त हुए बिना इतने अल्प कारणोंमे बलवान आग्रह नही होता। 

अविरति, देशविरति, सर्वंविरति इनमेसे किस आश्रमवाले पुरुषसे विशेष उन्‍तति हो सकना सम्भव 
है ? सबंविरति बहुतसे कारणोमे प्रतिबंधके कारण प्रवृत्ति नही कर सकता; देशविरति और अविरतिकी 
तथारूप प्रतीति होना मुध्किल है, और फिर जेनमार्गमे भी उस रीतिका समावेश कम है। ये विकल्प 
हमे किसलिये उठते हैं ? और उन्हें शांत कर देनेका चित्त है तो क्या उसे शांत कर दें ? [अपूर्ण] 





है 


५३० शीमद्‌ रालचजना 


छश्ढ सं० १९५२ 
55 जिनाय तमः 
भगवान जिनेंद्रके कहे हुए लोकसंस्थान आदि भाव आध्यात्मिक दुष्श्सि सिद्ध होने योग्य है । 
चक्रवर्ती आदिका स्वरूप भी आध्यात्मिक दृष्टिसे समझमें आने जैसा है| 
मनुष्यकी ऊँचाईके प्रमाण आदिमे भी वेसा संभव है | 
काल प्रमाण आदि भी उसी तरह घटित होते हैं । 
निगोद आदि भी उसी तरह घटित होने योग्य है । 
सिद्धस्वरूप भी इसी भावसे निदिध्यासनके योग्य है। 
--संप्राप्त होने योग्य मालूम होता है। 

लोक शब्दका अथ॑ | आध्यात्मिक है। 

अनेकांत शब्दका अथ्थ 
स्वज्ञ शब्दको समझना बहुत गूढ है । 
धमंकथारूप चरित्र आध्यात्मिक परिभाषासे अलंकृत लगते है । 
जंबुद्दोप आदिका वर्णन भी अध्यात्म परिभाषासे निरूपित किया हुआ लगता है । 
अतीद्विय ज्ञानके भगवान जिनेंद्रने दो भेद किये हैं । 


देश प्रत्यक्ष, 
वह दो भेदसे-- 
अवधि, 
मनःपर्याय । 


इच्छितरूपसे अवलोकन करता हुआ आत्मा इन्द्रियके अवलबनके बिना अमुक मर्यादाको जाने, वह 
अवधि है। 

अनिच्छित होनेपर भी मानसिक विशुद्धिके बल द्वारा जाने, वह मन:पर्याय है। 

सामान्य विशेष चेतन्यात्मदृष्टिमे परिनिष्ठित शुद्ध केवलज्ञान है । 

श्री जिनेंद्रके कहे हुए भाव अध्यात्म परिभाषामय होनेसे समझमे आने कठिन हैं। परम पुरुषका 
योग संप्राप्त होना चाहिये । 

जिनपरिभाषा-विचारका यथावकाश विश्लेष निदिध्यास करना योग्य है । 





७१५ आणद, आसोज सुदो १, १९५२ 
*सुब्द भारण सांभव्ठो जिनतो रे, करी वुत्ति अखंड सन्सुल सूछ० 
नो'य पुजादिनी जो कामना रे, नो'य व्हालुं अंतर भवदुःख सूछ० १ 
करो जोजो बचलनो तुलना रें, जोजों शोधोने जिनसिद्धांत भूछ्० 
सात्र कहेव॑ परमारथ हेतुथी रे, कोई :पामे: धुमुक्षु बात मृव्ठ० २ 


#भावार्थ--हे भव्यो ! जिनेद्र भगवान कथित मूल मार्ग (मोक्षमा्ग) को अखड चित्तवृत्तिसे सुने । इसमें हमें 
मान-पूजाकी कोई कामना नहीं|है या नया पथ चछानेका कोई स्वार्थ नही हैं, और न ही उत्सूत्र प्रर्षणा करके भव- 
वृद्धि करने रूप दु.ख हमे अंतरमे प्रिय है। इसलिये हम सत्यमार्ग कहते हैं ।।!॥। इन बचनोंको आप न्यायकरे तराजू 
पर तोलकर देखें और जिनसिर्दातकों भी खोजकर देख लें; तो यहू हमारा कहना कैबरू सस्य प्रतीत होगा । हम यह 

केबल परमार्थ हेतुते कहते है कि जिसते कोई मुमुझ्ष मोक्षमार्गके रहस्यको प्राप्स करें ॥२॥ 


श्र वां थ्च॑ प्‌ ५ 


“जान, दर्शन, चारित्रतो शुद्धता रे, एकपणे अने अविरश सूत्ठ० 
जिनमारग ते परमार्थयी रे, एम कहां, सिद्धांति बुध सृछ० 
लिंग अने भेदों ज ब्रतना रे, व्रव्य देश काव्ठादि भेद मुत्ठ० 
पण ज्ञानाविनी जे छुद्धता रे, ते तो त्रणे काले अभेव सुव्ठ० ४ 
हुवे ज्ञान दर्शनादि शाब्दनो रे, संक्षेप सुणो परसार्थ सूछ० 
तेने जोतां विचारी विशेषयों रे, समजाशे उत्तम आत्मार्थ सूछ्ठ० ५ 
छे वेहादियो भिन्‍न आतमा रें, उपयोगी सवा अधिनाश सूब्ठ० 
एम जाणे सदृगुर उपदेशथों रे, कहा, शान तेनुं नाम ज्वास मूछ्ठ० ६ 
जें शाने करोने जाणियुं रे, तेनो वर्ते छे शुद्ध प्रतोता मुछ० 
कहट्टां, भगवंते वर्शान तेहने रे, जेनुं बोजु नाम समकित सूछ० ७ 
जेम आवो प्रतोति जीवनो रे, जाण्यो सर्वेथी भिन्न असंग मूछठ० 
तेबो स्थिर स्वभाव ते ऊपले रे, नाम चारित्र ते अणलिग सुछ० ८ 
ते श्रणे अभेद परिणामयथो रे, ज्यारे वर्ते ते आत्मारूप सू्ठ० 
तेह मारण जिननो पामियों रे, किया पास्यों ते निजस्थरूप सूठ्ठ० ९ 


एवां मूृध्ठ ज्ञातादि पामवा रे, अने जवा अनादि बंध सूछ० 
उपदेश सदूगुरनो पामवों रे, टाब्हो स्वच्छ॑द ने प्रतिबंध मूव्ठ० १० 
एम देव जिनंदे भाखियु रे, सोक्षमारगन्‌ शुद्ध स्वरूप सूत्ड० 
भव्य जनोना हितने कारणे रे, संक्षेप. कहां. स्वरूप मूव्ठ० ११ 


७१६ श्री आणंद, आसोज सुदी रे, गुरु, १९५२ 
53% सबृगुरुप्रसाद 
श्री रामदासस्वामी द्वारा समोजित 'दासबोध” नामकी पुस्तक मराठी भाषामे है। उसका 
गुजराती भाषातर प्रगट हुआ है, जिसे पढने और विचारनेके लिये भेजा है। 


#भाषार्थ--ज्ञान, दर्शन और चारित्रकी जो एकरूप तथा अविरुद्ध शुद्धता है, वही परमार्थसे जिनमाग्ग है, 
ऐसा ज्ञानियोने सिद्धातमे कहा है ॥३॥ लिंग और ब्रतके जो भेद हैं, वे द्रव्य, देश, कारू आदिकी अपैक्षासे भेद है । 
परतु ज्ञान आदिकी जो शुद्धता हैं वह तो तीनो कालोमे भेदरहित है ॥४॥ अब ज्ञान, दक्षंन आदि दब्दोका सक्षेपसे 
परमार्थ सुनें । उसे समझकर विशेषरूपसे विचारनेसे उत्तम आत्मार्थ समक्षमें आयेगा ॥५॥। आत्मा देह आदिसे भिन्‍न, 
सदा उपयोगयुक्त और अविनाशी है, ऐसा सदगुरुके उपदेशसे जो जानना है, उसका विशेष नाम ज्ञान है; अर्थात्‌ 
यथा ज्ञान वही है ॥६।। जो ज्ञान द्वारा जाना है, उसकी जो शुद्ध प्रतीति रहती है, उसे भगवानने दर्शन कहा है, 
जिसका दूसरा नाम समकित है ॥७॥ जैसे जीवकी प्रतीति हुई अर्थात्‌ उसने अपने आपको सर्वसे भिन्न और असग 
समझा, वैसे स्थिर स्वभावकी उत्पत्ति--आत्मस्थिरता उत्पन्न होती है उसीका नाम चारित्र है और बहू बलिग अर्थात्‌ 
भावचारिश्र है ॥८॥ जब ये तीनो गुण अभेद-परिणामसे रहते हैं, तब एक आत्मरूप रहता है। उसने जिनेद्रका मार्ग 
पा लिया है अथवा निज स्वरूपको पा लिया है ॥९॥ ऐसे मूलशान आविके पानेके लिये, अनादि बंध दूर होनेके लिये, 
स्वच्छद और प्रतिबंधको दूरकर सद्गुरुका उपदेण प्राप्त करें ॥१०॥ इस प्रकार जिनेंद्र देबने मोक्षमागंका शुद्ध स्वस्प 
कहा ई । भव्य जनोके हिंतके लिये यहां स्ंशोपसे उस्तका स्वक्षप महा है ।।११॥ 


५३३ ओमद राजजनो 


पहले गणपति आदिकी स्तुति की है, तथा बादमे जगतके पदार्थोका आत्मरूफ्से वर्णन करके उपदेश 
दिया है, तथा उसमे बेदातकी मुख्यता बर्णित है, इत्यादिसे कुछ भी भय न पाते हुए अथवा विकल्प न 
करते हुए, ग्रन्थकर्ताके आत्मार्थंसंबधी विचारोका अवगाहन करना योग्य है। आत्माथंके विचारनेमे उससे 
क्रमश- सुगमता होती है । 

श्री देवकरणजीको व्याख्यान करना पड़ता है, उससे जो अहंभाव आदिका भय रहता है, वह 
संभव है । 

जिस जिसने सदगुरुमे तथा उनकी दक्षामे विशेषता देखी है, उस उसको प्रायः तथारूप प्रसंग जैसे 
प्रसंगोंमे अहंभावका उदय नहीं होता, अथवा तुरत शांत हो जाता है। उस अहभावकों यदि पहलेसे 
जहरके समान प्रत्तीत किया हो, तो पूर्वापर उसका सम्भव कम होता है | कुछ अन्तरमे चातुयं आदि भावसे, 
सूक्ष्म परिणतिसें भी कुछ मिठास रखी हो, तो वह पूर्वापर विशेषता प्राप्त करती है, परन्तु वह जहर हो 
है, निश्चयसे जहर ही है, स्पष्ट कालकूट जहर है, उसमें किसी तरहसे संशय नही है, और संशय हो तो 
उस सशयको मानना नही है; उस संदायको अज्ञान ही जानना है, ऐसा तीम्र खारापन कर डाला हो, तो 
वह अहभाव प्रायः जोर नहीं कर सकता । उस भहंभावको रोकनेसे क्वचित्‌ निरहंभाव हुआ, उसका फिरसे 
अहंभाव हो जाना सम्भव है, उसे भो पहलेसे ज़हर, ज़हर और ज़हर मानकर प्रवृत्ति की गई हो तो 
आत्मार्थको बाधा नही होती । 

आप सर्व मुमुक्षुओको यथाविधि नमस्कार | 





७१७ आणंद, आसोज सुदी रे, शुक्र, १९५२ 
आत्मार्थी भाई श्री 'मोहनलालके प्रति, डरबन | 
आपका लिखा हुआ पत्र मिला था। इस पत्नसे संक्षेपमें उत्तर लिखा है । 
नातालमे रहनेसे आपकी बहुतसी सद्वृत्तियोंने विशेषता प्राप्त की है, ऐसो प्रतीति होती है । परन्तु 
आपकी उस तरह प्रवृत्ति करनेकी उत्कृष्ट इच्छा उसमे हेतुभूत है। राजकोटकी अपेक्षा नाताल ऐसा क्षेत्र 
अवश्य है कि जो कई तरहसे आपकी वृत्तिको उपकारक हो सकता है, ऐसा माननेमे हानि नही है । 
क्योकि आपकी सरलताकी रक्षा करनेमे जिससे निजी विध्नोंका भय रह सके ऐसे प्रपंचमे अनुसरण करने- 
का दबाव नातालमे प्रायः नही है। परन्तु जिसको सद्वृत्तियाँ विशेष बलवान न हो अथवा निबंल हो, 
और उसे इग्लेंड आदि देशमे स्वतंत्ररूपसे रहनेका हो तो वह अभक्ष्य आदिमे दूषित हो जाये ऐसा लगता 
है | जेसे आपको नाताल क्षेत्रमे प्रपणका विशेष यांग न होनेसे आपको सदृवृत्तियोने विद्येषता प्राप्त की है, 
वैसे राजकोट जेसे स्थानमे होना कठिन है, यह यथार्थ है, परन्तु किसी अच्छे आयंक्षेत्रमे सत्संग आदिके 
योगमे आपकी वृत्तियाँ नातालकी अपेक्षा भी अधिक विशेषता प्राप्त करती, यह सम्भव है। आपकी 
वृत्तियों देखते हुए आपको नाताल बनाय॑क्षेत्ररूपसे असर करे, ऐसी मेरी मान्यता प्राय. नहीं है। परन्तु 
वहाँ प्रायः सत्संग आदि योगकी प्राप्ति न होनेसे कुछ आत्मनिराकरण न हो पाये, तद्रूप हानि मानना 
कुछ विद्ेष योग्य लगता है । 
यहाँसे आये आचार-विचार के सुरक्षित रखनेके सम्बन्धभे लिखा था वह ऐसे भावार्थमे लिखा 
था :--आय॑ आचार” अर्थात्‌ मुख्यत दया, सत्य, क्षमा आदि गुणोका आचरण करना; और आय विचार' 
अर्थात्‌ मुख्यत. आत्माका अस्तित्व, नित्यत्व, वतंमान काल तक उस स्वरूपका अज्ञान, तथा उस अज्ञान 


१. महात्मा गाँधीजी । 
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और अभानके कारण, उन कारणोंकी निवृत्ति और वेसा होनेसे अव्याबाध आनंदस्वरूप अभान ऐसे लिज- 
पदमे स्वाभाविक स्थिति होना । इस तरह संक्षेपमे मुख्य अथंसे वे शब्द लिखे हैं। 

वर्णाश्रमादि, वर्णाश्रमादिपुवंक आचार यह सदाचारके अंगभूत जैसा है। विशेष पारमा्थिक हेतुके 
बिना तो वर्णाश्रमादिपूवंक व्यवहार करना योग्य है, यह विचारसिद्ध है। यद्याप वर्तमान कालमे वर्णाश्रम- 
धर्म बहुत निबल स्थितिको प्राप्त हुआ है, तो भी हमे तो, जब तक हम उत्कृष्ट त्यागदशा प्राप्त न करें, 
और जब तक गृहस्थाश्रममे वास हो, तब तक तो वेश्यरूप वर्णघमंका अनुसरण करना योग्य है; 
क्योकि अभक्ष्यादि ग्रहण करनेका उसमे व्यवहार नहीं है। तब यह आशंका होने योग्य है कि 'लुहाणा भी 
उसी तरह आचरण करते है तो उनका अन्न, आहार आदि ग्रहण करनेमे क्या हानि है ” तो उसके 
उत्तरमे इतना कहना योग्य हो सकता है कि बिना कारण उस रिवाजको भी बदलता योग्य नही है, क्योकि 
उससे फिर दूसरे समागमवासी या प्रसंगादिमे अपने रीतिरिवाजको देखनेवाले ऐसे उपदेशका निमित्त 
प्राप्त करें कि चाहे जिस वर्णवालेके यहां भजन करनेमे बाधा नही है। लुहाणाके यहाँ अन्नाहार लेनेसे 
वर्णधर्मकी हानि नहीं होती, परन्तु भुसलमानके यहाँ अन्नाहार लेनेसे तो वर्णघर्मकी हानिका विशेष संभव 
है, और वर्णधर्मके लोप करनेरूप दोष जेसा होता है। हम कुछ लोकके उपकार आदिंके हेतुसे बेसी प्रवृत्ति 
करते हो और रसलुब्धतासे वैसी प्रवृत्ति न होती हो, तो भी दूसरे लोग उस हेतुको समझे बिना प्राय उसका 
अनुकरण करे और अन्तमे अभक्ष्यादिके ग्रहण करनेमे प्रवृत्ति करें ऐसे निमित्तका हेतु अपना यह आचरण है 
इसलिये वैसा आचरण नही करना अर्थात्‌ मुसलमान आदिके अन्नाहार आदिका ग्रहण नही करना, यह 
उत्तम है। आपकी वृत्तिकी कुछ प्रतोति होती है, परन्तु यदि किंसीकी उससे निम्तकोटिकी वृत्ति हो तो 
वह स्वत ही उस रास्तेसे प्रायः अभक्ष्यादि आहारके योगको प्राप्त करे। इसलिये उस प्रसंगसे दूर रहा 
जाये देसा विचार करना कतंव्य है । 

दयाकी भावना विद्येष रहने देनी हो तो जहाँ हिंसाके स्थानक हैं, तथा वेसे पदार्थोका जहाँ लेन- 
देन होता है, वहाँ रहनेके तथा जाने-आनेके प्रसगको न आने देना चाहिये, नही तो जेसी चाहिये वेसी 
प्राय दयाकी भावना नहीं रहती | तथा अभक्ष्यपर वृत्ति न जाने देनेके लिये, और उस मागंकी उनन्‍नतिका 
अनुमोदन न करनेके लिये अभक्ष्यादि ग्रहण करनेवालेका, आहारादिके लिये परिचय नहीं रखना चाहिये । 

जशञानदृष्टसि देखते हुए ज्ञाति आदि भेदकी विशेषता आदि मालूम नही होती; परन्तु भक्ष्याभक्ष्यभेद- 
का तो वहाँ भी विचार करंव्य है; और उसके लिये मुख्यतः यह वृत्ति रखना उत्तम है। कितने ही कार्य ऐसे 
होते है कि उनमे प्रत्यक्ष दोष नही होता, अथवा उनसे अन्य दोष नही लगता, परन्तु उसके _ सम्बन्धसे 
दूसरे दोषोका आश्रय होता है, उसका भी विचारवानको लक्ष्य रखना उचित है । नातालके लोगोंके उप- 
कारके लिये कदाचित्‌ आपकी ऐसी प्रवृत्ति होती है, ऐसा भी निश्चय नही माना जा सकता । यदि दूसरे 
किसी भी स्थलूपर वेसा आचरण करते हुए बाधा मालूम हो, और आचरण न हो तो मात्र वह हेतु माना 
जा सकता है | फिर उन लोगोके उपकारके लिये वैसा आचरण करना चाहिये, ऐसा विचार करनेमे भी 
कुछ आपकी गऊत-फहमी होती होगी, ऐसा लगा करता है । आपकी सद्वत्तिकी बुछ प्रतीत है, इसलिये 
इस विषयमे अधिक लिखना योग्य नहीं लगता। जैसे सदाचार ओर सदविचारका आराधन हो वेसा 
आचरण करना योग्य है । हि 

दूसरी नीच जातियो अथवा मुसलमान आदिके किन्‍्ही बसे निमन्नणोमे अन्नाहारादिके बदले अपक्य 
आहार यानि फलाहार भादि लेनेसे उन लोगोंके उपकारकी रक्षाका सम्भव रहता हो, तो वंसा करें तो 


अच्छा है। यही बिनती । 





७१८ नडियाद, आसोज वदी १, गुरु, १५५२ 


आत्म-सिद्धि' 


जें स्वरूप समज़्या बिना, पाम्यों दुःख अनंत। 
समजाब्यं ते पद नम, क्रो सदशुरु भगवंत ॥ १५ 
जिस आत्मस्वरूपको समझे बिना भूतकालमे मैंने अनत दुख पाया, उस पदको (स्वरूपको) 
जिसने समझाया--अर्थात्‌ भविष्यकालमे उत्पन्न होने योग्य जिन अनंत दुःखोंको मै प्राप्त करता, उनका 
जिसने मूलोच्छेद किया ऐसे श्री सदगुरु भगवानको मे नमस्कार करता हूँ ॥ १॥ 
वर्तमान आ काव्टमां, सोक्षमा्ग बहू लोप । 
'विज्वारवा आत्मार्थीने, भार्यो अन्न अगोप्य ॥२॥ 
इस वतंमानकालमे मोक्षमागगंका बहुत लोप हो गया है, उस मोक्षमार्गंको आत्मार्थीके विचार करने- 
के लिये (गुरु-छ्िष्यके संवादके रूपमे) यहाँ स्पष्ट कहते हैं ॥२।। 
कोई क्रियाजड़ थई रह्या, शुष्कज्नानमां कोई । 
माने भारग मोक्षनो, करुणा ऊपले जोई ४३॥ 
कोई क्रियासे ही चिपके हुए है, और कोई शुष्कज्ञानसे ही चिपके हुए है; इस तरह वे मोक्षमार्गं 
मानते हैं, जिसे देखकर दया आतो है ॥३॥ 
बाह्य क्रियामा राचता, अन्तर्भेंद न कांई । 
शानमार्ग निषेधता, तेह क्रियाजड आंई ॥४॥ 
जो मात्र बाह्य क्रियामे अनुरक्त हो रहे है, जिनका अतर कुछ भिदा नही है, और जो ज्ञानमार्गंका 
निषेध किया करते है, उन्हे यहाँ क्रियाजड कहा है ॥४॥ 


अश्लरीमद्जी स० १९५६ के आसोज वदां २ गुरुवारको नडियादसे ठझहरे हुए थे, तब उन्होंने इस आत्म- 
सिद्धिशास्त्र की १४? गायाएं आत्मसिद्धि! के रूपमे रची थी । इन ग।धाओंका संक्षिप्त अथे खभातके एक परम भ्ुमुष्ष 
श्री अबालाल छालजदने किया था, जिसे भीमद्जीने देख लिया था, (देखें पत्राक ७३०) । इसके अतिरिक्त 'श्रीमद्‌ 
राजचंद्र' के पहूले ओर दूसरे सस्करणोंके आक ४४२, ४४४, ४४५, ४४६, ४४७, ४४८, ४४९, ४५० और 
४५१ के पत्र आत्मसित्वेके विवेचनके रूपमें श्रीमद्ने स्वयं लिखे हैं, जो आत्मसिद्धिकी रघनाके दूसरे दिन आसोज 
बदी २, १९५२ को लिखे गये हैं। यह विवेचन जिस जिस गायाका है उस उस गायाके नीचे दिया है । 

१, पाठातर : गुर शिष्य संबादथी, कह्ीए ते अगोप्य । 
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बंध मोक्ष छे कल्पना, भाखे वाणी मांही । 
बरतें मोहावेशमां, शुष्कशानी ते आंहो ॥५॥ 
बंध और मोक्ष मात्र कल्पना है, ऐसा निश्वयवाक्य जो मात्र वाणीसे बोलते हैं और जिसकी तथा- 
रूप दशा नही हुई है, और जो मोहके प्रभावमें रहते हैं, उन्हें यहाँ शुष्कज्ञानी कहा है ॥५॥ 
वैराग्यादि सफब्ठ तो, जो सह आतम्तज्ञान । 
तेम ज आतमज्ञाननो, प्राप्तितणां निदान ॥३॥ 
वेराग्य, त्याग आदि यदि आत्मज्ञानके साथ हो तो वे सफल है, भर्थात्‌ मोक्षकी प्राप्तिके हेतु है; 
ओर जहाँ आत्मज्ञान न हो वहाँ भी यदि आत्मज्ञानके लिये वे किये जायें, तो वे आत्मज्ञानकी प्राप्लिके 
हेतु हैं ॥६॥ 
वेराग्य, त्याग, दया आदि अंतरंगवृत्तिवाली क्रियाएँ हैं, यदि उनके साथ आत्मज्ञान हो तो वे सफल 
हैं, अर्थात्‌ भवके मूलका नाद करती है, अथवा वेराग्य, त्याग, दया आदि आत्मज्ञानकी प्राप्तिके कारण 
हैं। अर्थात्‌ जीवमे प्रथम इन गुणोके आनेसे सदगुरुका उपदेश उसमे परिणमित होता है। उज्ज्वल 
अतःकरणके बिना सदगुरुका उपदेश परिणमित नही होता। इसलिये वेराग्य आदि आत्मज्ञानकी प्राप्तिके 
साधन हैं ऐसा कहा है । 
यहाँ जो जीव क्रियाजड हैं, उन्हे ऐसा उपदेश किया है कि मात्र कायाका ही रोकना कुछ भात्म- 
जानकी प्राप्तिका हेतु नही है, वैराग्य आदि गुण आत्मज्ञानकी प्राप्तिके हैतु हैं, इसलिये आप उन 
क्रियाओका अवगाहन करे, और उन क्रियाओंमे भी रुके रहना योग्य नहों हैं, क्योंकि आत्मज्ञानके बिना वे 
भी भवके मूलक़ा छेदन तहीं कर सकती । इसलिये आत्मज्ञानकी प्राप्तिके लिये उन वेराग्य आदि गूणोंका 
आचरण करें, और कायक्लेशरूप क्रियामे--जिसमे कषाय आदिकी तथारूप कुछ भी क्षीणता नही होती-- 
उसमे आप मोक्षमागंका दुराग्रह न रखें, ऐसा क्रियाजडोको कहा है। ओर जो शुष्कज्ञानी त्याग, वे राग्य आदिसे 
रहित है, मात्र वाचाज्ञानी हैं, उन्हे ऐसा कहा है कि वेराग्य आदि जो साधन है, वे आत्मज्ञानकी प्राप्तिके 
कारण है, कारणके बिना कार्यकी उत्पत्ति नही होती, आपने वेराग्य आदि भी प्राप्त नही किये, तो आत्म- 
ज्ञान कहॉसे प्राप्त किया हो ? इसका कुछ आत्मामे विचार करें। संसारके प्रति बहुत उदासीनता, देहकी 
मूर््छकी अल्पता, भोगमे अनासक्ति तथा मान आदिकी क्रृशता इत्यादि गुणोके बिना तो आत्मज्ञान परि- 
णमित नही होता; ओर आत्मज्ञानकी प्राप्ति होनेपर तो वे गुण अत्यन्त दृढ़ हो जाते हैं, क्योंकि आत्मज्ञान- 
रूप मूल उन्हे प्राप्त हुआ है। इसके बदले आप स्वयंको आत्मज्ञानी मानते हैं, और आत्मामें तो भोग 
आदिकी कामनाकी अग्नि जला करती है, पूजा, सत्कार आदिकी कामना वारं॑वार स्फुरित होती रहती 
है, सहज असातासे बहुत आकुलता-व्याकुलता हो जातो है। यह क्यों ध्यानमे नही आता कि ये आत्मज्ञान- 
के लक्षण नही है ? में मात्र मान आदिकी कामनासे आत्मज्ञानी कहलवाता हूँ, यह जो समझ्षमे नही आता 
उसे समझें, ओर वेराग्य आदि साधन प्रथम तो आत्मामे उत्पन्त करें कि जिससे आत्मज्नानकी 
सन्मुखता हो । (६) 
त्याग विराग न चित्तमां, थाय न तेने ज्ञान | 
अठके त्याग विरागसां, तो भूछे निजभान ॥आ 


जिसके चित्तमें त्याग और वेराग्य आदि साधन उत्पन्न न हुए हों उसे ज्ञान नहीं होता, और जो 
त्याग-वेराग्यमें ही अटककर आत्मज्ञानकी आकांक्षा न रखे वह अपना भान भूल जाता है; अर्थात्‌ अज्ञान- 
पूर्वक त्याग-वेराग्य आदि होनेसे बह पूजा-सत्कार आदिसे पराभवको प्राप्त होता है और आत्माथ चूक 
जाता है ॥»॥ 
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जिसके अंतःकरणमें त्याग-वेराग्य आदि गुण उत्पन्न नही हुए ऐसे जीवको आत्मज्ञान नहीं होता; 
क्योंकि मलिन अंत.करणरूप दपंणमे आत्मोपदेशका प्रतिबिब पड़ना योग्य नहीं है। तथा मात्र त्याग- 
वेराग्यमे अनुरक्त होकर जो झतार्थता मानता है वह भी अपने आत्माका भान भूलता है । अर्थात्‌ आत्म- 
ज्ञान न होनेसे अज्ञानकी सहचारिता रहती है, जिससे वह त्यागवेराग्य आदिका मान उत्पन्न करनेके लिये 
और मानके लिये उसकी सर्व संयम आदिकी प्रवृत्ति हो जाती है, जिससे संसारका उच्छेद नहीं होता, 
मात्र वही उलझ जाना होता है ! अर्थात्‌ वह आत्मज्ञानको प्राप्त नही करता | इस तरह क्रियाजडको साधन- 
क्रियाका और उस साधनकी जिससे सफलता होती है ऐसे आत्मज्ञानका उपदेश किया है और शुष्कज्ञानीको 
त्याग वैराग्य आदि साधनका उपदेश करके वाचाज्ञानमें कल्याण नहीं है, ऐसी प्रेरणा की है! (७) 

ज्यां ज्यां जे जे योग्य छे, तहां समजबुं तेह । 
त्यां त्यां ते ते आचरे, आत्मार्थी जन एह ॥ढा। 

जहाँ जहाँ जो जो योग्य है वहां वहाँ उस उसको समझे और वहाँ वहाँ उस उसका आचरण करे, 
ये आत्मार्थी पुरुषके लक्षण हैं ॥८।॥ 

जिस जिस स्थानमे जो जो योग्य है भर्थात्‌ त्याग-वैराग्य आदि योग्य हो वहाँ त्याग-बेराग्य आदि 
समझे; जहाँ आत्मज्ञान योग्य हो वहाँ आत्मज्ञान समझें, इस तरह जो जहाँ चाहिये उसे वहाँ समक्षना 
और वहाँ वहाँ तदनुसार प्रवृत्ति करना, यह आत्मार्थी जीवका लक्षण है। अर्थात्‌ जो मतार्थी या मानार्थी 
हो वह योग्य मार्गंको ग्रहण नहीं करता । अथवा जिसे क्रियासे ही दुराग्रह हो गया है, अथवा शुष्कज्ञानके 
ही अभिमानमे जिसने ज्ञानित्व मान लिया है, वह त्याग-वेराग्य आदि साधनको अथवा आत्मज्ञानको 
ग्रहण नही कर सकता । 

जो आत्मार्थी होता है वह जहाँ जहाँ जो जो करना योग्य है उस उसको करता है और जहाँ 
जहाँ जो जो समझना योग्य है उस उसको समझ्षता है; अथवा जहाँ जहाँ जो जो समझना योग्य है उस 
उसको समझता है और जहाँ जो जो आचरण करना योग्य है वहाँ उस उसका आचरण करता है, वह 
आत्मार्थी कहा जाता है | 

यहाँ समझना” और “आचरण करना' ये दो सामान्य अथ॑मे हैं। परंतु दोनोको अलग-अलग कहने- 
का यह भी आशय है कि जो जो जहाँ समझना योग्य है वह वह वहाँ समझनेकी कामना जिसे है और 
जो जो जहाँ आचरण करना योग्य है वह वह वहाँ आचरण करनेकी जिसे कामना है वह भी आत्मार्थी 


कहा जाता है । (८) हे: संपबेक्वेहंजाने हयात, बाई: निलषल) 
पामे ते परमायने, निजपदनो ले ऊरूक्ष ॥९॥॥ 

अपने पक्षको छोडकर जो संदगुरुके चरणकी सेवा करता है वह परमार्थको पाता है, ओर उसे 
आत्मस्वरूपका लक्ष्य होता है ॥९॥ 

बहुतोंको क्रियाजडता रहती है ओर बहुतोंको शुष्कज्ञानिता रहती है, उसका क्या कारण होना 
चाहिये ? ऐसी आशंका की उसका समाधान :--जो अपने पक्ष अर्थात्‌ मतको छोडकर सदगुरुके चरणको 
सेवा करता है, वह परमार्थकों पाता है, ओर निज पद अर्थात्‌ आत्मस्वभावका लक्ष्य अपनाता है, अर्थात्‌ 
बहुतोको क्रियाजड़ता रहती है उसका हेतु यह है कि असद्गुरु कि जो आत्मज्ञान और आत्मज्ञानके साधन- 
को नही जानता, उसका उन्होंने आश्रय लिया है, जिससे वह असदूगुरु जो मात्र क्रियाजडताका अर्थात्‌ 
कायक्लेशका माग जानता है, उसमे उन्हें लगाता है, ओर कुलधमंको दृढ़ कराता है; जिससे उन्हें सदृगुरुका 
योग प्राप्त करनेकी आकाक्षा नहीं होती, अथवा वेसा योग मिलनेपर भी पक्षकी दृढ़ वासना उन्हें 
सदुपदेशके सन्मुख नही होने देती, इसलिये क्रियाजड़ता दुर नहीं होती, और परमार्थको प्राप्ति नहीं होती । 
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ओर जो धुष्कज्ञानो है उसने भी सदगुरुके चरणका सेवन नहों किया; मात्र अपनो मति-कल्पनासे 
स्वच्छन्दरूपसे अध्यात्मग्रन्थ पढे हैं, अथवा शुष्कज्नानीके पाससे बसे ग्रन्थ या वचन सुनकर अपनेमे ज्ञानित्व 
मान लिया है, ओर ज्ञानी मनवानेके पदका जो एक प्रकारका मान हैं वह उसे मोठा लगता है, और वह 
उसका पक्ष हो गया है। अथवा किसी एक विशेष कारणसे शास्त्रोमें दया, दान और हिंसा, पूजाकी 
समानता कही है, वैसे वचनोंको, उनका परमार्थ समझे बिना पकड़कर, मात्र अपनेको ज्ञानी मनवानेके 
लिये, और पामर जीवके तिरस्कारके लिये वह उन वचनोंका उपयोग करता है | परंतु वेसे वचनोंको किस 
लक्ष्यससे समझनेसे परमार्थ होता है, यह नहीं जानता । फिर जैसे दया, दाल आदिकी शास्त्रोमे निष्फलता 
कही है, बेसे नवपूर्व तक पढ़ लेनेपर भी वह भो निष्फल गया, इस तरह ज्ञानकी भी निष्फलता कही है, 
तो वह शुष्कज्ञानका ही निषेध है। ऐसा होनेपर भो उसे उसका लक्ष्य नही होता, क्योंकि ज्ञानी बननेके 
मानसे उसका आत्मा मूढ़ताको प्राप्त हो गया है, इसलिये उसे विचार॒का अवकाश नही रहा । इस तरह 
क्रियाजड अथवा शुष्कज्ञानी दोनो भूले हुए है, और वे परमार पानेकी इच्छा रखते है, अथवा परमार्थ॑ 
पा लिया है, ऐसा कहते है । यह मात्र उनका दुराग्रह है, यह प्रत्यक्ष दिखायी देता है | यदि सद्गुरुके चरण- 
का सेवन किया होता तो ऐसे दुराग्रहमे पड़ जानेका समय न आता, और जीव आत्मसाधनमें प्रेरित 
होता, और तथारूप साधनसे परमार्थो पाता, और निजपदका लक्ष्य ग्रहण करता, अर्थात्‌ उसकी वृत्ति 
आत्मसन्मुख हो जाती । 

तथा स्थान स्थानपर एकाकीरूपसे विचरनेका निषेध किया है, और सदृगुरुकी सेवामे विचरनेका 
ही उपदेश किया है; उससे भी यह समझमे आता है कि जीवके लिये हितकारी और मुख्य मार्ग बही है । 
तथा असद्गुरुसे भी कल्याण होता है ऐसा कहना तो तीर्थंकर आदिको, ज्ञानोक़ी आसातना करनेके समान 
है; क्योकि उनमे और असदुगुरुमे कुछ भेद न हुआ, जन्मांध ओर अत्यन्त शुद्ध निमेल चक्षुवालेमे कुछ 
न्यूनाधिकता ही न ठहरो | तथा कोई 'श्री ठाणागसूत्र' की चौभंगी' ग्रहण करके ऐसा कहे कि 'अभव्यका 
तारा हुआ भी तरता है', तो यह वचन भी वदतोव्याघात जेसा है। एक तो मूलमे 'ठाणाग' में 
तदनुसार पाठ ही नही है, जो पाठ है वह इस प्रकार है' “उसका शब्दाथं इस प्रकार है*'“'उसका 
विद्येषा्थं टीकाकारने इस प्रकार किया है' “ जिसमे किसी स्थलपर ऐसा नहीं कहा है कि 'अभव्यका 
तारा हुआ तरता है ।” और किसी एक टब्बेमे किसोने यह वचन लिखा है वह उसकी समझकी अयथाथ॑ंता 
समझमे आती है | 

कदाचित्‌ कोई ऐसा कहे कि अभव्य जो कहता है वह यथार्थ नही है, ऐसा भासित होनेसे यथार्थ 
क्या है, उसका लक्ष्य होनेसे जीव स्वविचारकों पाकर तरा, ऐसा अथ॑ करें तो एक प्रकारसे संभवित है, 
परंतु इससे ऐसा नहीं कहा जा सकता कि अभव्यका तारा हुआ तरा। ऐसा विचार कर जिस मागंसे 
अनत जीव परे हैं और तरेंगे, उस मार्गंका अवगाहन करना और मान आदिकी अपेक्षाका त्यागकर स्व- 
कल्पित अथंका त्याग करना यहो श्रेयस्कर है। यदि आप ऐसा कहे कि अभव्यसे तरा जाता है, तो तो 
अवश्य निदचय होता है कि असदृगुरुसे तरा जायेगा, इसमे कोई सन्देह नही है । 

और असोच्या केवछो, जिसने पूवंकालमे किसीसे धर्म नही सुना, उसे किसी तथारूप आवरणके 
क्षयसे ज्ञान उत्पन्न हुआ है, ऐसा शास्त्रमें निरूपण किया है; वह आत्माका माहात्म्य बतानेके लिये और 
जिसे सदगुरुका योग न हो उसे जाप्रत करनेके लिये, उस उस अनेकांत मार्गका निरूपण करनेके लिये 
बताया है; परंतु सदगुरुको आज्ञासे प्रवृत्ति करमेके मार्गकी उपेक्षा करनेके लिये नहीं कहा है। और 
फिर इस स्थलपर तो उलटे उस मार्गपर दृष्टि आनेके लिये उसे अधिक सबलू किया है, और कहा है कि 


१ देखे आक ५४२ २, मूल पाढ़ रखना चाहा परंतु रखा हो ऐया नही लगता । 
श््ट 
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वह असोच्या केवली' “ अर्थात्‌ असोच्या केवलीका यह प्रसंग सुनकर कोई, जो शाइवत मार्ग चला आया 
है, उसका निषेध करे, यह आश्षय नहीं, ऐसा निवेदन किया है! 

किसी तीब्न आत्मार्थीको कदाचित्‌ सदगुरुका ऐसा योग न मिला हो, और उसे अपनी तीद़ कामना 
और कामनामें हो निजविचारमे संलग्न होनेसे, अथवा तीव्र आत्माथंके कारण निजविचारमे लीन होनेसे 
आत्मज्ञान हुआ हो तो वह सद॒गुरुके मार्गंका निषेधक जीव न हो तभी हुआ हो और “मुझे सदृगुरुसे ज्ञान 
नहीं मिला, इसलिये मैं बड़ा हैँ ऐसा भाव न रखनेसे हुआ हो; ऐसा विचार कर विचारवान जीवको 
जिससे शाइवत मार्गंका छोप न हो ऐसे वचन प्रकाशित करने चाहिये । 


एक गाँवसे दूसरे गाँव जाना हो और जिसने उस गाँवका मार्ग न देखा हो, ऐसा कोई पत्तास 
वर्षका पुरुष हो और लाखो गाँव देख आया हो, उसे भी उस मागंका पता नहीं चलछता, और किसीको 
पूछनेपर ही मालूम होता है, नही तो वह भूल खा जाता है; और उस मागंका जानकार दस वर्षका बालक 
भी उसे मार्ग दिखाता है, जिससे बह पहुँच सकता है, ऐसा लोकमें अथवा व्यवहारमे भी प्रत्यक्ष है, इस- 
लिये जो आत्मार्थी हो, अथवा जिसे आत्माथेकी इच्छा हो उसे सद॒गुरुके योगसे तरनेके अभिलाषी जीवका 
जिससे कल्याण हो उस मागंका छोप करना योग्य नहीं है, क्योंकि उससे सं ज्ञानीपुरुषोकी आज्ञाका 
लोप करने जैसा होता है। 

पूवंकालमे सद॒गुरुका योग तो अनेक बार हुआ है, फिर भी जीवका कल्याण नही हुआ, जिससे 
सदूगुरुके उपदेशकी ऐसी कुछ विशेषता दिखायी नही देती, ऐसी आशंका हो तो उसका उत्तर दूसरे ही 
पदमे कहा है कि-- 

जो अपने पक्षको छोडकर सदगुरुके चरणका सेवन करे, बह परमार्थकों पाता है। अर्थात्‌ पूरबकालमे 
सदगुरुका योग होनेकी बात सत्य है, परन्तु बहाँ जीवने उसे सदगुरु नही जाना, अथवा उसे नही पहचाना, 
उसकी प्रतीति नही की, और उसके पास अपने मान और मत नहों छोडे, और इसलिये सद्‌गुरुका उपदेश 
परिणमित नहीं हुआ, और परमाथंकी प्राप्ति नही हुई! इस तरह यदि जीब अपने मत अर्थात्‌ स्वच्छद और 

कुलधर्मका आग्रह दूर करके सदुपदेशको ग्रहण करनेका अभिलाषी हुआ होता तो अवश्य परमाथंको पाता। 

यहाँ असदगुरु द्वारा दृढ़ कराये हुए दु्बोधसे अथवा मानादिकी तीज कामनासे ऐसी आछंका भी 
हो सकती है कि कई जोवोका पूवंकालमे कल्याण हुआ है, और उन्हें सदगुरके चरणका सेवन किये बिना 
कल्याणकी प्राप्ति हुई है, अथवा असदगुरुसे भी कल्याणकी प्राप्ति होती है; असदगुरुको स्वय भले मार्गकी 
प्रतीति नही है, परन्तु दूसरेको वह प्राप्त करा सकता है अर्थात्‌ दूसरा कोई उसका उपदेश सुनकर उस 
मार्गकी प्रतीति करे, तो वह परमार्थकों पाता है। इसलिये सद्गुरक चरणका सेवन किये बिना भी 
परमार्थंकी प्राप्ति होती है, ऐसी आह्यंकाका समाधान करते हैं :-- 


यद्यपि कई जीव स्वयं विचार करते हुए उद्बुद्ध हुए हैं, ऐसा शास्त्रमे वर्णन है, परन्तु किसी 

स्थलपर ऐसा दृष्टात नही कहा है कि अमुक जीव असदूगुरु द्वारा उदबुद्ध हुए हैं। अब कई जीव स्वयं 
विच्वार करते हुए उदबुद्ध हुए हैं, ऐसा कहा है, उसमे शास्त्रोंके कहनेका ऐसा हेतु नही है. कि सद्गुरुकी 
आज्ञासे चलनेसे जीवका कल्याण होता है ऐसा हमने कहा है, परन्तु यह बात यथार्थ नही है; अथवा 
सवृगरुकी आज्ञाकी जीवको कोई जरूरत नहीं है ऐसा कहनेके लिये भी बेसा नहीं कहा । तथा जो जीव 
अपने विचारसे स्वयं बोधको प्राप्त हुए हैं, ऐसा कहा है, बह भी वर्तमान देहमें अपने विचारसे अथवा बोधसे 
उद्‌बुद्ध हुए ऐसा कहा है; परन्तु पूवंकालमें वह विचार अथवा बोध सद्गुरुने उनके सन्मुख किया न पा महा के परन्तु पृतकालमे वह विचार अथवा बोध सदगुरुने उनके सन्‍्मुल किया है, जिससे जिससे 
के 


१. मूल पाठ रखना चाहा परंतु रखता हो ऐसा ही लगता । 
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वर्तमानमें उसका स्फुरित होना सम्भव है। तीर्थंकर आदिको 'स्वयंबुद्ध/ कहा है वे भी पूबंकालमे तीसरे 
भवमे सदूगुरुसे निश्चय समकितको प्राप्त हुए हैं, ऐसा कहा है। अर्थात्‌ जो स्वयंबुद्धता कही है वह बतंमान 
देहकी अपेक्षासे कही है, और उसे सद॒गुरुषदके निषेधके लिये कहा नहीं है | 

और यदि सद्गुरुपदका निषेध करे तो तो 'सददेव, सदगुरु और सद्धमंकी प्रतीतिके बिना समकित 
नही होता,” यह कथन मात्र ही हुआ । 

अथवा जिस शास्त्रका आप प्रमाण लेते हैं वह शास्त्र सदगुरु ऐसे जिनेन्द्रका कहा हुआ है, इसलिये 
उसे प्रामाणिक मानना योग्य है ? अथवा किसी असद्गुरुका कहा हु है इसलिये प्रामाणिक मानना योग्य 
है ? यदि असदगुरुके शास्त्रोंको भी प्रामाणिक माननेमे बाधा न हों तो फिर अज्ञान और रागद्वेषका 
आराधन करनेसे भी मोक्ष होता है, ऐसा कहनेमे बाधा नहीं है, यह्‌ विचारणीय है । 

आचाराग सूत्र” (प्रथम श्रुत स्कंघ, प्रथम अध्ययनके प्रथम उद्देशमें, प्रथम वाक्य) में कहा है :-- 
क्या यह जीव पृव॑से आया है ? पश्चिमसे आया है ? उत्तरसे आया है ? दक्षिणसे आया है ” अथवा ऊपरसे 
आया है ? नीचेसे या किसी दूसरी दिशासे आया है ? ऐसा जो नहीं जानता वह मिथ्यादृष्टि है, जो 
जानता है. वह सम्यगदृष्टि है। उसे जाननेके तीन कारण हैं--(१) तीथंकरका उपदेश (२) सदृगुरुका 
उपदेश और (३) जातिस्मरणज्ञान । 


यहाँ जो जातिस्मरणज्ञान कहा है वह भी पृबंकालके उपदेशकी संधि है। अर्थात्‌ पूर्वकालमे उसे 
बोध होनेमे सदगुरुका असम्भव मानना योग्य नही है। तथा जगह जगह जिनाग्ममे ऐसा कहा है कि.-- 

*'गुरुणो छंदाणुबत्तगा' अर्थात्‌ गुरुकी आज्ञानुसार चलना । 

गुरुकी आज्ञाके अनुसार चलनेसे अनंत जीव सिद्ध हुए हैं, सिद्ध होते हैं ओर सिद्ध होगे । तथा कोई 
जीव अपने विचारसे बोधको प्राप्त हुआ, उसमे प्राय. पूवंकालका सदगुरुका उपदेश कारण होता है। परंतु 
कदाचित्‌ जहाँ वेसा न हो वहाँ भी वह सद्‌गुरुका नित्य अभिलाषो रहते हुए, सद्विचारमे प्रेरित होते होते 
स्वविचारसे आत्मझ्ञानको प्राप्त हुआ, ऐसा कहना योग्य है; अथवा उसे कुछ सदगुरुको उपेक्षा नहीं है 
और जहाँ सद्गुरुकी उपेक्षा रहती है वहाँ स्लाकका सम्भव है; ओर जहाँ सदगुरुके प्रति मान हो वहाँ 
कल्याण होना कहा है अथवा उसे सदविचारके प्रेरित करनेका आत्मगुण कहा है। 

तथारूप मान आत्मगुणका अवश्य धातक है । बाहुबछीजीमे अनेक गुणसमूह विद्यमान होते हुए भी 
छोटे अट्टानवे भाइयोको बदन करनेमे अपनी लघुता होगी, इसलिये यही ध्यानमे स्थित हो जाना योग्य है, 
ऐसा सोचकर एक वर्ष तक निराहाररूपसे अनेक गुणसमुदायसे आत्मध्यानमे रहे, तो भी आत्मज्ञान नहीं 
हुआ । बाकी दूसरी सब प्रकारको योग्यता होनेपर भी एक इस मानके कारणसे वह ज्ञान रुका हुआ था | 
जब श्री ऋषभदेव द्वारा प्रेरित ब्राह्मी और सुन्दरी सतियोने उनसे उस दोषका निवेदन किया और उस 
दोषका उन्हे मान हुआ, तथा उस दोषकी उपेक्षा कर उसकी असारता उन्हे समझमे आयी तब केंवलशञान 
हुआ | वह मान ही यहाँ चार घनघाती कर्मोंका मूल होकर रहा था। ओर बारह बारह मह्दीने तक 
निराहाररूपसे, एक लक्ष्यसें, एक आसनसे आत्मविचारमे रहनेवाले ऐसे पुरुषको इतनेसे मानने वेसी बारह 
महीनेकी दशाको सफल न होने दिया, अर्थात्‌ उस दशासे मान समझमे न आया और जब सदगुरु ऐसे 
श्री ऋषभदेवने वह मान हैं! ऐगा प्रेरित किया तब एक मुहृतमे वह मान जाता रहा; यह भो सदगुरुका 
ही माहात्म्य प्रदर्शित किया है । 

फिर सारा भाग ज्ञानीकी आज्ञामें निहित है, ऐसा वारंवार कहा है। आचारांगसूत्र' में कहा है 
कि.--(सुधर्मास्वामी जबुस्वामीको उपदेश करते है कि जिसने सारे जगतका दरन किया है, ऐसे महावीर 


१. सूनकृताग, प्रथम श्रुतस्कंध, द्वितीय अध्ययन उद्देश २, गा० ३२। 


हि] औरमद्‌ शजचना 


भगवानने हमें इस तरह कहा है ।) गृरुके अधीन होकर चलनेवाले ऐसे अनंत पुरुष मार्ग पाकर मोक्षको 
प्राप्त हुए । 
'उत्तराध्ययन', 'सुयगडांग! आदिमे जगह जगह यही कहा है । («) 
आत्मज्ञान समदर्शिता, विश्वरे उद्यप्रयोग। 
अपूुर्व वाणी परमश्रुत, सदृगुर लक्षण योग्य ॥१०। 
आत्मशानमे जिसकी स्थिति है, अर्थात्‌ जो परभावकी इच्छासे रहित हुआ है, तथा शत्रु, मित्र, 
हष, शोक, नमस्कार, तिरस्कार आदि भावोके प्रति जिसे समता रहती है, मात्र पू्वकृत कर्मोके उदयके 
कारण जिसकी विचरना आदि क्रियाएं हैं; अज्ञानीकी अपेक्षा जिसकी वाणी प्रत्यक्ष भिन्‍न है; और जो 
षड्दर्शनके तात्पयंकों जानता है; ये सद्गुरुके उत्तम लक्षण हैं ॥१०॥ 
स्वरूपस्थित इच्छारहित, विघरे पूर्वप्रयोग । 
अपूर्व वाणी, परमशञ्ुत,, सदृगृर लक्षण योग्य ॥ 
आत्मस्वरूपमे जिसकी स्थिति है, विषय एवं मान, पूजा आदिकी इच्छासे जो रहित है, और मात्र 
पू्वंक्त कर्मोके उदयसे जो विचरता है; जिसकी वाणी अपूर्व है, अर्थात्‌ निज अनुभव सहित जिसका 
उपदेश होनेसे अज्ञानीकी वाणीकी अपेक्षा प्रत्यक्ष भिन्‍न है, और परमश्रुत अर्थात्‌ षड़दर्शनका जिसे 
यथास्थित ज्ञान होता है; ये सदृगुरके योग्य लक्षण है । 
यहाँ 'स्वरूपस्थित' ऐसा प्रथम पद कहा, इससे ज्ञानदशा कही है, इच्छारहित होना कहा, इससे 
चारित्रदशा कही है। जो इच्छारहित हो वह किस तरह विचर सकता है ? ऐसी आशका, “विचरे पू्वे- 
प्रयोग” अर्थात्‌ पूर्वोपारजित प्रारब्धसे विचरता है, विचरने आदिकी कोई क।मना जिसे नही है, ऐसा कहकर 
निवृत्त की है। अपूर्वं वाणी” ऐसा कहनेसे वचनातिशयता कही है, क्योंकि उसके बिना मुमुक्षुका उपकार 
नही होता । 'परमश्रुत” कहनेसे षड्दर्शनके अविरुद्ध दशासे ज्ञाता है ऐसा कहा है, इससे श्रुतशानकी 
विशेषता दिलायी है। 


आहंका--वतंमानकालमे स्वरूपस्थित पुरुष नहीं होता, इसलिये जो स्वरूपस्थित विषोषणवाला 
सदगुरु कहा है, वह वर्तमानमे होना सभव नही । 

समाधान--वतंमानकालमे कदाचित्‌ ऐसा कहा हो तो यह कहा जा सकता है कि केवलभूमिका' 
के विषयमे ऐसी स्थिति असंभव है, परतु आत्मज्ञान ही नही होता ऐसा नही कहा जा सकता, और जो 
आत्मज्ञान है वही स्वरूपस्थिति है । 
के आशंका--आत्मज्ञान हो तो वरतंमानकालमे मुक्ति होनी चाहिये, और जिनागममे तो इसका निषेध 

 है। 

समाधान--इस वबचनको कदाचित्‌ एकातसे ऐसा ही मान लें, तो भी इससे एकावतारिताका निषेध 
नही होता, और एकावतारिता आत्मज्ञानके बिना प्राप्त नही होती । 

अआशका--त्याग, वेराग्य आदिकी उत्कृष्टतासे उसे एकाबतारिता कही होगी | 

संमाधान--परमार्थंसे उत्कृष्ट त्यागवैराग्यके बिना एकावतारिता होती हो नही, ऐसा सिद्धात है; 
और वतंमानमे भी घोथे, पाँचवें ओर छट्ठू गुणस्थानका कुछ निषेध है नही, और चौथे गुणस्थानसे ही 
आत्मज्ञानका सम्भव होता है, पाँचवेमे विशेष स्वरूपस्थिति होती है, छट्टेमे बहुत अशसे स्वरूपस्थिति 
हौंती है, पूर्व प्रेरित प्रमादक उदयसे मात्र कुछ प्रमाद-दशा भा जाती है, परंतु वह आत्मशानकी रोधक 
नही, चारित्रकी रोधक है। 


१, देखें आक ८३७ 


२५ था बर्ष घड 


आह्ंका-यहाँ तो स्वरूपस्थित' ऐसे पदका प्रयोग किया है, और स्वरूपस्थित-पद तो तेरहवें 
गुणस्थानमे ही सम्भव है । 

समाधान--स्वरूपस्थितिकी पराकाष्ठा तो चौदहवें गुणस्थानके अतमे होती है, क्योंकि नाम गोत्र 
आदि चार कर्मका नाश वहाँ होता है, उससे पहुले केवछीको चार कर्मोंका सभ रहता है, इसलिये संपूर्ण 
स्वरूपस्थिति तो तेरहवें गणस्थानमे भी कही नही जा सकती | 

आशंका--वहाँ नाम आदि कर्मोंके कारण अव्याबाध स्वरूपस्थितिका निषेध कर तो वह ठीक है, 
परंतु स्वरूपस्थिति तो केवलज्ञानरूप है, इसलिये स्वरूपस्थिति कहनेमे दोष नहीं है, और यहाँ तो वैसा 
नही है, इसलिये स्वरूपस्थिति केसे कही जाये ? 

समाधान--केवलज्ञानमें स्वरूपस्थितिका तारतम्य विशेष है, और चौथे, पाँचवें, छट्ठे गुणस्थानमे 
उससे अल्प है, ऐसा कहा जाये, परंतु स्वरूपस्थिति नही है ऐसा नही कहा जा सकता | चौथे गुणस्थानमे 
मिथ्यात्वमुक्तदशा होनेसे आत्मस्वभावका आविर्भाव है, और स्वरूपस्थिति है। पाँचवें गुणस्थानमें देशतः 
चारित्रधातक कषायोका निरोध हो जानेसे चौथेकी अपेक्षा आत्मस्वभावका विशेष आविर्भाव है, और 
छट्ठेमे कषायोका विशेष निरोध होनेसे सर्व चारित्रका उदय है, इसलिये वहाँ आत्मस्वभावका विशेष 
आविर्भाव है । मात्र छट्ठे गुणस्थानमे पृ्वनिबंधित कमके उदयसे क्वचित्‌ प्रमत्तदशा रहती है, इसलिये 
'प्रमत्त' सव॑ चारित्र कहा जाता है, परन्तु इससे स्वरूपस्थितिमे विरोध नही है; क्योंकि आत्मस्वभावका 
बाहुल्यसे आवर्भाव है। और आगम भी ऐसा कहते हैं कि चोथे गुणस्थानसे लेकर तेरहवें गुणस्थान तक 
आत्मप्रतीति समान है; ज्ञानका तारतम्य भेद है । 

यदि चौथे गुणस्थानमे अंशत. भी स्वरूपस्थिति न हो, तो मिथ्यात्व जानेका फल क्या हुआ ? कुछ 
भी नही हुआ । जो मिथ्यात्व चला गया वही आत्मस्वभावका आविर्भाव है, और वही स्वरूपस्थिति है । 
यदि सम्यक्‍त्वसे तथारूप स्वरूपस्थिति न होती, तो श्रेणिक आदिको एकावतारिता कैसे प्राप्त होती ? बहाँ 
एक भी ब्रत, पच्चक्खान नही था और मात्र एक ही भव बाकी रहा ऐसी अल्पसंसारिता हुई वही स्वरूप- 
स्थितिरूप समकितका बल है। पाँचवे और उछठट्दे गुणस्थानमे चारित्रका बल विशेष है, और मुख्यत. उप- 
देशक गुणस्थान तो छठा और तेरहवां है । बाकीके गुणस्थान उपदेशककी प्रवृत्ति कर सकने योग्य नही है; 
इसलिये तेरहवे और छट्ठे गुणस्थानमे वह पद होता है। (१०) 

"प्रत्यक्ष सदुगुद सम नहीं, परोक्ष जिन उपकार । 
एवो छक्ष थया बिना, ऊगे न आत्मविचार ॥११॥ 


जब तक जीवको पूर्वकाछीन जिनेश्वरोकी बातपर ही लक्ष्य रहा करे, और वह उनके उपकारको 
गाया करे, और जिससे प्रत्यक्ष आत्मअआ्रांतिका समाधान होता है ऐसे सदगुरुका समागम प्राप्त हुआ हो, 
उसमे परोक्ष जिनेश्वरोके वचनोंकी अपेक्षा महान उपकार समाया हुआ है, ऐसा जो न जाने उसे आत्म- 
विचार उत्पन्न नही होता ॥११॥| 
सदृगुरुता उपदेश वण, समजञाय न जिनरूप। 
ससज्या वण उपकार शो ? समण्ये जिनस्वरूप ॥१२॥ 
सदगुरुके उपदेशके बिना जिनेश्वरका स्त्रूप समझमे नहीं आता, और स्वरूपको समझे बिना उप- 
कार क्‍या हो ? यदि सदगुरुके उपदेशसे जिनेश्वरका स्वरूप समझ ले तो समझनेवालेका आत्मा परिणाममें 
जिनेश्वरकी दशाको प्राप्त होता है ॥१२॥ 


१. दैखें आंक ५२७ | 





थडरे शोमद्‌ राजसन्त 
सदृधुदनता उपदेशधी, सपजे जिसनु कूप। 
तो ते पामे भिजदश्ा, जिन छे आत्मस्वरूप ।| 
पास्या शुद्ध स्वसावने, छे जिन तेथी पृष्म। 
समजोी बिनस्वभाव तो, आत्मभाननों बुध्य ॥ 
सदूगुरुके उपदेशसे जो जिनेश्वरका प्वरूप समझे, वह अपने स्वरूपकी दशाको प्राप्त करे; क्योंकि शुद्ध 
आत्मत्व ही जिनेश्वरका स्वरूप है, अथवा राग, ढेेंष और अज्ञान जिनेश्वरमे नहीं है, वही शुद्ध आत्मपद 
है, और वह पद तो सत्तासे सब जीवोका है। वह सदुगुरु--जिनेश्वरके अवलंबनसे और जिनेश्वरका स्वरूप 
कहनेसे मुमुक्षुजीवकों समझमें आता है । (१२) 
आत्मादि अस्तित्वनां, जेहू निरुषक शास्त्र । 
प्रत्यक्ष सदगुरु योग नहिं, त्यां आधार सुपात्र ॥१३॥ 
जो जिनागम आदि आत्माके अस्तित्वका तथा परलोक आदिके अस्तित्वका उपदेश करनेवाले 
शास्त्र हैं, वे भी, जहाँ प्रत्यक्ष सदगुरुका योग न हो वहाँ सुपात्र जीवको आधाररूप है, परंतु उन्हे सदृगुरु- 
के समान पअ्रांतिका छेदक नही कहा जा सकता ॥९३॥ 
"अथवा सदगुरुए कहां, जें अवगाहन काज। 
ते ते नित्य विचारवां, करी मतांतर त्याज धश्था 
अथवा यदि सदगुरुने उन शास्त्रोदा विचार करनेकी आज्ञा दो हो, तो मतातर अर्थात्‌ कुलूधमंको 
साथंक करनेका हेतु आदि आतियाँ छोड़कर मात्र आत्मार्थके लिये उन शास्त्रोका नित्य विचार करना 


चाहिये ॥१४॥ 
सम रोके जोब स्वच्छंद तो, पामे अवश्य मोक्ष । 
पाम्या एवें अनंत छे, भाख्यु जिन निर्दोष ११५७ 
जीव अनादि कालसे अपनी चतुराई ओर अपनी इच्छाके अनुसार चला है, इसका नाम 'स्वच्छद' 
है। यदि वहु इस स्वच्छंदको राके तो वह अवश्य माक्ष प्राप्त करे; और इस तरह भूतकालमे अनंत जीवों- 
ने मोक्ष प्राप्त किया है। राग, हेष और अज्ञान, इनमेसे एक भी दोष जिनमें नही है ऐसे दोषरहित 


वीतरागने ऐसा कहा है |१५॥ 
५2223 प्रत्यक्ष सदुगुय योगथी, स्वच्छंद ते रोकाय। 


अन्य उपाय कर्या थको, प्राये बमणो थाय ४१६७ 
प्रत्यक्ष सदगुरुके योगसे वह स्वच्छंद रुक जाता है, नहीं तो अपनी इच्छासे अन्य अनेक उपाय 
करनेपर भी प्रायः वह दुगुना होता है ॥१६॥ 
स्वस्छंद, मत आप्रह तजी, व्तें सदृगुर्कक्ष । 
ससकित तेने भाद्वियं, कारण गणों प्रत्यक्ष ॥१७॥ 
स्वच्छन्दको तथा अपने मतंके आग्रहको छोड़कर जो सद्गुरुके लक्ष्यसे चलता है, उसे प्रत्यक्ष कारण 
मानकर बीतरागने 'समकित” कहा है ॥१७॥ 
समानादिक हाश्रु महा, निज छंदे न मराय। 
जातां सवृगुर धारणमां, अल्प प्रवासे जाय ४१८७ 
भान और पूजा-सत्कार आदिका छोभ इत्यादि महा दात्रु हैं, वे अपनी अतुराईसे चलते हुए नष्ट 
नहीं होते, ओर सदूगुदकी शरणमें जानेपर सहज प्रयत्नसे दूर हो जाते हैं ॥१८॥ 
१. पाठांतर--अथवा सदुगुरुए कहा, जो अवयाहुन काज । 
तो ते नित्य विचारबा, करी मतांतर त्याज ॥॥ 


२९ व 4र् डरे 


जे सदृगुद उपदेशयो, पाम्यो केव्ठशान। 
गुर रह्चा छद्मस्थ पण, विनय करें भंगवान ॥१०॥ 
जिस सद्गुरुके उपदेशसे कोई केवलज्ञानको प्राप्त हुआ, वह सदृगुरु अभी छद्यस्थ रहा हो तो भो जिसने 
केवलज्षानको प्राप्त किया है, ऐसा वह केवछी भगवान अपने छद्मस्थ सदृग्रुका वैयावृत्य करता है ॥१९॥ 
एवो सागे॑ विनय तणो, भार्यो श्री बीतराग। 
मूव्ठ हेतु ए मार्गगो, समले कोई सुभाग्य ॥२०॥ 
श्री जिनेन्द्रने ऐसे विनयमारगंका उपदेश दिया है। इस मार्गका मूल हेतु अर्थात्‌ उससे आत्माका क्या 
उपकार होता है, उसे कोई सुभाग्य अर्थात्‌ सुलभबोधी अथत्रा आराधक जीव हो, वह समझता है ॥२०॥ 
असद्गुर ए विनयनो, छाम लहे जो कांई। 
महामोहनोय कर्मभो, बूड़ें भवजरू सांहो ॥२१॥ 
यह जो विनयमार्ग कहा है, उसका लाभ अर्थात्‌ उसे शिष्य आदिसे करानेकी इच्छा करके यदि 
कोई भी असद्गुरु अपनेमे सदगुरुताकी स्थापना करता है, तो वह महामोहनीय कमंका उपाजन करके 


भवसमुद्रमे डूबता है ॥२१॥ 
होय मुमुक्षु जीव ते, समजे एहू बिचार। 


होय मतार्थोी जीव ते, अबकछो ले निर्धार ॥२श॥ 
जो मोक्षार्थी जीव होता है, वह इस विनयमार्ग आदिके विचारकों समझता है, और जो मतार्थी 
होता है, वह उसका उलटा निर्धार करता है, अर्थात्‌ या तो स्वयं शिष्प आदिसे वैसी विनय करवाता है, 
अथवा असद्सुरुभे सदगुरुकी भ्राति रखकर स्वयं इस विनयमागेका उपयोग करता है ॥२२॥ 
होय मतार्थी तेहने, थाय न आतम छक्ष। 
तेह मतार्थो छक्षणो, अही कहां निर्षक्ष 0२३ 
जो मतार्थी जीव होता है, उसे आत्मज्ञानका लक्ष्य नही होता, ऐसे मतार्थी जीवके लक्षण यहाँ 
निष्पक्षतासे कहे है ॥२३॥। 





मतार्थीके लक्षण 
बाह्मत्याग पण ज्ञान नहि, ते माने गुरु सत्य । 
अथवा निजकुलधर्मना, ते गुरुमां ज समत्व धरे४ड॥। 
जिसमे माज्न बाह्मसे त्याग दिखायी देता है, परन्तु जिसे आत्मज्ञान नहीं है, और उपलक्षणसे 
अंतरंग त्याग नही है, ऐसे गुरुको जो सच्चा गुरु मानता है, अथवा तो अपने कुलूधरमंका चाहे जेसा गुरु हो 
तो भी उसमें ममत्व रखता है ॥२४॥ 
जे जिनदेह प्रमाण ने, समवसरणादि सिद्धि 
५ वर्णन समजे जिननु, रोको रहे निज बुद्धि ॥२५७ 
जो जिनेन्द्रकी देह आदिका वर्णन है, उसे जिनेंद्रका वर्णन समठता है, और मात्र अपने कुलूधर्मके 
देव हैं, इसलिये ममत्वके कल्पित रागसे जो उनदे समवसरण आदिका माहात्म्य कहा करता है, और 
उसमे अपनी बुद्धिको रोक रखता है, अर्थात्‌ परमार्थहेतुस्वरूप ऐसा जिनद्रका जो जानने योग्य अंतरंग 
स्वरूप है, उसे नहीं जानता, तथा उसे जाननेका प्रयत्न नहीं करता, और मात्र समवसरण आदियें ही 
जिर्नेद्रका स्वरूप बताकर मताथंमे ग्रस्त रहता है ॥२५॥। 
प्रत्यक्ष सदृगुरुयोगमां, वर्ते वृष्टि प्रिसुल । 
असदुगुरने दुद्द करे, निज मानाथें मुख्य ॥२६७ 


प्ड्ड ओीभवद्‌ राजबना 


प्रत्यक्ष सदृगुरुका क्वचित्‌ योग मिले, तो दुराग्रह आदिकी छेदक उसकी वाणी सुनकर उससे 
उलटा ही चलता है, अर्थात्‌ उस हितकारी वाणीको ग्रहण नही करता, और स्वयं सच्चा दृढ़ मुमुक्षु है,' 
ऐसे मानको मुख्यतः प्राप्त करनेके लिये असदुगुरुक पास जाकर, स्वयं उसके प्रति अपनी विशेष दुढ़ता 
बताता है ॥२६॥ 
देवादि गति भंगरमां, जे ससजे अतक्षान | 
माने निज सत बेबनो, आग्रह सुक्तिनिदान ॥२७।॥ 
देव, नरक आदि गतिके 'भंग” आदिके स्वरूप किसी विशेष परमाथ्थहेतुसे कहे हैं, उस हेतुको नहीं 
जाना, और उस भंगजालको जो श्रुतज्ञान समझता है; तथा अपने मतका, वेषका आग्रह रखनेमे ही मुक्तिका 
हेतु मानता है॥२आ॥। 
लह्व, स्वरुप न वुशिनुं, प्रह्म, व्रत अभिमान। 
ग्रहे नहीं परमा्थने, केवा लोकिक मान ॥२८॥ 
वृत्तिका स्वरूप क्या है? उसे भी वह नही जानता, और 'में व्रतधारी हैँ, ऐसा अभिमान धारण 
किया है| क्वचित्‌ परमार्थके उपदेशका योग बने, तो भी लोगोमें जो अपने मान, पूजा, सत्कार आादि हैं, 
वे चले जायेंगे; अथवा वे मान आदि फिर प्राप्त नहीं होगे, ऐसा समझकर वह परमाथथंको ग्रहण नही 
करता ॥२८।॥ 
अथवा निश्चय नय ग्रहे, सात्र शब्दनी समांय। 
लोपे सदृव्यवहारते, साधन रहित थाय ॥२९७ 
अथवा समयसार' या 'योगवासिष्ठ' जैसे ग्रन्थ पढ़कर वह मात्र निश्चयनयको ग्रहण करता है। 
किस तरह ग्रहण करता है ? मात्र कहनेमे, अत्तरंगमे तथारूप गुणकी कुछ भी स्पदंना नही, और सद्गुरु, 
सत्शास्त्र तथा वैराग्य, विवेक आदि सद्व्यवहारका छोप करता है, तथा अपनेको ज्ञानी मानकर साधन- 
रहित होकर आचरण करता है ॥२५॥ 
ज्ञानददा पामे नहों, साधनद्ला न काई। 
पामे तलेनो संग जे, ते बूड़ें भव मांहो ॥३०। 
वह ज्ञानदशाको नहीं पाता, और वेराग्य आदि साधनदशा भी उसे नहीं है, जिससे वेसे जीवका 
संग्र दूसरे जिस जीवको होता है वह भी भवसागरमे डूबता है ॥३०॥ 
ए पण जीव सता्थंसां, निजमानादि काज; 
पामे तहिं परभार्थने, अनु-अधिकारोमां ज॥३१७ 
यह जीव भी मताथ्मे हो प्रवृत्त है; क्योंकि उपर्यक्त जीवको जिस त्तरह कुलधमं भादिके कारण 
मताथंता है, उसी तरह इसे अपनेको ज्ञानी मनवानेके मानकी इच्छासे अपने शुष्कमतका आग्रह है, इस- 
लिये वह भी परमाथथंकों नहीं पाता; और अनधिकारी अर्थात्‌ जिसमे श्ञानका परिणमन होना योग्य नही 
है, ऐसे जीबोंमे वह भी गिना जाता है ॥३१॥ 
तहि कषाय उपश्यांतता, नहिं अंतर वेराग्य । 
सरब्ठपणुं न मध्यस्थता, ए भतार्थी दुर्भाग्य ॥१२॥ 
जिसके क्रोध, मान, माया और लोभरूप कषाय पतले नही पड़े हैँ, तथा जिसे अंतर वेराग्य उत्पन्न 
नही हुआ है, जिसके आत्मामे गुण ग्रहण करनेरूप सरलता नही रही है, तथा सत्यासत्यकी तुलना करनेकी 
जिसमे अपक्षपातदृष्टि नही है, वह मतार्थी जोब दुर्भाग्य है अर्थात्‌ जन्म, जरा, मरणका छेदन करनेवाले 
मोक्षमार्यको प्राप्त करने योग्य उसका भाग्य नही है, ऐसा समझें ॥३२॥ 


२९ माँ वर्ष ण्ड५्‌ 


लक्षण कह्टां सतार्थीनां, मतार्थ जाबा काज । 
हुवे कहूँ आत्मायोनां, आत्म-अर्थ सुखसाज ॥३३॥ 
इस तरह मतार्थी जीवके लक्षण कहे। उसके कहनेका हेतु यह है कि उन्हें जानकर किसी भी 
जीवका मताथ॑ दुर हो । अब आत्मार्थो जोवके लक्षण कहते है । वे लक्षण केसे हैं ? आत्माके लिये अव्या- 
बाध सुखकी सामग्रीके हेतु है ॥३३॥ 





आत्मार्थी-लक्षण 
आत्मज्ञान त्यां मुनिषणुं, ते साथा गुरु होय। 
बाको कुछ्गुद कल्पना, आत्सार्थों नहि जोय ७३४ 
जहाँ आत्मज्ञान होता है, वहाँ मुनित्व होता है, अर्थात्‌ जहाँ आत्मज्ञान नही होता वहाँ मुनित्व 
संभव ही नही है। ज॑ं सम्मं॑ ति पासहा त॑ सोणंति पासहा--जहाँ समकित अर्थात्‌ आत्मज्ञान है वहाँ 
मुनित्व समझें, ऐसा आचारागसूत्रमे कहा है। अर्थात्‌ जिसमें आत्मज्ञान हो वह सच्चा गुरु है, ऐवा जो 
जानता है, ओर जो यह भी जानता है कि आत्मज्ञानसे रहित अपने कुलगुरुको सदृगुरु मानना कल्पना 
मात्र है, उससे कुछ भवच्छेद नही होता, बह आत्मार्थी है ॥३४॥ 
प्रत्यक्ष सदुगुर प्राप्तिनो, गणे परम उपकार। 
त्रणे योग एकत्वथो, बतें आज्ञापार ॥३५॥/ 
वह प्रत्यक्ष सद्‌गु<की प्राप्तिका महान उपकार समझता है, अर्थात्‌ शास्त्र आदिसे जो समाधान हो 
सकने योग्य नही है, ओर जो दोष सदगुरुकी आज्ञा धारण किये बिना दूर नही होते; वह सदगुरुके योगसे 
समाधान हो जाता है, और वे दोष दूर हो जाते है, इसलिये वह प्रत्यक्ष सदृगुरुका महान उपकार समझता 
है, और उन सदगुरुके प्रति मन, वचन और कायाकी एकतासे आज्ञापूवंक आचरण करता है ॥३५॥ 
एक होय त्रण काव्ठसां, परमारथनों पंथ। 
प्रेरे ते परसार्थने, ते व्यवहार समंत 0३६॥ 
तीनों कालमे परमार्थका पंथ अर्थात्‌ मोक्षका मार्ग एक होना चाहिये, और जिससे वह परमार्थं 
सिद्ध हो वह व्यवहार जीवको मान्य रखना चाहिये, अन्य नही ॥३६॥ 
एम विच्वारी अन्तरे, क्ोषे सदृगुरु योग। 
कास एक आत्मा्थेनु, बोजो नहिं सतरोग ॥३७॥ 
इस तरह अंतरमे विचारकर जो सद्गुरुके योगको खोजता है, मात्र एक आत्मा्थंकी इच्छा रखता 
है, परतु मान, पूजा आदि ऋद्धि-सिद्धिको तनिक भी इच्छा नहीं रखता, यह रोग जिसके मनमे नही है, 


वह आत्मार्थी है ॥३७॥ 
कफथायनी उपशांतता, मात्र सोक्ष अभिलाष । 


भवे खेद, प्राणीदया, त्यां आत्मा्थ निवास ॥३८॥ 
जिसके कषाय पतले पड़ गये हैं, जिसे मात्र एक मोक्षपदके सिवाय अन्य किसी पदकी अभिलाषा 
नहीं है, ससारके प्रति जिसे वैराग्य रहता है, और प्राणीमात्रपर जिसे दया है, ऐसे जोवमे आत्माथ्थका 


निवास होता है ॥३८॥ 
वच्ा न एवो ज्यां सुधी, जीव छहे नहि जोग। 
मोक्षमार्ग पामे नहीं, मंठे न अन्सर रोग ॥३९॥ 
जब तक ऐसी योग्य दशाको जीव नहीं पाता, तब तक उसे मोक्षमार्गंकी प्राप्ति नही होती, और 
भ्रात्मआ्आंतिर्प अनंत दुःखका हेतु ऐसा अंतर रोग नही मिटता ॥रे%॥ 
६५ 


प्डद ओऔभद शाजचना 


आये ज्यां एबो दक्षा, सदृगुस्थोध सुहाय। 
ते बोधे सुवि्ारणा, त्यां प्रगटे सुखबाय ॥४०)॥ 
जहाँ ऐसी दशा आती है वहाँ सदगुरुका बोध शोभित होता है अर्थात्‌ परिणमित होता है, और 
उस बोधके परिणामसे सुखदायक सुविचारदशा प्रगट होती है ॥४०॥ 
ज्यां प्रगटे सुविच्ारणा, त्यां प्रगटे निज शान । 
जे शाने क्षय मोह थई, पामे पद निर्बाण ४४१७ 
जहाँ सुविचारदशा प्रगट होतो है वहां आत्मज्ञान उत्पन्न होता है, ओर उस ज्ञानसे मोहका क्षय 
करके जीव निर्वाणपद पाता है ॥४१॥ 
ऊपजे ते सुविचारणा, मोक्षमा्ग समजाय । 
गुरु-हिष्य संबाबयो, भास षट्पद आंहो ॥४२७ 
जिससे वह सुविचारदशा उत्पन्न होती है और मोक्षमार्ग समझमे आता है वह षट्पदरूपमें गुरु- 
छशिष्यके संवाद द्वारा यहाँ कहता हूँ ॥४२॥ 





बट्पदनामकथन 
आत्मा छे,' 'ते नित्य छे', छे कर्ता निजरकर्स । 
'छे भोक्त'' बढी मोक्ष छे', “मोक्ष उपाय सुधर्' ॥४३॥) 
आत्मा है', वह आत्मा नित्य है', 'वह आत्मा अपने कर्मका कर्ता है', 'वह कर्मका भोक्ता है, 
“उस कमंसे मोक्ष होता है', ओर 'उस मोक्षका उपाय सद्धमं है' ॥४३॥ 
घटस्थानक संक्षेपमां, बट्वर्शन पण तेह। 
समजावा परमा्थने, कहां शानोए एह ॥४४ 
ये छः स्थानक अथवा छः पद यहाँ संक्षेपमे कहे हैं। ओर विचार करनेसे षड्दर्शंन भी यही हैं । 
परमार्थ समझनेके लिये ज्ञानीपुरुषने ये छः पद कहे है ॥४४॥ 


दाका--शिष्य उवांच 
[ शिष्य आत्माके अस्तित्वरूप प्रथम स्थानककी शका करता है '“- ] 
नथो वृष्टिमां आवतो, नथों जणातु रूप । 
बोजो पण अनुभव नहीं, तेथी न जीवस्वरूप ॥४५॥ 
बह दृष्टिमे नही आता, तथा उसका कोई रूप जान नही पड़ता, तथा स्पर्श आदि अन्य अनुभवसे 
भी वह जाना नही जाता, इसलिये जीवका स्वरूप नही है, अर्थात्‌ जीव नही है ॥४५॥ 
अथवा देह ज आतमा, अथवा इन्त्रिय प्राण । 
मिथ्या जुदो मानवो, नहीं जुड़ एंधाण ॥४६॥ 
अथवा जो देह है वही आत्मा है, अथवा जो इन्द्रियाँ हैं, वही आत्मा है, अथवा श्वासोच्छवास है 
वह आत्मा है, अर्थात्‌ ये सब किसी न किसी रूपमे देहरूप हैं; इसलिये आत्माकों भिन्‍न मानना मिथ्या है 
बयोंकि उसका कोई भी भिन्‍न चिह्न नहीं है ॥४६॥ 
बल्ही जो आत्मा होय तो, जणाय ते नहि केस ? । 
जणाप जो ते होय तो, घट, पठ आदि जेम ॥४ज। 
और यदि आत्मा हो तो वह मालूम क्यों नहीं होता ? जेसे घट, पट आदि पदाथ॑ है तो वे जान 
पढ़ते हैं, वेसे आत्मा हो तो किसलिये मालूम न हो ? ॥४ज॥ 


२९ था वर्ष प४७ 


सादे छे नहि आतमा, मिच्या मोक्ष उपाय। 
ए अन्सर झांका तणों, समजाबों सदुपाय ॥ड८0 
इसलिये आत्मा नहीं है, और जब आत्मा ही नही है तब उसके माक्षके लिये उपाय करना व्यर्थ 
है; इस मेरी अंतरकी शंकाका कुछ भी सदुपाय समझाइये अर्थात्‌ समाधान हो तो कहिये ॥४4॥ 


समाधान---सद्गुरु उबाच 
[ आत्माका अस्तित्व है ऐसा सदुगुरु समाधान करते हैं :-- ] 
भास्यों वेहाध्यासयो, आत्मा देह सभान 
पण ते बनने भिन्‍न छे, प्रगट लक्षण भान ॥४९॥४ 

देहाध्याससे अर्थात्‌ अनादिकालसे अज्ञानके कारण देहका परिचय है, इससे आत्मा देह जेसा अर्थात्‌ 
देहरूप हो तुझे भासित हुआ है; परंतु आत्मा और देह दोनों भिन्‍न हैं, क्योकि दोनो भिन्‍न भिन्‍न लक्षणोंसे 
प्रगट ज्ञानमे आते है ॥४०॥ 

भास्यों वेहाध्यासथी, आत्मा देह समान। 
पण ते बनने भिन्‍न छे, जेस असि ने स्पान ४५० 

अनादिकाल्‍से अज्ञानके कारण देहके परिचयसे देह हो आत्मा भासित हुआ है, अथवा देह जेसा 
आत्मा भासित हुआ है; परंतु जेसे तलवार ओर म्यान, म्यानरूप लगते हुए भी दोनो भिन्‍न भिल्‍न है, 
वेसे आत्मा ओर देह दोनों भिन्‍न-भिन्‍न है ॥५०॥ 

जें व्रष्टा छे वृष्टिनो, जें जाणे छे रूप। 
अबाध्य अनुभव जे रहे, ते छे जोवस्वरूप ॥५१७ 

वह आत्मा दृष्टि अर्थात्‌ आँखसे कैसे दिखायी दे सकता है ? क्योंकि वह तो उलटा उसको देखने- 
वाला है (अर्थात्‌ आँखको देखनेवाला तो भात्मा ही है) | भोर जो स्थूल, सूक्ष्म भादि रूपको जानता है, और 
सबको ब।घित करता हुआ जो किसीसे भी बाधित नही हो सकता, ऐसा जो शेष अनुभव है वह जीबका 
स्वरूप है ॥५१॥ 

"छे इन्द्रिय प्रत्येकने, निन निज विषयन ज्ञान । 
पाँच इंद्रीना विषयनं, पण आत्माने भान ॥५२॥ 

"कर्णेन्द्रियसे जो सुना उसे वह कर्णेन्द्रिय जानती है, परंतु चल्लुरिन्द्रिय उसे नहीं जानती, और 
चक्षुरिन्द्रियने जो देखा उसे कर्णेन्द्रिय नही जानती। अर्थात्‌ सभी इन्द्रियोको अपने अपने विषयका ज्ञान 
है, परन्तु दूसरी इन्द्रियोके विषयका ज्ञान नही है, और आत्माको तो पाँचो इन्द्रियोंके विषयका ज्ञान है। 
अर्थात्‌ जो उन पाँचों इन्द्रियोंके द्वारा ग्रहण किये हुए विषयको जानता है वह 'आत्मा' है, और आत्माके 
बिना एक एक इन्द्रिय एक एक विषयको ग्रहण करती है ऐसा जो कहा है, वह भी उपचारसे कहा है ॥५२॥ 

देह न जाणे तेहने, जाणे न इल्री, प्राण। 
आत्मानी सत्ता बड़े, तेह प्रवर्तें जाण ॥५श॥ 

देह उसे नही जानती, इन्द्रियाँ उसे नहीं जानती, और इवासोच्छवासरूप प्राण भी उसे नही जानता; 
वे सब एक आत्माकी सत्ता पाकर प्रवृत्ति करते हैं, नहों तो वे जडरूप पड़े रहते है, ऐसा तू समझ ॥५३॥ 

सर्व अवस्थाने दिणे, न्यारो सदा जणाय। 
प्रगटरुप चैतन्यम॒य, ए एंघाण सदाय एषढा 


१, पाठातर--कान न जाणे आँखने, आँख न जाजे काच| 


प४ं८ ओीसवद्‌ रांजजनय 


जाग्रत, स्वप्न और निद्रा इन अवस्थाओंमे रहनेपर भी जो उन सब अवस्थाओसे भिन्‍न रहा करता 
है, और उस उस अवस्थाके बोत जानेपर भी जिसका अस्तित्व है, और उस उस अवस्थाको जो जानता है, 
ऐसा प्रगटस्वरूप चेतन्यमय है, अर्थात्‌ जाना ही करता है ऐसा जिसका स्वभाव प्रगट है, ओर उसकी यह 
निश्ञानी सदा ही रहती है, किंसी दिन उस तिशानीका नाश नही होता ॥९४॥ 
घट पट आदि जाण तुं, तेथो तेने मान। 
जाणनार ते मान नहिं, कहीए केवु ज्ञान ? ॥५५७ 
घट, पट आदिको तू स्वय॑ जानता है, वे है” ऐसा तू मानता है, और जो उन घट, पट आदिका 
ज्ञाता है उसे तू नही मानता; तो फिर इस ज्ञानको केसा कहा जाये ? ॥५५॥ 
परम बुद्धि कृष् बेहमां, स्थृब्ठ देह मति अल्प । 
देह होथ जो आतमा, घटे न आम विकल्प ॥५६७ 
दुबंल देहमें परम बुद्धि देखनेमे आती है, और स्थूल देहमे थोड़ी बुद्धि भी देखनेमे आती है, यदि 
देह ही आत्मा होता तो ऐसा विकल्प अर्थात्‌ विरोध होनेका अवसर न आता ॥५६॥। 
जड़ खेवननो भिन्‍न छे, फेवल्ट प्रगट स्वभाव | 
एकपणु पासे नहीं, श्रणे काछ हृयभाव ॥५७॥ 
किसी कालमे जिसमें जाननेका स्वभाव नही है वह जड़ है, ओर जो सदा ही जाननेके स्वभाव 
वाला है वह चेतन है। ऐसा दोनोंका सबंथा भिन्‍न स्वभाव है, और वह किसी भी प्रकारसे एकत्व पाने 
योग्य नही है। तीनों कालमे जड जडभावमे और चेतन चेतनभावमे रहता है, ऐसा दोनोंका द्वेतभाव 


स्पष्ट ही अनुभवमे आता है ॥५७॥ 
ही अनु है आत्मानोी हका करे, आत्मा पोते आप। 


शंकानो करनार ते, अश्वरज एहू असाप ॥५८॥ 
आत्माकी शंका आत्मा स्वयं करता है। परन्तु जो शंका करनेवाला है, वही आत्मा है। वह मालूम 
नहीं होता, यहू ऐसा आश्चय है कि जिसका माप नही हो सकता ॥५८॥ 





शका--दिष्य उवाच 
[भात्मा नित्य नही है ऐसा शिष्य कहता है *--] 
आत्साना अस्तित्वता, आपे कह्दा प्रकार । 
संभव तेनो थाय छे, अंतर करे बिचार ॥५९॥ 
आत्माके अस्तित्वके विषयमे आपने जो जो प्रकार कहे हैं उनका अन्तरमे विचार करनेसे उसका 


अस्तित्व समव लगता है ॥५९॥ 
बीजो हांका थाय त्यां, आत्मा नहिं अधिनादा । 


देहपयोगयोी. ऊपजे, बेहबियोगे नाश ७६०७ 
पर॑तु दूसरी शंका यह होती है, कि यदि आत्मा है तो भी वह अविनाश्ञी अर्थात्‌ नित्य नहीं है; तीनो 
कालोंमे रहनेवाला पदार्थ नही है, मात्र देहके संयोगसे उत्पन्न होता है और उसके वियोगसे विनाशको 
प्राप्त होता है ।६०॥ 
जयथवा वस्तु क्षणिक छे, क्षणे क्षणे पलटाप । 
ए अनुभवथी पण नहीं, आत्मा नित्य जगाय ॥६१॥ 
अथवा वस्तु क्षण-क्षणमे बदलती हुई देखनेमे आती है, अतः सब वस्तु क्षणिक है, और अनुभवसे 
देखते हुए भी आत्मा नित्य मालूम नही होता ॥६१॥ 





२५ था वर्ष है! 


समाघान--सदुगुरु उदाच 
आत्मा नित्य है ऐसा सद्गुरु समाधान करते है--] 
देह मात्र संयोग छे, वक्को जड़ रूपी वुद्य। 
थ्षेतननां उत्पत्ति लय, कोना अनुभव वह्य ? (६२७ 
देह मात्र परमाणुका संयोग है, अथवा संयोगसे आत्माके सम्बन्धमे है । तथा वह देह जड है, रूपी 
है, और दृश्य अर्थात्‌ दूसरे किसी द्रष्टाके जाननेका वह विषय है; इसलिये वह अपने आपको नही जानतो, 
तो फिर चेतनकी उर्त्पत्ति और नाशको वह कैसे जानेगी ? उस देहके एक एक परमाणुका विचार करते 
हुए भी वह जड ही है, ऐसा समझमे आता है । इसलिये उसमेसे चेतनकी उत्पत्ति होना योग्य नहीं है; 
और उत्पत्ति होना योग्य नही है इसलिये चेतनका उसमे नाथ होना भी योग्य नही है । तथा वह देह रूपी 
भर्थात्‌ स्थूल आदि परिणामवाली है, और चेतन द्रष्टा है, तब उप्के संयोगसे चेतनकी उत्पत्ति किस तरह 
हो सकती है ? और उसमे लय भी केसे हो सकता है ? देहमेसे चेतन उत्पन्न होता है, और उसमे ही 
नाणको प्राप्त होता है, यह बात किसके अनुभवंके वश रही ” अर्थात्‌ ऐसा किसने जाना ? क्योंकि 
जाननेवाले चेतनकी उत्पत्ति देहसे पहले है नही, और नाश तो उससे पहले है, तब यह अनुभव हुआ 
किसको ? ॥६२॥ 
जीवका स्वरूप अविनाशी अर्थात्‌ नित्य त्रिकालबर्ती होना सभव नहीं। देहके योगसे अर्थात्‌ देहके 
जन्मके साथ वह्‌ जन्म लेता है ओर देहके वियोगसे अर्थात्‌ देहके नाशसे वह नष्ट हो जाता है, इस 
अआहकाका समाधान इस तरह विचारियेगा-- 
देहका जीवके साथ मात्र संयोग-सम्बन्ध है, परंतु जीवके मूलस्वरूपके उत्पन्न होनेका वह कुछ 
कारण नही है। अथवा देह मात्र सयोगसे उत्पन्न हुआ पदार्थ है। तथा वह जड़ है अर्थात्‌ किसीको नहीं 
जानती, अपनेको नही जानती तो दूसरेको क्‍या जाने ? तथा देह रूपी है, स्थूल आदि स्वभाववाली है 
और चक्षुका विषय है। इस प्रकार देहका स्वरूप है, तो वह चेतनकी उत्पत्ति और लयको किस तरह 
जाने ? अर्थात्‌ वह अपनेको नही जानती तो 'ेरेसे यह चेतन उत्पन्न हुआ है”, इसे किस तरह जाने ? 
ओर 'मेरे छूट जानेके बाद यह चेतन भी छूट जायेगा अर्थात्‌ नष्ट हो जायेगा', इसे जड देह केसे जाने ? 
षयोकि जाननेवाला पदार्थ तो जाननेवाला ही रहता है, देह जाननेवाली नही हो सकती तो फिर चेतनकी 
उत्पत्ति-लयके अनुभवकों किसके वश कहना ? 
देहके वश तो कहा ही नही जा सकता, क्योकि वह प्रत्यक्ष जड है और उसके जडत्वको जानने- 
वाला ऐसा उससे भिन्‍न दूसरा पदाथे भी समझमे आता है। 
यदि कंदाचित्‌ ऐसा कहे कि चेतनके उत्पत्तिलयको चेतन जानता है तो यह बात तो 'बदतो व्या- 
घात' है। क्योकि चेतनकी उत्पत्ति और लयके जाननेवालेके रूपमे चेतनकों ही अंगीकार करना पड़ा; इस- 
लिये यह वचन तो मात्र अपसिद्धांतरूप और कथनमात्र हुआ; जैसे कोई यह वचन कहे कि मेरे भुंहमे 
जीभ नही है', वेसे यह कथन है कि चेतनकी उत्पत्ति और लयको चेतन जानता है, इसलिये चेतन नित्य 
नही, पैसा प्रमाण हुआ । उस प्रमाणकी केसी यथार्थता है, इसे तो आप ही विचार कर देखे । (५२) 
जेना अनुभव वश्य ए, उत्पन्न लयनुं ज्ञान । 
ते तेथी जुबा बिना, थाय न केसे भान ॥६३॥ 
जिसके अनुभवमे इस उत्पत्ति और नाशका ज्ञान रहता है, वह ज्ञान उससे भिन्न हुए बिना किसी 
भी प्रकारसे सम्भव नही है, अर्थात्‌ चेतनकी उत्पत्ति और लय होते हैं, ऐसा अनुभव किसोको भी होने 
योग्य नही है ॥६३॥ 


५५० । भीमद्‌ राजजना 


देहकी उत्पत्ति और देहके लयका ज्ञान जिसके अनुभवमे रहता है, वह उस देहसे भिन्न न हो तो 
किसी भी प्रकारसे देहकी उत्पत्ति और छयका ज्ञान नहीं होता । अथवा जिसकी उत्पत्ति और लूयको जो 
जानता है वह उससे भिन्न ही है, क्योंकि वह उत्पत्तिलयरूप नही ठहरा, परंतु उसका जाननेवाला ठहरा | 
इसलिये उन दोनोंकी एकता केसे हो ? (६३) 
जे संघोगो देखिये, ते ते अनुभव दुश्य १ 
ऊपजे नहि संयोगथी, आत्मा नित्य प्रत्यक्ष १६४७ 
जो जो संयोग हम देखते हैं वे सब अनुभवस्वरूप ऐसे आत्माके दृश्य है अर्थात्‌ उन्हें आत्मा जानता 
है, और उन संयोगोके स्वरूपका विचार करने पर ऐसा कोई भी संयोग समझमे नहीं आता कि जिससे 
आत्मा उत्पन्न होता है, इसलिये आत्मा संयोगसे उत्पन्न नही हुआ है, अर्थात्‌ असंयोगी है, स्वाभाविक 
पदार्थ है, इसलिये यह प्रत्यक्ष 'नित्य' समझमे आता है ॥६४॥ 
जो जो देह आदि संयोग दिखायी देते है वे सब अनुभवस्वरूप ऐसे आत्माके दृष्य है, अर्थात्‌ आत्मा 
उन्हें देखता है, और जानता है, ऐसे पदार्थ है। उन सब सयोगोका विचारकर देखें, तो आपको किसी भी 
संयोगसे अनुभवस्वरूप आत्मा उत्पन्न हो सकने योग्य मालूम नही होगा । कोई भी संयोग आपको नही 
जानते और आप उन सब संयोगोको जानते है, यही आपकी उनसे भिन्‍नता है, और असंयोगिता भर्थात्‌ 
उन संयोगोंसे उत्पन्न न होना सहज ही सिद्ध होता है, और अनुभवमे आता है। इससे अर्थात्‌ किसी भी 
संयोगसे जिसकी उत्पत्ति नही हो सकती, कोई भी संयोग जिसकी उत्पत्तिके लिये अनुभवमे नहीं आ सकते, 
जिन जिन सयोगोंकी कल्पना करें उनसे वह अनुभव भिन्‍न और भिन्न हो है, मात्र उनके ज्ञातारूपसे ही 
रहता है, उस अनुभवस्वरूप आत्माको आप नित्य अस्पृश्य अर्थात्‌ जिसने उन संयोगोके भावरूप स्पर्शको 
प्राप्त नहीं किया, ऐसा समझें । (६४) 
जड़यी ऊपजे, चेतनयी जड याय। 
एयो अनुभव कोईने, क्‍्यारे कदी न थाय ॥६५॥ 
जडसे चेतन उत्पन्न हो, और चेतनसे जड उत्पन्न हो ऐसा किसोको कही कभी भी अनुभव नहीं 


होता ॥६५॥ 
कोई संयोगोथी नहीं, जेनी उत्पत्ति याय । 
तादा न तेनो कोईसां, तेंथी नित्य सवाय ॥६६॥ 
जिसकी उत्पत्ति किसी भी संयोगसे नही होती, उसका नाश भी किसीमे नहीं होता, इसलिये 
आत्मा त्रिकाल “नित्य' है ।।६६॥ 
जो किसी भी संयोगसे उत्पन्न न हुआ हो अर्थात्‌ अपने स्वभावसे जो पदार्थ सिद्ध हो, उसका लय 
दूसरे किसी भी पदार्थमे नहीं होता; और यदि दूसरे पदार्थमे उसका छथ होता हो, तो उसमेंसे उसकी 
पहले उत्पत्ति होनी चाहिये थी, नहीं तो उसमे उसकी लयरूप एकता नहीं होती। इसलिये आत्माको 
अनुत्पन्न और अविनादी जानकर नित्य है ऐसी प्रतीति करना योग्य होगा । (६६) 
क्रोधादि तरतस्यता, सर्पाविकती मांय। 
पूर्जजन्म संस्कार ते, जोव-नित्यता त्यांय ॥६७७ ' 
क्रोध आदि प्रकृतियोंकी विधोषता सपप॑ आदि प्राणियोंमें जन्मसे ही देखनेमें आती है, बतंमान देहमें 
तो उन्होंने वह अभ्यास नही किया; जन्मके साथ ही वह है; आर्थात्‌ यह पूव॑जन्मका ही संस्कार है, जो 
पू्बंजन्म जीवकी नित्यता सिद्ध करता है ॥६७॥ 
सपंमे जन्मसे क्रोषकी विशेषता देखनेमें आती है; कबूतरमें जन्मसे ही अहिसकता देखनेमें आती 
है, खटमल भादि जन्तुओको पकड़ते हुए उन्हें पकड़नेसे दुःख होता है ऐसी भयसंज्ञा पहलेसे ही उनके 
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अनुभवमें रही है, का जिससे वे भाग जानेका प्रयत्न करते है। किसी प्राणीमें जन्मसे ही प्रीतिकी, किसीमें 
समताकी, किसीमें विशेष निर्भयताकी, किसीसे गंभीरताकी, किसीमे विशेष भय संज्ञाकी, किसीमे काम 
आदिके प्रति असंगताकी, और किसीमे आहार आदिमे अधिकाधिक लुब्धताकी विशेषता देखनेमें आती है। 
इत्यादि भेद अर्थात्‌ क्रोध आदि संज्ञाकी न्यूनाधिकता आदिसे, तथा वे वे प्रकृतियाँ जन्मसे सहचारीरूपसे 
विद्यमान देखनेमें आती हैं, उससे उसका कारण पृ्वके संस्कार ही संभव हैं । 
हि कदाचित्‌ ऐसा कहे कि गर्भभे वीय-रेत्तके गुणके योगसे उस उस प्रकारके गुण उत्पन्न होते हैं, परंतु 
उसमें पूरवजन्म कुछ कारणभूत नही है; यह कहना भी यथार्थ नही है। जो माता-पिता काममे विशेष 
प्रीतिवाले देखनेमे आते हैं, उनके पुत्र परभ बीतराग जैसे बाल्यकालसे ही देखनेमे आते है । तथा जिन 
माता-पिताओमे क्रोधकी विशेषता देखनेमे आती है, उनकी क्षंततिमें समताकी विशेषता दृष्टिगोचर होती 
है, यह केसे हो सकता है ? तथा उस वीय॑-रेतके वेसे गण संभव नही हैं, क्योंकि वह वीय॑-रेत स्वयं 
चेतन नही है, उसमे चेतन संचार करता है, अर्थात्‌ देह धाश्ण' करता है; इसलिये वीय॑-रेतके आश्रित 
क्रोध आदि भाव नही माने जा सकते, चेतनके बिना किसी भी स्थानमे वैसे भाव अनुभवमें नहीं आते । 
मात्र वे चेतनाश्रित हैं, अर्थात्‌ वीय॑-रेतके गुण नहीं है, जिससे उसकी न्यूनाधिकतासे क्रोध आदिकी 
न्यूनाधिकता मुख्यतः हो सकने योग्य नही है। चेतनके न्यूनाधिक प्रयोगसे क्रोध आदिकी न्यूनाधिकता 
होती है, जिससे वह गर्भके वीय॑-रेतका गृण नही है , परंतु चेतनका उन गुणोंको जाश्रय है; और वह 
न्यूनाघिकता उस चेततके पुबके अभ्याससे ही संभव है; क्योंकि कारण बिना कार्यंकी उत्पत्ति नही होती । 
चेतनका पृव॑प्रयोग तथाप्रकारसे हो, तो वह सस्कार रहते हैं; जिससे इस देह आदिके पूव॑के संस्कारोंका 
अनुभव होता है, ओर वे (संस्कार पूव॑जन्मको सिद्ध करते हूं, और पूर्वजन्मकी सिद्धिसे आत्माकी नित्यता 
सहज ही सिद्ध होती है। (६७) 
आत्मा द्रव्ये नित्य छे, पर्याये पलछठाय। 
बाढल्टादि वय श्रण्यनुं, ज्ञान एकने थाय ॥६८॥ 
आत्मा वस्तुरूपसे नित्य है। समय-समयपर ज्ञान आदि परिणामके परिवतंनसे उसके पर्यायमें 
परिवतंन होता है। (कुछ समुद्र बदलता नही, मात्र लहरें बदलती हैं, उसी तरह ।) जैसे बाल, युवा और 
वृद्ध ये तीन अवस्थाएँ है, वे विभावसे आत्माके पर्याय है, और बाल अवस्थाके रहते हुए आत्मा बालक 
जान पड़ता था। उस बाल अवस्थाको छोड़कर जब आत्माने युवावस्था धारण की, तब युवा जान पड़ा, 
ओर जब युवावस्थाको छोड़कर वृद्धावस्था अंगीकार की तब वृद्ध दीखने लगा। यह तीन अवस्थाओंका 
भेद हुआ, वह पर्यायभेद है, परंतु उन तीनो अवस्थाभोमे आत्म-द्रव्यका भेद नही हुआ, भर्थात्‌ अवस्थाएँ 
बदली परंतु आत्मा नही बदला । आत्मा इन तीनों अवस्थाओंको जानता है और उन तीनों अवस्थाओंकी 
उसे ही स्मृति है। तीनो अवस्थाओंमे आत्मा एक हो तो ऐसा हो सकता है परन्तु यदि आत्मा क्षण क्षण 
बदलता हो तो वेसा अनुभव संभव ही नहीं है ॥६८॥ 
अथवा ज्ञान क्षणिकनुं, में जाणी बदनार। 
बदनारो ते क्षणिक नहिं, कर अनुभव तिर्षार ॥६९॥ 
तथा अमुक पदार्थ क्षणिक है, ऐसा जो जानता है और क्षणिकता कहता है, वह कहनेवाल्ला अर्थात्‌ 
जाननेवाला क्षणिक नही हो सकता; क्योंकि प्रथम क्षणमे जो अनुभव हुआ उसे दूसरे क्षणमे कहा जा 
सकता है । उस दूसरे क्षणमें वह स्वयं न हो तो केसे कह सकता है ? इसलिये अनुभवसे भी आत्माकी 
अक्षणिकताका निएंचय कर पर कोई बस्तुतो, केबढ होय न गापा। 
खेत पासे ताश तो, कैसा भत्ठे तपास ॥७०॥ 
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तथा किसी भी धस्तुका किसी भी कालमें सवंधा नाश तो होता ही नही है, मात्र अवस्थांतर होता 
है; इसलिये चेतनका भी सवंथा नाश नहीं होता । और यदि अवस्थांतररूप नाश होता हो तो वह किसमे 
मिल जाता है ? अथवा किस प्रकारके अवस्थांतरको प्राप्त करता है, उसकी खोज कर | अर्थात्‌ घट आदि 
पदार्थ फूट जाते हैं, तब छोग ऐसा कहते है कि घटका नाश हुआ है, परंतु कुछ मिट्टीपनका तो नाश 
नहीं हुआ । वह छिन्न-भिन्‍न होकर सूक्ष्मसे सूक्ष्म चूरा हो जाये, तो भी परमाणु समूहरूपसे रहता है परंतु 
उसका सवंधा नाश नही होता; ओर उसमेंसे एक परमाणु भी कम नहीं होता | क्योंकि अनुभवसे देखते 
हुए अवस्थांतर हो सकता है। परंतु पदार्थंका समूल नाश हो जाये, ऐसा भासित होने योग्य ही नही है । 
इसलिये यदि तू चेतनका नाश कहता है, तो भी सबंथा नाश तो कहा ही नहीं जा सकता; अचस्थातररूप 
नाक्ष कहा जा सकता है ) जैसे घट फूटकर क्रमशः परमाणु-समूहरूपसे स्थितिमे रहता है, वेसे चेतनका 
अवस्थांतररूप नाश तुझे कहना हो, तो वह किस स्थितिमे रहता है ? अथवा घटके परमाणु जेसे परमाणु- 
समू हमें मिल जाते है वैसे चेतन किस वस्तुमे मिलने योग्य है ? उसे खोज | अर्थात्‌ इस तरह यदि तू 
अनुभव करके देखेगा तो किसीमे नही मिल सकने योग्य, अथवा परस्वरूपमें अवस्थांतर नही पाने योग्य 

ऐ का चेतन अर्थात्‌ आत्मा तुझे भासमान होगा ॥७०॥ 


शंका--एछिष्य उवाच 
आत्मा कर्मक्रा कर्ता नही है ऐसा शिष्य कहता है :--] 
कर्ता जोथ न करममनो, कर्म ज कर्ता कर्म । 
अथवा सहज स्वभाव कां, कर्म जोवनो धर्म ॥७१॥ 
जीव कमंका कर्ता नही, कम ही कर्मका कर्ता है, अथवा कर्म अनायास होते रहते है। यदि ऐसा 
न हो, और जीव ही उनका कर्ता है, ऐसा कहे तो फिर वह जीवका धमं ही है, अर्थात्‌ धर्म होनेसे कभी 
निवृत्त नही हो सकता ॥७१॥ 


आत्मा सदा असंग ने, करे प्रकृति बंध । 
अथवा ईइवर प्रेरणा, तेयी जीव अबंध ॥७२॥ 
अथवा ऐसा न हो, तो आत्मा सदा असंग है, और सत्त्व आदि गुणवाली प्रकृति कर्मका बंध करती 
है । यदि ऐसा भी न हो तो जीवकों कर्म करनेकी प्रेरणा ईढ्वर करता है, इसलिये ईश्वरेच्छारूप होनेसे जीव 
उस कमंसे 'अबंध' है ॥७२॥ 
माटे मोक्ष उपायनों, कोई न हेतु जणाय । 
कमंतण कर्तापणु , कां नहिं, कां नहिं जाय ॥७३॥ 
इसलिये जीव किसी तरह कमंका कर्ता नहीं हो सकता, और मोक्षका उपाय करनेका कोई हेतु 
नहीं जान पड़ता | इसलिये या तो जीवको कमंका कतुंत्व नहीं है, और यदि कतुत्व है तो किसी तरह 
उसका वह स्वभाव मिटने योग्य नही है ॥७३॥ 





समाधान--सद्गुरु उवाच 
[ सदुगुरु समाघान करते हैं कि कर्मका कतृत्व आत्माको किरा तरह है :-- ] 
होय न चेतन प्रेरणा, कोण ग्रहे तो कर्म? 
जड़स्वभाव नहि प्रेरणा, 'जुओ विचारी धर्म ॥७४॥ 


१, पाठान्तर--जुभों विधारी मर्म । 
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चेतन अर्थात्‌ आत्माकी प्रेरणारूप प्रवृत्ति न हो, तो कंको कौन ग्रहण करे ? जडका स्वभाव 
प्रेरणा नहीं है। जड और चेतन दोनोंके धर्मोका विचारकर देखें ।७४॥ 
यदि चेतनकी प्रेरणा न हो, तो कमंको कौन ग्रहण करे ? प्रेरणारूपसे ग्रहण करानेरूप स्वभाव 
जडका है ही नहीं; और ऐसा हो तो घट, पट आदिका भी क्रोध आदि भावमे परिणमन होना चाहिये 
और बे कर्मके ग्रहणकर्ता होने चाहिये, परंतु वेसा अनुभव तो किसीको कभी भी होता नहीं, जिससे चेतन 
अर्थात्‌ जीव कमंको ग्रहण करता है, ऐसा सिद्ध होता है, और इसलिये उसे करमंका कर्ता कहते है । अर्थात्‌ 
इस तरह जीव कमंका कर्ता है। हे 
'कर्मका कर्ता कम॑ कहा जाये या नही ?” उसका भी समाधान इससे हो जायेगा कि जडकमंमें 
प्रेरणारूप धमं न होनेसे वह उस तरह कमंका ग्रहण करनेमे असमर्थ है, और कमंका क्तृ त्व जीवको है, 
क्योंकि उसमे प्रेरणाशक्ति है। (७४) 
जो चेतन करतु नथो, नथी थतां तो 'कर्म। 
तेथी सहज स्वभाव नहि, तेम ज नहि जीवधर्म ॥७५७ 
यदि आत्मा कर्मोको करता नही है तो वे होते वही है; इसलिये सहज स्वभावसे अर्थात्‌ अनायास 
वे होते है, ऐसा कहना योग्य नही है। और वह जीवका धर्म (स्वभाव) भी नही है; क्योकि स्वभावका 
नाश नही होता, और आत्मा न करे तो कम नहीं होते, अर्थात्‌ यह भाव दूर हो सकता है, इसलिये यह 
आत्माका स्वाभाविक धर्म नही है ।।७५॥ 
केवल होत असंग जो, भासत तने न केम ? 
असंग छे परमार्थथी, पण निजभाने तेम ॥७६॥ 
यदि आत्मा सवंथा असग होता अर्थात्‌ कभी भी उसे कर्मका कतृ त्व न होता, तो स्वयं तुझे वह्‌ 
आत्मा पहलेसे क्यों मासित न होता ? परमार्थसे बह आत्मा असंग है, परंतु यह तो जब स्वरूपका भान 


हो तब होता है ॥७६॥ 
कर्ता ईश्वर कोई नहि, ईश्वर शुद्ध स्वभाव। 
अथवा प्रेरक ते गण्ये, ईश्वर दोषप्रभाव ७७ 
जगतका अथवा जीवोके कर्मोका कर्ता कोई ईश्वर नही है, जिसका शुद्ध आत्मस्वभाव प्रगट हुआ 
है बह ईश्वर है, और यदि उसे प्रेरक अर्थात्‌ कमंका कर्ता माने तो उसे दोषका प्रभाव हुआ मानना 
चाहिये | अतः जीवके कर्म करनेमे भी ईश्वरकी प्रेरणा नही कही जा सकती ॥७७॥ 
अब आपने वे कम अनायास होते हैं', ऐसा जो कहा उसका विचार करे। अनायासका अथी क्या 
है ? आत्मा द्वारा नही विचारा हुआ ? अथवा आत्माका कुछ भी कतृत्व होनेपर भी प्रवृत्त नही हुआ 
हुआ ? अथवा ईश्वरादि कोई कर्म लगा दे उससे हुआ हुआ ? अथवा प्रकृतिके बलातू लगनेसे हुआ हुआ ? 
इन चार मुख्य विकल्पोंसे अनायासकत्‌'त्व विचारणीय हे । प्रथम विकल्प आत्मा द्वारा नही विचारा हुआ, 
ऐसा है। यदि बैसे होता हो तो फिर कमंका ग्रहण करना ही नही रहता, और जहाँ कमंका ग्रहण करना 
न रहे वहाँ कर्का अस्तित्व सम्भव नहीं है. और जीव तो प्रत्यक्ष विचार करता है, और ग्रहणाग्रहण 
करता है, ऐसा अनुभव होता है | 
जिसमे वह किसी तरह प्रवृत्ति ही नही करता बेसे क्रोध आदि भाव उसे संप्राप्त होते ही नहीं; 
इससे ऐसा मालूम होता है कि न विचारे हुए अथवा आत्मासे न किये हुए ऐसे कर्मोका ग्रहण उसे होने 
योग्य नहीं है, अर्थात्‌ इन दोनों प्रकारसे अनायास कमंका ग्रहण सिद्ध नही होता । 
तीसरा प्रकार यह है कि ईश्वरादि कोई कर्म लगा दे, इससे अनायास कमंका ग्रहण होता है, ऐसा 
कहे तो यह योग्य नहीं है। प्रथम तो ईष्बरके स्वरूपका निर्धारण करना योग्य है; और यह प्रसंग भी 
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विधोष समझने योग्य है। तथापि यहाँ ईश्वर या विष्णु आदि कर्ताका किसी तरह स्वीकार कर जेते हैं, 
भौर उसपर विचार करते हैं :-- 

यदि ईधथर आदि कर्मोको लगा देनेवाले हो तब तो जीव नामका कोई भी पदाय् बीचमें रहा 
नहीं; क्योंकि प्रेरणा आदि धमंके कारण उसका अस्तित्व समझमें आता था, वे प्रेरणा आदि तो ईश्वरक्ृत 
ठहरे, अथवा ईएवरके गुण ठहरे; तो फिर बाकी जीवका स्वरूप क्‍या रहा कि उसे जीव अर्थात्‌ आत्मा 
कहें ? इसलिये कर्म ईव्वरप्रेरित नही, अपितु आत्माके अपने ही किये हुए होने योग्य है । 

तथा चौथा विकल्प यह है कि प्रकृति आदिके बलात्‌ लगनेसे कम होते हों? यह विकल्प भी 
यथार्थ नही है। क्योंकि प्रकृति आदि जड है, उन्हे आत्मा ग्रहण न करे तो वे किस तरह छगने योग्य हों ? 
अथवा द्रव्यकमंका दूसरा नाम प्रकृति हे, अर्थात्‌ कमंका कतृ तत्व कर्मको ही कहनेके समान हुआ, इसे तो 
पहले निषिद्ध कर दिखाया है। प्रकृति नही, तो अत करण आदि कम ग्रहण करते हैं, इससे आत्मामे कतु त्व 
आता है, ऐसा कहे, तो यह भी एकांतसे सिद्ध नही होता | अंतःकरण आदि भी चेतनकी प्रेरणाके बिना 
अंतःकरण आदि रूपसे पहले ठहरे ही कहाँसे ? चेतन कमं-संलग्नताका मनन करनेके लिये जो आलंबन 
लेता है, उसे अतःकरण कहते हैं। थदि चेतन उसका मनन न करे तो कुछ उस संलग्ततामे मनन करनेका 
धमं नही है; वह तो मात्र जड हैं। चेतन चेतनकी प्रेरणासे उसका आलंबन लेकर कुछ ग्रहण करता हैं, 
जिससे उसमे कतृ त्वका आरोप होता हे; परंतु मुख्यत वह चेतन कमका कर्ता है। 

यहाँ यदि आप बेंदात आदि दृष्टिसे विचार करेंगे तो हमारे ये वाक्य आपको अ्रातिगत पुरुषके 
कहे हुए लगेंगे । परंतु अब जो प्रकार कहा है, उसे समझनेसे आपको उन वाक्योकी यथाथंता माछूम होगी 
और श्रांतिगतता भासित नहीं होगी । 

यदि किसी भी प्रकारसे आत्माका कमंकतृत्व न हो तो किसी भी प्रकारसे उसका भोक्तृत्व भी 
सिद्ध नही होता, और जब ऐसा ही हो तो फिर उसको किसी भी प्रकारके दु खोका सम्भव ही नही होता । 
जब आत्माको किसी भी प्रकारके दु.खोका सम्भव ही न होता हो तो फिर वेदात आदि शास्त्र सब दु.खोके 
क्षयके जिस मार्गंका उपदेश करते हैं वे किसलिये उपदेश करते है ? 'जब तक आत्मज्ञान नही होता तब 
तक दुःखकी आत्यतिक निवृत्ति नही होती' ऐसा बेदांत आदि कहते है, वह यदि दुःख ही न हो तो उसकी 
निवृत्तिका उपाय किसलिये कहना चाहिये ? और कतृ त्व न हो, तो दु.खका भोकतृत्व कहाँसे हो ? ऐसा 
विचार करनेसे कर्मका कतृ त्व सिद्ध होता है। 

अब यहाँ एक प्रइन होने योग्य है और आपने भी वह प्रइन किया है कि “यदि आत्माकों कर्मका 
कतुंत्व मार्नें तब तो आत्माका वह धर्म सिद्ध होता है, और जो जिसका धरम हो उसका कभी भी उच्छेद 
होना योग्य नही है; भर्थात्‌ उससे सवंधा भिन्‍न हो सकने योग्य नही है, जेसे अग्निकी उष्णता अथवा 
प्रकाश वेसे ।! इस तरह यदि कर्मका कतृत्व आत्माका धमं सिद्ध हो तो उसका नाश नही हो सकता । 

उत्तर--सव्व प्रमाणांशका स्वीकार किये बिना ऐसा सिद्ध होता है; परंतु जो विचारवान हो वह 
किसी एक प्रमाणाशका स्वीकार कर दूसरे प्रमाणाशका नाश नहीं करता । “उस जीवको कमंका कतृत्व 
न हो', अथवा 'हो तो वह प्रतीत होने योग्य नही है।” इत्यादि किये गये प्रश्नोंके उत्तरमे जीवका क्मंकतुत्व 
बताया है । कमंका कतृत्व हो तो वह दूर ही नहीं होता, ऐसा कुछ सिद्धात समझना योग्य नही है, 
क्योंकि जिस किसी भी वस्तुका ग्रहण किया हो वह छोड़ी जा सकतो है अर्थात्‌ उसका त्याग हो सकता है; 
क्योकि ग्रहण की हुई वस्तुसे ग्रहण करनेवार्ली वस्तुका सबंथा एकत्व केसे हो सकता है ” इसलिये जोवसे 
ग्रहण किये हुए ऐसे जो द्रन्‍्य-कर्म, उनका जीव त्याग करे तो हो सकने योग्य है, क्योंकि वे उसे सहकारी 
स्वभावसे हैं, सहज स्वभावसे नहीं। ओर उस कमको मैंने आपको अनादि-अ्रम कहा है, अर्थात्‌ उस 
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कमका कतृत्व अज्ञानसे प्रतिपादित किया है, इससे भी वह निवृत्त होने योग्य है, ऐसा साथमें समझना 
योग्य है । जो जो भ्रम होता है वह वह वस्तुकी विपरीत स्थितिकी मान्यतारूप होता है, और इससे वह 
दूर होने योग्य है, जेसे मृगजलमेसे जलबुद्धि | कहनेका हेतु यह है कि यदि अज्ञानसे भी आत्माको कतृत्व 
न हो तब तो कुछ उपदेश आदिका श्रवण, विचार, ज्ञान आदि समझनेका कोई हेतु नहीं रहता | अब यहाँ 
जीवका परमार्थसे जो कतृ त्व है उसे कहते है। (७७) 
चेतन जो निज भानसां, कर्ता आप स्वभाव 
बरतें नहि निज भागमां, कर्ता क्म-प्रभाव ॥७८॥ 

आत्मा यदि अपने शुद्ध चेतन्‍्य आदि स्वभावमे रहे तो वह अपने उसी स्वभावका कर्ता है, अर्थात्‌ 
उसी स्वरूपमे परिणमित है, और जब वह शुद्ध चेतन्य आदि स्वभावके भानमे न रहता हो तब कमं- 
भावका कर्ता है ॥७८॥ 

अपने स्वरूपके भानमे आत्मा अपने स्वभावका अर्थात्‌ चेतन्ब आदि स्वभावका ही कर्ता है, अन्य 
किसी भी कर्म आदिका कर्ता नही है; और जब आत्मा अपने स्वरूपके भानमें नही रहता तब कमके 
प्रभावका कर्ता कहा है| 

परमाथंसे तो जीव निष्क्रिय है, ऐसा वेंदात आदिका निरूपण है, और जिन-प्रवचनमें भो सिद्ध 
अर्थात्‌ शुद्ध आत्माकी निष्कियता है, ऐसा निरूपण किया है। फिर भी हमने आत्माको, शुद्ध अवस्थामे 
कर्ता होनेसे सक्रिय कहा, ऐसा सदेह यहाँ होने योग्य है, उस संदेहको इस प्रकार शात करना योग्य है-- 
शुद्धात्मा परयोगका, परभावका और विभावका वहाँ कर्ता नहीं है, इसलिये निष्क्रिय कहना योग्य है; 
परन्तु चंतन्‍्य आदि स्वभावका भी आत्मा कर्ता नही है, ऐसा यदि कहे तब तो फिर उसका उुछ भी 
स्वरूप नही रहता । शुद्धात्माको योगक्रिया न होनेसे वह निष्किय है, परल्तु स्वाभाविक चैतन्य आदि 
स्वभावरूप क्रिया होनेसे वह सक्रिय है। चेतन्यात्मता आत्माको स्वाभाविक होनेसे उसमे आत्माका परिण- 
मन होना एकात्मरूपसे ही है, और इसलिये परमार्थनयसे सक्रिय ऐसा विशेषण वहाँ भी आत्माको नही दिया 
जा सकता । निजस्वभावमे परिणमनरूप सक्रियतासे निजस्वभावका कतृत्व शुद्धात्माको है, इसलिये 
सव॑था शुद्ध स्वधर्म होनेसे एकात्मरूपसे परिणमित होता है, इससे निष्क्रिय कहते हुए भी दोष नहीं है । 
जिस विचारसे सक्रियता, निष्क्रियता निरूपित की है, उस विचारके परमार्थको ग्रहण करके सक्रियता, 
निष्क्रियता कहते हुए कोई दोष नही है । (७८) 





शका--शिष्य उबाच 
[ जोब कर्मका भोक्‍ता नही है ऐसा शिष्य कहता है :-- ] 
जोब कर्म कर्ता कहो, पण भोक्ता नहिं सोय। 
शुं समजे जड कर्म के, फब्ठ परिणामों होय ? ॥७९॥ 
जीवको कमंका कर्ता कहे तो भी उस कमंका भोक्ता जीव नही ठहरता; बयोंकि जडकमम कया समझे 
कि वह फल देनेमें परिणामी हो ? अर्थात्‌ फलदाता हो सके ” ॥७९॥ 
फलछवाता ईइवर गण्ये, भोक्ताप्णं सधाय | 
एम कहां ईइ्वरतणुं, ईशवरपणं ज जाय ॥८०॥ 
फलदाता ईहवरको मानें तो जीवका भोक्तृत्व सिद्ध किया जा सकता है, अर्थात्‌ जीवको ईइवर कमे 
भोगवाये, इससे जीव कर्मका भोक्ता सिद्ध होता है परन्तु दुसरेको फल देने आदिकी प्रवृत्तिवाला ईएवर 
सातें तो उसकी ईएवरता ही नहीं रहती, ऐसा भी फिर विरोध आता है ।८०॥ 
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'इंबबर सिद्ध हुए बिना अर्थात्‌ कर्मफलदातृत्व आदि किसी भी ईश्वरके सिद्ध हुए बिना जगतकौ 
व्यवस्था रहना सम्भव नहीं है”, ऐसे अभिप्रायके विषयमे निम्नलिखित विचारणीय है :-- आक 

यदि कर्मके फलकों ईश्वर देता है, ऐसा मानें तो इसमे ईश्वरकी ईश्वरता ही नहीं रहती, क्योंकि 
दुसरेको फल देने आदिके प्रपचमे प्रवृत्ति करते हुए ईब्वरको देह आदि अनेक प्रकारका संग होना संभव है 
और इससे यथार्थ शुद्धताका भग होता है। मुक्त जीव जेसे निष्क्रिय है अर्थात्‌ परभाव आदिका कर्ता नही 
है; यदि परभाव आदिका कर्ता हो तब तो संसारकी प्राप्ति होती है, वैसे ही ईद्वर भी दूसरेको फल 
देनेरूप आदि क्रियामें प्रवृत्ति करे तो उसे भी परभाव आदिके कतुंत्वका प्रसंग आता है, और मुक्त जीवकी 
अपेक्षा उसका न्यूनत्व ठहरता है, इससे तो उसकी ईश्वरताका ही उच्छेद करने जेसी स्थिति होती है। 

फिर जोव और ईश्वरका स्वभावमेद मानते हुए भी अनेक दोषोका संभव है। दोनोको यदि 
चेतन्यस्वभाव माने तो दोनो समान धर्मंके कर्ता हुए; उसमे ईश्वर जगत आदिकी रचना करे अथवा कर्मंका 
फल देनेरूप कार्य करे और मुक्त गिना जाये, और जीव एक मात्र देह आदि सृष्टिकी रचना करे, और 
अपने कर्मोंका फल पानेके लिये ईहवराश्रय ग्रहण करे, तथा बंधनमे माना जाये, यह बात यथार्थ मालूम 
नहीं होती । ऐसी विषमता केसे सभवित हो ? 

फिर जीवकी अपेक्षा ईद्वरकी सामथ्य विशेष मानें तो भी विरोध आता है। ईश्वरको शुद्ध 
चैतन्यस्वरूप मानें तो शुद्ध चेतन्‍्य ऐसे मुक्तजीवमे और उसमे भेद नही आना चाहिये, और ईइवरसे कर्मका 
फल देने आदिके कार्य नही होने चाहिये, अथवा मुक्त जीवसे भी वे काये होने चाहिये। और यदि ईदवरकों 
अशुद्ध चेतन्थस्वरूप मानें तो तो ससारी जीवो जेसी उसकी स्थिति ठहरे, वहाँ फिर सर्वज्ञ आदि गुणोका 
संभव कहांसे हो ? अथवा देहधारी सवेज्ञकी भाँति उसे 'देहधारी स्वंज्ञ ईव्वर' मानें तो भी सब कर्म- 
फलदातृत्वरूप “विशेष स्वभाव! ईश्वरमे किस गुणके कारण मानना योग्य हो ? और देह तो नष्ट होने 
योग्य है, इससे ईश्वरकी भी देह नष्ट हो जाये, ओर वह मुक्त होनेपर कमंफलदातृत्व न रहे, इत्यादि अनेक 
प्रकारसे ईश्वरको कमंफलदातृत्व कहते हुए दोष आते है, और ईष्वरको वेसे स्वरूपसें मानते हुए उसकी 
ईश्वरताका उत्थापन करनेके समान होता है | (८०) 

ईदवर सिद्ध थया बिना, जगत नियम नहि होय । 
पछी शुभाशुम कमेनां, भोग्यस्थान नहि कोय ॥८१॥ 

वेसा फलदाता ईश्वर सिद्ध नहीं होता इससे जगतका कोई नियम भी नहीं रहता, और शुभाशुभ 

कम भोगनेका कोई स्थान भी नहीं ठहरता, अतः जीवको कमंका भोवतृत्व कहाँ रहा ? ॥८१॥ 





समाधान---सदुगुरु उवाच 
जिवको अपने किये हुए कर्मोका भोक्‍्तुत्व है इस प्रकार सदुगुरु समाषान करते हैं :---] 


भावकर्स निम कल्पना, माटे चेतनरूप । 
जीवबोयंनी स्फुरणा, प्रहण करे जड़घूप ७८२॥ 
जीवको अपने स्वरूपकी अआंति है वह भावकमं है, इसलिये चेतनरूप है, और उस भअआतिका 
अनुयायी होकर जीव-वोर्य स्फुरित होता है, इससे जड द्रव्य-कर्मकी वर्गंणाको वह ग्रहण करता है ॥८२॥ 
कर्म जड है तो वह क्या समझे कि इस जीवको इस तरह मुझे फल देना है, अथवा उस स्वरूपसे 
परिणमन करना है ? इसलिये जीव कमंका भोक्ता होना सम्भव नहीं है. इस आह्यंकाका समाधान निम्त- 
लिखितसे होगा :-- 
जीव अपने स्वरूपके अज्ञानसे कमंका कर्ता है। वह अज्ञान चेतनरूप है, अर्थात्‌ जीवकी अपनी 
कल्पना है, और उस कल्पनाका अनुसरण करके उसके वीय॑स्वभावकी स्फूर्ति होती है, अथवा उसकी 


१९ थाँ बर्थ ध्५७ 


सामर्थ्य तदनुयायीरूपसे परिणमित होती है, और इससे जडकी धूप अर्थात्‌ द्रव्य-कमंरूप पुद्गलकी वर्गेणा- 
को वह ग्रहण करता है। (८२) 
सुधा ' समजे नहों, जोब खाय फक थाय। 
एम शुभाशुभ कसंनू, भोक्ताषण. जणाय धटरा। 
विष और अमृत स्वयं नही जानते कि हमे इस जीवको फल देना है, तो भी जो जीव उन्हे खाता 
है उसे वह फल होता है; इसी प्रकार शुभाशुभ कर्म ऐसा नही जानते कि इस जीवको यह फल देना है, तो 
भी उन्हे ग्रहण करनेवाला जीव विष-अमृतके परिणामकी तरह फल पाता है ॥|८३॥ 
विष और अमृत स्वय ऐसा नही समझते कि हमे खानेवालेकी मृत्यु और दीर्घायु होतो है, परन्तु 
जैसे उन्हे ग्रहण करनेवालेके प्रति स्वभावत उनका परिणमन होता है, वेसे जीवमे शुभाशुभ कर्म भी परि- 
णमित होते हैं, और उसका फल प्राप्त होता है, इस तरह जीवका कमंभोक्‍तुत्व समझमे आता है। (८३) 
एक रांक ने एक नुप, ए आदि जे भेद। 
कारण विना न कार्य ते, तेज शुभाशुभ वेच्च ॥८४॥ 
एक रंक है और एक राजा है, 'ए आदि' (इत्यादि) शब्दसे नीचता, उच्चता, कुरूपता, सुरूपता 
ऐसी बहुतसी विचित्रताएँ है, और ऐसा जो भेद रहता है अर्थात्‌ सबमे समानता नहीं है, यही शुभाशुभ 
कमका भोकक्‍तृत्व है, ऐसा सिद्ध करता है, क्योंकि कारणके बिना कार्यकी उत्पत्ति नही होती ॥८४॥ 
उस शुभाशुभ कमंका फल न होता हो, तो एक रंक और एक राजा, इत्यादि जो भेद है वे न होने 
चाहिये, क्योकि जीवत्व समान है, तथा मनुष्यत्व समान है, तो सबको सुख अथवा दुःख भी समान होना 
चाहिये, जिसके बदले ऐसी विचित्रता मालूम होती है, यही शुभाशुभ कर्से उत्पन्न हुआ भेद है; क्योंकि 
कारणके बिना कार्यंकी उत्पत्ति नही होती । इस तरह शुभ और अशुभ कर्म भोगे जाते हैं। (८४) 
फल्वाता ईश्वरतणी, एमाँ नथी  जरूर। 
कर्म स्वभावे परिणमे, थाय भोगयी दूर ॥८५॥ 
इसमे फलदाता ईश्वरको कुछ जरूरत नही है। विष और अमृतकी भाँति छुभाशुभ कम स्वभावसे 
परिणमित होते है, और निःसत्त्व होने पर विष और अमृत फल देनेसे जैसे निवृत्त होते है, वेसे शुभाशुभ 
कर्मको भोगनेसे वे निःसत्त्व होनेपर निवृत्त हो जाते हैं ॥८५॥ 
विष विषरूपसे परिणमित होता है और अमृत अमृतरूपसे परिणमित होता है, उसी तरह अशुभ 
कम अशुभरूपसे परिणमित होता है और शुभ कम शुभरूपसे परिणमित होता है। इसलिये जीव जिस 
जिस प्रकारके अध्यवसायसे कर्मको ग्रहण करता है, उस उस प्रकारके विषाकरूपसे कम परिणमित होता है 
और जैसे विष तथा अमृत परिणामी हो जानेपर निःसत्त्व हो/जाते है, वेसे भोगसे वे कम दूर होते हैं। (८५) 
ते ते भोग्य विशेषनां, स्थानक द्रव्य स्वभाव। 
गहन वात छे शिष्य आ, कहो संक्षेप साव॥८६॥ 
उत्कृष्ट शुभ अध्यवसाय उत्कृष्ट शुभगति है, और उत्कृष्ट अशुभ अध्यवसाय उत्कृष्ट अशुभगति है, 
शुभाशुभ अध्यवसाय मिश्र गति है, और वह जीवपरिणाम ही मुख्यतः तो गति है। तथापि उत्कृष्ट शुभ 
द्रव्यका ऊध्वंगमन, उत्कृष्ट अशुभ द्रव्यका अधोगमन, शुभाशुभकी मध्यस्थिति, ऐसा द्रव्यका विशेष स्वभाव 
है। और इत्यादि हेतुओसे वे वे भोगस्थान होने योग्य हैं। है शिष्य ! जड-चेतनके स्वभाव, संयोग आदि 
सुक्ष्म स्वरूपका यहाँ बहुतता विचार समा जाता है, इसलिये यह बात गहन है, तो भी उसे एकदम 
संक्षेपमें कहा है ॥८९॥ 
तथा, यदि ईश्वर कमंफलदाता न हो अथवा उसे जगतकर्ता न मानें तो कम भोगनेके विशेष स्थान 
अर्थात्‌ नरक आदि गति-स्थान कहांसे हों, क्योकि उसमे तो ईश्वरके कतृत्वकोी आवध्यकता है, ऐसी 
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आशंका भी करने योग्य नही है; क्योकि मुख्यतः तो उत्कृष्ट शुभ अध्यवसाय वही उत्कृष्ट देवलोक है, और 
उत्कृष्ट अध्युभ अध्यवसाय वही उत्कृष्ट नरक है, शुभाशुभ अध्यवसाय मनुष्यतियच आदि गतियाँ हैं, और 
स्थानविशेष अर्थात्‌ ऊध्यंछोकमे देवगति इत्यादि भेद हैं। जीवसमूहके कमंद्रव्यके भी वे परिणामविशेष हैं 
अर्थात्‌ वे सब गतियाँ जीवके कमंके विशेष परिणामादिरूप हैं । 

यह बात अति गहन है। क्योकि अचित्य जीव-वीय॑, अचित्य पुद्गल-सामथ्यं, इनके संयोगविशेषसे 
लोकका परिणमन होता है। उसका विचार करनेके लिये उसे अधिक विस्तारसे कहना चाहिये । परंतु 
यहाँ तो मुख्यतः आत्मा कमंका भोकता है इतना लक्ष्य करानेका आशय होनेसे अत्यंत संक्षेपसे यह प्रसंग 
कहा है। (८६) 





हका--छिष्य उवात 
[जीवका उस कमंसे मोक्ष नही है ऐसा शिष्य कहता है .--] 
कर्ता भोक्ता जीव हो, पण तेनो नहिं मोक्ष । 
बोत्यो काझे अनंत पण, वर्तमान छे दोष ॥८७॥ 
जीव कर्ता और भोक्ता हो, परंतु इससे उसका मोक्ष होना संभव नही है; क्योंकि अनत काल बीत 
जानेपर भी कर्म करनेरूप दोष आज भी उसमे वतंमान ही है ॥<७»॥ 
शुभ करे फल भोगवे, देवादि गति सांय। 
अशुभ करे नरकादि फव्ठ, कर्म रहित न क्यांय ७८८४ 
शुभ कर्म करे तो उससे देवादि गतिमे उसका शुभ फल भोगता है और अशुभ कम करे तो 
नरकादि गतिमें उसका अशुभ फल भोगता है; परंतु जीव कमंरहित कही भी नहीं हो सकता ॥८<॥ 


समाघान---सदुगु रु उबाच 
[उस कर्मसे जीवका मोद्षा हों सकता है ऐसा सद्गुरु समाधान करते है :--] 
जेम शुभाशुभ कसंपद, जाण्यां सफल प्रमाण। 
तेंम निवुत्ति सफब्यता, सादे सोक्ष सुजाण ॥८९०७ 
जिस तरह तूने शुभाशुभ कर्म उस जीवके करनेसे होते हुए जाने, और उससे उसका भोक्तृत्व 
जाना, उसी तरह कर्म नही करनेसे अथवा उस कमंकी निवृत्ति करनेसे वह निवृत्ति भो होना योग्य है, 
इसलिये उस निवृत्तिकी भी सफलता है; अर्थात्‌ जिस तरह वे शुभाशुभ कम निष्फल नही जाते उसी तरह 
उनकी निवृत्ति भी निष्फल जाना योग्य नही है; इसलिये बह निवृत्तिरूप मोक्ष है ऐसा हे विचक्षण ! तू 
विचार कर ॥|८९॥ 
बोत्यो काछझ अनंत ते, कर्म शुभाशुभ भाव। 
तेह शुभाशुभ छेंदतां, ऊपजे मोक्ष स्वभाव ॥९०ण। 
कमंसहित अनंतकाल बीता, वह तो उस शुभाशुभ कमके प्रति जीवकी आसक्तिके कारण बीता, परंतु 
उसके प्रति उदासीन होनेसे उस कमंफलका छेदन होता है, और उससे मोक्षस्वभाव प्रगट होता है ॥५०॥ 
देहादिक संयोगनों, आत्यंतिक वियोग। 
सिद्ध मोक्ष दाइवत पदे, निज अनंत सुखभोग ॥९१॥ 
देहादि संयोगका अनुक्रमसे वियोग तो हुआ करता है, परंतु उनका फिरसे ग्रहण न हो इस तरह 
गा जाय, तो सिद्धस्वरूप मोक्षस्वभाव प्रगट होता है, और शाइवतपदमसें अनंत आात्मानंद भोगा 
जाता है ॥९१॥ 
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हाका--क्षिष्य उवाच 
[मोक्षका उपाय नही है ऐसा शिष्य कहता है :--] 
होय कदापि मोक्षपद, नहि अविरोध उपाय। 
कर्मो कार अनंतनां, शाथों छेद्यां जाय ? ॥९२॥ 
मोक्षदद कदाचित्‌ हो तो भी वह प्राप्त होनेका कोई अविरोधी अर्थात्‌ यथातथ्य प्रतीत हो ऐसा 
उपाय मालूम नहीं होता; क्योकि अनंतकालके कर्म हैं, उनका ऐसी अल्पायुवाली मनुष्यदेहसे छेदन केसे 
किया जाये ? ॥९२॥ 
अथवा मत दर्शन घणां, कहे उपाय अनेक । 
सेसां सत साचो कयो, बने न एह विदेक ॥९३७ 
अथवा कदाचित्‌ मतुष्यदेहकी अल्पायु आदिकी शका छोड़ दें, तो भी मत और दर्शन बहुतसे हैं, 
और वे मोक्षके अनेक उपाय कहते हैं, अर्थात्‌ कोई कुछ कहता है और कोई कुछ कहता है उनमे कौनसा 
मत सच्चा है, यह विवेक नही हो सकता ॥९३॥ 
कई जातिमां मोक्ष छे, कया वेषमां सोक्ष। 
एनो निश्चय ना बने, घणा भेद ए दोष ॥९०४॥ 
ब्राह्मण आदि किस जातिमें मोक्ष है, अथवा किस वेषमे मोक्ष है, इसका निएचय भी नही हो सकने 
जैसा है, क्योंकि वेसे अनेक भेद हैं, और इस दोषसे भी मोक्षका उपाय प्राप्त होने योग्य दिखायी नहीं 
देता ॥९४)॥ 
तेथी एम जणाय छे, सब न मोक्ष उपाय। 
जीवादि जाण्या तणो, ज्ञो उपकार ज थाय ? ॥९५॥ 
इससे ऐसा लगता है कि मोक्षका उपाय प्राप्त नही हो सकता, इसलिये जीव आदिका स्वरूप 
जाननेसे भी क्‍या उपकार हो ? अर्थात्‌ जिस पदके लिये जानना चाहिये उस पदका उपाय प्राप्त होना 
अशक्य दिखायी देता है ॥९५॥ 
पांचे उत्तरयों थयु, ससाधान सर्वांग । 
समजुं मोक्ष उपाय तो, उदय उदय सवृभाग्य ॥९६॥ 
आपने जो पाँचों उत्तर कहे है, उनसे मेरी शकाओका सर्वांग अर्थात्‌ सबंधा समाधान हुआा है, 
परंतु यदि में मोक्षका उपाय समझ तो सदभाग्यका उदय-उदय हो। यहाँ 'उदय' 'उदय' शब्द दो बार 
कहा है, वह पाँच उत्तरोंके समाधानसे हुई मोक्षपदकी जिज्ञासाकी तीव्रता प्रदर्शित करता है ॥९६॥ 





समाधान-सदुगुरु उवाच 
[मोक्षका उपाय है ऐसा स दुगुरु समाधान करते हैं .--] 
पांचे उत्तनी थई, आत्मा विधे प्रतीत । 
थाशे सोक्षोपायनी, सहज प्रतीत ए रीत ॥९७॥ 
जिस तरह तेरे आत्मामें पाँचो उत्तरोंकी प्रतीति हुई है, उसी तरह तुझे मोक्षके उपायकी भी सहज 

में प्रतीति होगी। यहाँ 'होगी' और 'सहज' ये दो शब्द सदगुरुने कहे है, वे यह बतानेके लिये कहे हैं कि 
जिसे पांच पदोंकी शंका निवृत्त हो गयी है उसके लिये मोक्षोपाय समझना कुछ कठिन ही नहीं है, तथा 
शिष्यकी विशेष जिज्ञासावुत्ति जानकर उसे अवध्य भोक्षोपाय परिणमित होगा, ऐसा भासित होनेसे 
( वे शब्द ) कहे हैं; ऐसा सदगुरुके बबनका आशय है ॥९८॥ 
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कर्मंभाव अज्ञान छे, मोदाभाव निजवास । 
अंधकार अज्ञान सम, नाणशे ज्ञानप्रकाद ॥९८॥ 
जो कमंभाव है वह जीवका अज्ञान है और जो मोक्षभाव है वह जीवकी अपने स्वरूपमे स्थिति 
होना है। अज्ञानका स्वभाव अंधकार जैसा है। इसलिये जैसे प्रकाश होते ही बहुतसे कालका अधकार होने- 
पर भी वह नष्ट हो जाता है, वैसे ज्ञानका प्रकाश होते ही अज्ञान भी नष्ट हो जाता है ॥९८॥ 
जे जे कारण बंधनां, तेह बंधनो पंथ। 
ते कारण छेदक वबशा, सोक्षपंथ भवअंत ॥९०७ 
जो जो कमंबंधके कारण हैं, वे वे क्ंबंधके मार्ग हैं, और उन कारणोंका छेदन करनेवाली जो 
दक्शा है वह मोक्षका मार्ग है, भवका अंत है ॥९९॥ 
राग, हेष, अज्ञान ए, सुल्य कममनों ग्रंथ । 
थाय निवत्ति जेहयी, ते ज सोक्षनो पंय ॥१००॥ 
राग, द्वेष और अज्ञान इनका एकत्व कमंकी मुख्य गाँठ है, अर्थात्‌ इनके बिना कर्मका बंध नही 
होता; जिससे उनकी निवृत्ति हो, वहो मोक्षका मार्ग है ॥१००॥ 
अत्सा सत्‌ चेतस्यसय, सर्वाभास रहित। 
जेयथो केवव्ठ पामिये, मोक्षपंय ते रोत ॥१०१७ 
'सत्‌” अर्थात्‌ 'अविनाशी', और 'चेतन्यमय' अर्थात्‌ 'सर्वभावको प्रकाशित करनेरूप स्वभावमय', 
अन्य सर्व विभाव ओर देहादि संयोगके आभाससे रहित ऐसा”, किवल' अर्थात्‌ 'शुद्ध आत्मा' प्राप्त करें 
इस प्रकार प्रवृत्ति की जाये वह मोक्षमार्ग है ॥१०१॥ 
कर्म अनंत प्रकारतां, तेमां मुख्ये आठ। 
तेमां मुख्ये मोहनीय, हणाय ते कहूँ पाठ ॥१०२॥ 
कर्म अनंत प्रकारके हैं, परन्तु उनके ज्ञानावरण आदि मुख्य आठ भेद होते है। उनमे भी 
मुख्य मोहनीय कम है। उस मोहनीय कमंका नाश जिस प्रकार किया जाये, उसका: ध्ाठ कहता हूँ ।।१०२॥ 


कर्स मोहनीय भेद वे, वर्दषात चारिन्न नास । 
हणे बोध बोतरागता, अचूक उपाय आम ॥१०३॥ 
उस मोहनीय कमंके दो भेद हैं--एक 'दर्शनमोहनोय' अर्थात्‌ 'परमाथ्थमे अपरमार्थबुद्धि और अपर- 
मार्थमे परमाथेबुद्धिरूप', दूसरा चारित्रमोहनीय', 'तथारूप परमार्थको परमार्थ जानकर आत्मस्वभावमे 
जो स्थिरता हो, उस स्थिरताके रोधक पूर्वंसस्काररूप कषाय ओर नोकषाय', यह चारित्रमोहनीय है । 
आत्मबोध दर्शनमोहनीयका और वीतरागता चारित्रमोहनीयका नाश करते है । इस तरह वे उसके 
अचूक उपाय है, क्योंकि सिथ्याबोध दर्शनमोहनीय है, उसका प्रतिपक्ष सत्यात्मबोध है। और चारित्रमोहनीय 
रागादिक परिणामरूप है, उसका प्रतिपक्ष वीतरागभाव है । अर्थात्‌ जिस तरह प्रकाश होनेसे अधकारका 
ताश होता है, वह उसका अचूक उपाय है; उसी तरह बोध और वीतरागता दर्शनमोहनीय और 
चारित्रमोहनीयरूप अधका रको दूर करनेमे प्रकाशस्वरूप हैं, इसलिये वे उसके अचूक उपाय हैं ॥१०३॥ 
कर्मंबंध क्रोधावियो, हणे क्षमादिक तेह। 
प्रत्यक्ष अनुभव सर्वने, एमां शो संदेह ? ॥१०४॥ 
क्रोधादि भावसे कमबंत्र होता है, और क्षमादि भावसे उसका नाश होता है, अर्थात्‌ क्षमा रखनेसे 
क्रोध रोका जा सकता है, सरलतासे माया रोकी जा सकती है, सतोषसे छोभ रोका जा सकता है, इसी 
तरह रति, भरति आदिके प्रतिपक्षसे वे वे दोष रोके जा सकते है, यही कमंबंधका निरोध है; और कही 
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उसकी निवृत्ति है। तथा इस बातका सबको प्रत्यक्ष अनुभव है अथवा सभी इसका प्रत्यक्ष अनुभव भी कर 
सकते हैं | क्रोधादि रोकनेसे रुकते हैं, ओर जो कर्मंबंधको रोकता है, बहु अकमंदशाका मार्ग है। यह मार्ग 
परलोकमें नहीं, परंतु यहीं अनुभवमे आता है, तो फिर इसमें संदेह क्या करना ? ॥१०४॥ 
छोडो मत दर्शन तणो, आग्रह तेम विकल्प । 
कहो मार्ग आ साधदो, जन्म तेहना अल्प ॥१०५॥ 
यह मेरा मत है, इसलिये मुझे इससे चिपटा ही रहना चाहिये; अथवा यह मेरा दर्शन है, इसलिये 
बाहे जेसे मुझे उसे सिद्ध करना चाहिये, ऐसे आग्रह अथवा ऐसे विकल्पकों छोड़कर, यह जो मागं कहा है 
इसका जो साधन करेगा, उसके अल्प जन्म समझना । 
यहाँ 'जन्म' शब्दका बहुवचनमे प्रयोग किया है, वह इतना ही बतानेके लिये कि कवचित्‌ वे 
साधन अधूरे रहे हों उससे, अथवा जघन्य या मध्यम परिणामकी धारासे आराधित हुए हों, उससे सवे 
कर्मोंका क्षय न हो सकनेसे दूसरा जन्म होना संभव है; परंतु वे बहुत नहीं, बहुत ही अल्प । 'समकित 
आनेके पश्चात्‌ यदि जीव उसका बमन न करे तो अधिकसे अधिक पंद्रह भव होते हैं', ऐसा जिनेद्वरने 
कहा है, और जो उत्कृष्टतासे उसका आराधन करे उसका उसी भवमे भी मोक्ष होता है'; यहाँ इस 
बातका विरोध नही है ॥१०५॥ 
घटपदतां घट्प्रवन तें, पुछथां करो विचार । 
ते पढ़नी सर्वांगता, मोक्षमार्ग निर्धार ॥१०६॥ 
हे शिष्य ! तूने छ पदोंके छ प्रइन विचार कर पूछे है, ओर उन पदोंकी सर्वागतामे मोक्षमार्ग है, 
ऐसा निएचय कर । अर्थात्‌ उसमेंसे किसी भी पदका एकान्तसे या अविचारसे उत्थापन करनेसे मोक्षमार्गं 
सिद्ध नही होता ॥१०६॥ 
जाति, वेषनो भेद नहिं, कह्ो सा जो होय । 
साधे ते मुक्ति लहे, एमां भेद ने कोय ॥१०७॥ 
जो मोक्षका मार्ग कहा है, वह हो तो चाहे जिस जाति या वेषसे मीक्ष होता है, इसमे कोई भेद 
नही है। जो साधन करे वह मुक्तिपद पाता है; और उस मोक्षमे भी अन्य किसी प्रकारके ऊच, नीच आदि 
भेद नही हैं, अथवा ये जो वचन कहे हैं उनमे कोई दूसरा भेद या अंतर नहीं है ॥१०७॥ 
कथायनो उपधांतता, मात्र सोक्ष असिलाष ॥ 
भवे खेद अंतर वया, ते कहीए जिज्लास ॥१०८॥ 
क्रोध आदि कषाय जिसके पतले पड़ गये हैं, जिसके आत्मामें मात्र मोक्ष पानेके सिवाय अन्य कोई 
इच्छा नही है, और संसारके भोगके प्रति उदासीनता रहती है, तथा अंतरमें प्राणियों पर दया रहती है, 
उस जीवको मोक्षमार्गका जिज्ञासु कहते हैं, अर्थात्‌ उसे मार्ग प्राप्त करनेके योग्य कहते हैं ॥१०८।। 
जिशासु जोवने, याय सवृगुरबोध 
तो पामे समकितते, वर्ते अंतरक्षोध ॥१००९॥ 
उस जिज्ञासु जीवको यदि सद्गुरुका उपदेश प्राप्त हो जाये तो वह समकितको प्राप्त होता है, और 
अंतरकी शोधमे रहता है ॥१०९॥ 
मत वर्शन आग्रह तजी, वबर्ते 
समकित ते, जेसां मेव त पक्ष ॥११०॥ 
मत और दर्शनका आग्रह छोड़कर जो सद्गुरुके लक्ष्यमे प्रवृत्त होता है, वह शुद्ध समकित पाता है 
कि जिसमें भेद तथा पक्ष नहीं है ॥११०॥ 
9१ 
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बलें निज स्वभावतो, अनुभव लक्ष प्रतोत । 
वत्ति वहे निजभावमां, परमार्थे समकतित ॥१११॥ 
जहाँ आत्मस्वभावका अनुभव, लक्ष्य, ओर प्रतीति रहती है, तथा वृत्ति आत्माके स्वभावमें बहती 
है, वहाँ परमार्थसे समकित है ॥१११॥ 
वर्धलान समकित थई, टाल सिध्याभास। 
उदय थाय चारिज्ञनों, वोतरागषद वास ॥११२७ 
वह समकित, बढती हुई धारासे हास्य, शोक आदिसे जो कुछ आत्मामे मिथ्याभास भासित हुआ 
है, उसे दूर करता है, और स्वभाव समाधिरूप चारित्रका उदय होता है, जिससे सव॑ रागद्वेषके क्षयरूप 
वीतरागपदमे स्थिति होती है ॥११२॥ 
केवठ निजस्वभावनुं, अखंड बतें शान। 
कहीए केवव्शशान ते, देह,छतां निर्वाण ॥११३॥ 
जहाँ सं आभाससे रहित आत्मस्वभावका अखड अर्थात्‌ कभी भी खंड़ित न हो, मंद न हो, नष्ट 
न हो ऐसा ज्ञान रहे, उसे केवलज्ञान कहते है; जिस केवलज्ञानको पानेसे उत्कृष्ट जीवन्मुक्तदशारूप निर्वाण, 
देहके रहते हुए भी यहीं अनुमवमे आता है ॥११३॥ 
कोटि वर्षेनं स्वप्न पण, जाप्रत थतां शमाय । 
तेम विभाव अनादिनो, ज्ञान थतां दूर थाय ॥११४॥ 
करोड़ों वर्षका स्वप्न हो तो भी जाग्रत होनेपर तुरत शात हो जाता है, उसी तरह अनादिका जो 
विभाव है, वह आत्मज्ञान होनेपर दुर हो जाता है ॥११४॥॥ 
छूटे देहाध्यास तो, नहि कर्ता तुं कर्म। 
नहिं भोक्ता तु तेहनो, ए ज॑ घर्मनों सम ॥११५॥ 
हे शिष्य | देहमे जो आत्मभाव मान लिया है, और उसके कारण स्त्री, पुत्र आदि सबमे अहंता- 
ममता रहती है, वह आत्मभाव यदि आत्मामे ही माना जाये, और वह देहाध्यास भर्थात्‌ देहमे आत्मबुद्धि 
तथा आत्मामें देहबुद्धि है, वह छूट जाये, तो तू कमंका कर्ता भी नही है ओर भोक्ता भी नद्दी है; और 
यही धर्मका मर्म है ॥११५॥ 
ए ज धर्मंगो मोक्ष छे, तु छो मोक्ष स्वरूप । 
अनंस दर्शांन ज्ञान तु, अव्याबाध स्वरूप ॥११६॥ 
इसी धमंसे मोक्ष है, और तू ही मोक्षस्वरूप है, अर्थात्‌ शुद्ध आत्मपद ही मोक्ष है | तू अनंत ज्ञान 
दर्शन तथा अव्याबाध सुखस्वरूप है ॥११६॥ 
शुद्ध बुद्ध चेतन्पयघत, स्वयंज्योति सुलधाम । 
बोजं कहोए केटलु ? कर विचार तो पास ॥११७॥ 
तू देह आदि सब पदार्थोंसे भिन्न है। किसीमें आत्मद्रव्य मिलता नहीं है, कोई द्रव्य उसमें मिलता 
नही है। परमार्थसे एक द्रव्य दूसरे द्रव्यसे सदा ही भिन्न है, इसलिये तू शुद्ध है, बोधस्वरूप है, चेतन्य- 
प्रदेशात्मक है, स्वयंज्योति अर्थात्‌ कोई भी तुझे प्रकाशित नही करता है, स्वभावसे ही तू प्रकाशस्वरूप है, 
ओर अव्याबाध सुखका धाम है। ओर कितना कहें ? अथवा अधिक क्या कहें ? सक्षेपमें इतना ही कहते 
हैं कि यदि तू विचार करेगा तो उस पदको पायेगा ॥११७॥ 
निश्चय सर्वे शानोनो, आबो अन्न ससाय। 


घरी सोनता एम कही, सहजसमाधि मांय ॥११८॥ 


२९ याँ वर्ष ५६३ 


सर्व ज्ञानियोंका निश्चय यहाँ आकार समा जाता है; ऐसा कहकर सदगुरु मौन धारण कर सहज 
समाधिमें स्थित हुए, अर्थात्‌ उन्होंने वाणी योगकी प्रवृत्ति बंद कर दी ॥११८॥ 





शिष्यवबोधबीजप्राप्तिकथन 
सदगुरुना उपदेशथो, आव्यु अपूर्य भान । 
निजपद निजमांही लहां ,, दूर थयु अज्ञान ॥११९॥ 
शिष्यको सदगुरुके उपदेशसे अपूर्व॑ अर्थात्‌ पहले कभी प्राप्त नही हुआ था ऐसा भान आया, और 
उसे अपना स्वरूप अपनेमे यथातथ्य भासित हुआ; और देहात्मबुद्धिरूप अज्ञान दूर हुआ ॥११५९॥ 
भास्यु_निजस्वरूप ते, शुद्ध जेतनारूप। 
भजर, अमर, अविनाशी ने, देहातीत स्वरूप ॥१२०॥ 
अपना स्वरूप शुद्ध चेतन्यस्वरूप, अजर, क्षमर, अविनाशी और देहसे स्पष्ट भिन्न भासित 
हुआ ॥ १२०॥ 
कर्ता भोक्ता कर्मनों, विभांव वर्ते ज्यांय। 
युत्ति वही निजभावमां, थथो अकर्ता त्यांय ॥१२१॥ 
जहाँ विभाव अर्थात्‌ मिथ्यात्व है, वहाँ मुख्य नयसे कमंका कतृ त्व और भोकतृत्व है; आत्मस्वभाव 
में वृत्ति बही, उससे अकर्ता हुआ ॥१२१॥ 
अथवा निजपरिणाम जे, शुद्ध बेतनारूप। 
कर्ता भोक्‍ता तेहतो, तिथिकल्प स्वरूप 0१२२0 
अथवा आत्मपरिणाम जो शुद्ध चेतन्यस्वरूप है, उसका निविकल्परूपसे कर्ता-भोक्ता हुआ ॥१२१॥ 
मोक्ष कह्ो निजशुद्धता, ते पामे ते पंथ। 
समजाव्यो संक्षेपर्मा, सकत्ठ मार्ग निश्नेथ ॥१२३॥ 
आत्माका जो शुद्ध पद है वह मोक्ष है और जिससे वह प्राप्त किया जाये, वह उसका मार्ग है; 
श्री सदृगुरुने कृपा करके निग्रैथका सारा मार्ग समझाया ॥१२३॥। 
अहो ! अहो ! श्री सदगुर, करुणा सिधु अपार। 
आ पामर पर प्रभु कर्यो, अहहो ! अहो ! उपकार ॥१२४॥ 
अहो ! अहो ! करुणाके अपार समुद्रस्वरूप, आत्मलक्ष्मीसे मुक्त सदूगुरु, आप प्रभुने इस पामर 
जीवपर आइचयंकारक उपकार किया है ॥॥१२४॥ 
शुं प्रभु ऋरण कने धर, आत्माथी सो होत। 
ते तो प्रभुण आपियो, वतु चरणाधीन ॥१२५॥ 
मैं प्रभुके चरणोमें क्या रसूँ ? (सदगुरु तो परम निष्काम हैं, केवछ निष्काम करुणासे मात्र उपदेश- 
के दाता हैं, परंतु शिष्यने शिष्यघर्मानुसार यह्‌ वचन कहा है।) जगतमें जो जो पदार्थ हैं वे सब आत्माकी 
अपेक्षासे मूल्यहीन जेसे हैं, वह आत्मा तो जिसने दिया उसके चरणोमे में अन्य क्या रखूँ? मैं केवल 
उपचारसे इतना करनेको समथ हूँ कि में एक प्रभुके चरणोंके ही अधीन रहूँ ॥१२५॥ 
आ वेहाबि आजयी, वर्तो प्रभु आधोन। 
दास, दास हूं दास छूुं, तेह प्रभुनो दोन ॥१२६॥ 
यह देह, 'आदि' शब्दसे जो कुछ मेरा माना जाता हैं, वह आजसे सदूगुरु प्रभुके अधीन रहे। मैं 
उस प्रभुका दास हूँ, दास हूँ दीनदास हूँ ॥१२६॥ 


द्रर ओसद राजचर्मा 


घट स्थानक समजावीने, भिन्‍न बताव्यों आप। 
स्थान थकी तरवारवत्‌, ए उपकार असाप ॥१२७॥' 
छहों स्थानक समझाकर है सदगुरुदेव ! आपने देहादिसे आत्माको, जैसे म्यानसे तलवार अलूग 
निकालकर दिखाते हैं वेसे स्पष्ट भिन्न बताया। आपने ऐसा उपकार किया जिसका माप नहीं हो 
सकता ॥१२७॥ 





उपसहार 
बर्शन घटे समाय छे, आ षट्‌ स्थानक सांही । 
विचारतां विस्तारथी, संशय रहे व कांई ॥१२८॥ 
छहों दर्शन इन छः: स्थानकोमे समा जाते हैं। इनका विशेषतासे विचार करनेसे किसी भी 
प्रकारका संदाय नही रहृता ॥१२८॥ 
आत्मनञ्ञांति सम रोग नहिं, सदृगुदबेह सुजाण १ 
गुरुआज्ञा सम पष्य नहिं, ओषध विज्वार ध्यान ॥१२९०॥ 
आत्माको अपने स्वरूपका भान न होनेके समान दूसरा कोई रोग नहीं है, सदगुरुक समान उसका 
कोई सच्चा अथवा निपुण वेद्य नही है, सद्गुरुकी आज्ञामे चलनेके समान और कोई पथ्य नही है, और 
विचार तथा निदिष्यासनके समान उस रोगका कोई औषध नही है ॥१२९॥ 


जो इच्छो परमार्थ तो, करो सत्य पुरुषायं। 
भवस्थिति आदि नास रूई, छेदो नहि आत्मार्थ ॥१३०॥ 
यदि परमार्थंकी इच्छा करते हो तो सच्चा पुरुषाथं करो, और भवस्थिति आदिका नाम लेकर 
आत्माथथंका छेदन न करो ॥१३०।॥। 


निशचचयवाणी सांभव्ठी, साधन तजवां नो'य । 
मिशलय रालो लक्षमां, साथन करवां सोय ५१३१७ 
आत्मा अवध है, असग है, सिद्ध है, ऐसी निशचय-प्रधान वाणीको सुनकर साधनोंका त्याग करना 
योग्य नही है। परन्तु तथारूप निश्चयको लक्ष्ममे रखकर साधन अपनाकर उस निषचय स्वरूपको प्राप्त 


करना चाहिये ॥१३१॥ 
सय निश्चय एकांतयी, आमां नथी कहेल । 
एकांले व्यवहार नहिं, बनने साथ रहेल ॥१केश॥। 
यहाँ एकांतसे निश्चयनय नही कहा है, अथवा एकातसे व्यवहारनय नही कहा है, दोनों जहाँ जहाँ 
जिस तरह घटित होते हैं उस तरह साथ साथ रहे हुए है ॥१३२॥ 
गण्छमतनो जे कल्पना, ते नहि सदृव्यवहार । 
भान नहीं निजरूपनु, ते निश्चय नहिं सार ४१३३॥ 
१. इस आत्मसिद्धिशास्त्र' की रचना श्री सोमागभाई आदिके लिये हुई थी, यह इस अतिरिक्त गाभासे 
माल म होगा । 
श्री सुभाग्य ने श्री अचछ, आदि मुमुझ्ष काज । 
तथा भज्यहित कारणे, कह्यों बोध सुखसाज || 


भावा्थ--श्री सुसाग्य तथा श्री अचल (डुंगरसी भाई) आदि मुमुक्षुओंके छिये तथा भव्यजीबोंके हितके लिये 
यह सुखदायक -पदेहा दिया है । 


२९ वा वर्ष है 


गरच्छ-मतकी जो कल्पना है वह सदृब्यवहार नहीं है, परन्तु आश्मार्थीके रक्षणोंमें जो दशा कही है 
और मोक्षोपायमे जिश्ञासुके जो लक्षण आदि कहे हैं, वे सद्व्यवहार हैं; जिसे यहाँ तो संक्षेपमे कहा है। 
अपने स्वरूपका मान नहीं है, अर्थात्‌ जिस तरह देह अनुभवमे आती है उस तरह आत्माका अनुभव नही 
हुआ है, देहाध्यास रहता है, और जो वे राग्य आदि साधन प्राप्त किये बिना निईचय निदचय चिल्लाया 
करता है, वह निएचय सारभूत नहीं है ॥१३३॥ 
आग ज्ञानी थई गया, वतंसानसां होय। 
थाहे काछ भविष्यसां, मार्गलेद तहि कोय ४१३४७ 
भूतकालमे जो ज्ञानीपुरुष हो गये है, बतंमानकालमे जो हैं, और भविष्यकालमे जो होंगे, उनके 
मार्गमे कोई भेद नही है, अर्थात्‌ परभाथंसे उन सबका एके मार्ग है; और उसे प्राप्त करने योग्य व्यवहार भी 
उसी परमार्थके साधकरूपसे देश, काल आदिके कारण भेद कहा हो, फिर भी एक फलका उत्पादक ह्ोने- 
से उसमे भी परमा्थसे भेद नहीं है ।।१३४॥ 
सर्व जीव छे सिद्ध सम, जे समजे ते थाय। 
सवृगुरआशा जिमदशा, निभिश्त कारण मांय ॥१३५॥ 
सब जीवोंमे सिद्धके समान सत्ता है, परन्तु वह तो जो समझता है उसे प्रगट होती है। उसके प्रगट 
होनेमे ये दो निमित्त कारण है--सदगुरुकी आज्ञासे प्रवृत्ति करना और सदुगुरु द्वारा उपदिष्ट जिनदशाका 
विचार करना ॥१३५॥ 
उपादाननु नाम रई, ए जे तजे निमित्त। 
पामे नहिं सिद्वत्वने, रहे अआंतिमां स्थित ॥१२६॥ 
सदृगुरुकी आज्ञा आदि उस आत्मसाधनमे निमित्त कारण है, ओर आत्माके ज्ञान-दर्शन आदि उपा- 
दान कारण है, ऐसा शास्त्रमे कहा है; इससे उपादानका नाम छेकर जो कोई उस निमित्तका त्याग करेगा 
वह सिद्धस्वको प्राप्त नही करेगा, और अ्रातिमे रहा करेगा; क्योकि सच्छे निमित्तके निषेधके लिये शास्त्र- 
में उस उपादानकी व्याख्या नही कही है; परन्तु उपादानकों अजाग्रत रखनेसे सच्चा निमित्त मिलनेपर भी 
काम नहीं होगा, इसलिये सच्चा निमित्त मिलनेपर उस निमित्तका अवलूम्बन छेकर उपादानको सन्मुख 
करना और पुरुषाथ रहित नही होना ऐसा शास्त्रकारकी कही हुई व्याख्याका परमार्थे है।।१३६॥ 
मुखथों शान कथे अने, अंतर छूटयों न मोह । 
ते पामर प्राणी करे, साजञ्न झानोनों ड्रोह ॥१३७॥ 
मुखसे निशचय-प्रधान वचन कहता है, परंतु अतरसे अपना ही मोह नही छूटा, ऐसा पामर प्राणी 
मात्र ज्ञानी कहलवानेकी कामनासे सच्चे ज्ञानीपुरुषका द्रोह करता है ॥१२७॥ 
दया, शांति, समता, क्षमा, सत्य, त्याग, वेराण्य । 
होय धरुमुक्षु धद विषे, एह सवाय सुजाग्य ॥१३८॥ 
दया, शांति, समता, क्षमा, सत्य, त्याग और वेराग्य ये गुण मुमुक्षुक घटमे सदा ही जाग्रत रहते 
है, भर्थात्‌ इन गुणोंके बिना मुमुक्षुता भो नही होती ।।१२३८॥ 
मोहभाव क्षय होय ज्यां, अथवा होय प्रशांत । 
ते कहीए शानोदरशा, बाकी कहीए जञ्ञांत ॥१३९॥ 
जहाँ मोहभावका क्षय हुआ हो, अथवा जहाँ मोहदशा अति क्षीण हुई हो, वहाँ ज्ञानोकी दशा कही 
जाती है और बाकी तो जिसने अपनेमें ज्ञान मान लिया है उसे अआंति कहते हैं ॥९३९॥ 


५६६ शीसद राजचमा 


सकद्ठ जगत ते एठवत्‌, अथवा स्वप्न समान। 
ते फहीए ज्ञानीदश्ा, बाकी वाचाशान ह्रश्डणा 
जिसने समस्त जगतको जूठनके समान जाना है, अथवा जिसे ज्ञानमे जगत स्वप्नके समान लगता 
है, वह शानीकी दशा है; बाकी मात्र वाचाज्ञान अर्थात्‌ कथनमात्र ज्ञान है ॥१४०॥ 
स्थानक पांच विचारीने, छठ्ठे बे जेह। 
प्से स्थानक पांचसमुं, एमां नहिं संबेह ॥१४१॥ 
पाँचों स्थानकोंका विचारकर जो छठ्ठे स्थानकमे प्रवृत्ति करता है; अर्थात्‌ उस मोक्षके जो उपाय 
कहे हैं, उनमे प्रवृत्ति करता है, वह पाँचवें स्थानक अर्थात्‌ मोक्ष पदको पाता है ॥१४१॥ 
देह छतां जेनो दर्चा, पर्ते बेहातोत। 
ते शानोना चरणमां, हो बंदन अगणित ॥१४२७ 
पूर्व प्रारब्धयोगसे जिसे देह रहती है, परंतु उस देहसे अतीत अर्थात्‌ देहादिकी कल्पनासे रहित 
आत्मामय जिसकी दक्षा रहती है, उस ज्ञानीपुरुषके चरणकमलमे अगणित बार बंदन हो ॥१४२॥ 
*पाधन सिद्ध दच्या अहीं, कही सर्व सक्षेप । 
घटवदंन संक्षेपमां, भाष्यां सिविक्षेप ॥ 
श्रीसद्गुरुच रणारपणमस्तु । 





७१९ नडियाद, आसोज वदी १०, शनि, १९५२ 

आत्मार्थी, मुनिपथाभ्यासी श्री लल्लुजी तथा श्री देवकरणजी आदिके प्रति, श्री स्तंभतीर्थ । 

पन्न प्राप्त हुआ था । 

श्री सदृगुरुदेवके अनुग्रहसे यहाँ समाधि है। 

इसके साथ एकातमें अवगाहन करनेके लिये 'आत्मसिद्धिशास्त्र' भेजा है। वह अभी श्री लल्लुजीको 
अवगाहन करना योग्य है । 

श्री लल्लुजी अथवा श्री देवकरणजीको यदि जिनागमका विचार करनेकी हच्छा हो तो 'आचाराग! 
'सूयगडांग', 'दशवेकालिक', 'उत्तराध्ययत'! और 'प्रश्नव्याकरण” विचारणीय है । 


आत्मसिद्धिश्षास्त्र' का अवगाहन श्री देवकरणजीके लिये भविष्यमे अधिक हितकारो समझ्षकर, 
अभी मात्र श्री लल्लुजीको उसका अवगाहन करनेके लिये लिखा है; फिर भी यदि श्री देवकरणजीकी अभी 
विद्येष आकाक्षा रहती हो तो उन्हे भी, प्रत्यक्ष सत्पुरुष जेसा मुझपर किसीने परमोपकार नही किया 
है, ऐसा अखंड निश्चय आत्मामे छाकर, और इस देहके भविष्य जीवनमे भी उस अखंड निशचयकों छोड़ 
दू तो मैंने आत्माथंका ही त्याग कर दिया और सच्चे उपकारीका कृतध्न बननेका दोष किया, ऐसा ही 
धमझूगा; और सत्पुरुषका नित्य आज्ञाकारी रहनेमे ही आत्माका कल्याण है, ऐसा, भिन्नभावरहित, लछोक- 
संबंधी दूसरे प्रकारकी सव॑ कल्पना छोड़कर, निश्चय लाकर, श्री लल्लुजी मुनिके सान्निध्यमे यह ग्रंथ 
अवगाहन करनेमे अभी भी आपत्ति नही है। बहुत-सी शंकाओंका समाधान होने योग्य है । 


सत्पुरुषकी आज्ञामे चलनेका जिसका दृढ़ निश्चय है और जो उस निएचयका आराधन करता है, 
उसे ही ज्ञान सम्यक्‌ परिणामी होता है, यह बात आत्मार्थी जीवको अवश्य ध्यानमे रखना योग्य है | 
हमने जो ये वचन लिखे हैं, उसके सर्व ज्ञानीपुरुष साक्षी हैं । 


*भशथार्ज--पहूँ सब साथन और सिद्ध दशा सदोपमें कहे हैं, मोर पंशषेपनें विदोपरहित वढ़दर्षान बताये हैं । 


२९ वाँ वर्ष ५१७ 


दूसरे मुनियोंको भी जिस जिस प्रकारसे वेराग्य, उपशम ओर विवेककी वृद्धि हो, उस उस प्रकारसे 
श्री लल्लुजी तथा श्री देवकरणजीको उन्हे यथाशक्ति सुनाना और प्रवृत्ति कराना योग्य है। तथा अन्य जीव 
भी आत्मार्थके सनन्‍्मुख हों, और ज्ञानीपुरुषकी आज्ञाके निश्चयको प्राप्त करें तथा विरक परिणामको प्राप्त 
करें, रसादिकी लुब्धता मंद करें इत्यादि प्रकारस एक आत्मार्थके लिये उपदेश कतंव्य है। 

अन॑तबार देहके लिये आट्माका उपयोग किया है। जिस देहका आत्माके लिये उपयोग होगा उस 
देहमे आत्मविचारका आविर्भाव होने योग्य जानकर, सर्व देहार्थयी कल्पना छोड़कर, एक मात्र आत्मार्थमें 
हो उसका उपयोग करना, ऐसा निश्चय मुमुक्षुजीवकों अवश्य करना चाहिये | यही विनती । 


सब॑ मुमुक्षुओंको नमस्कार प्राप्त हो । 


श्री सहजात्मस्वरूप । 





७3१० नडियाद, आसोज वदी १२, सोम, १९५२ 
शिरछत्र श्री पिताजी, 


आपकी चिट्ठी आज मिली है। आपके प्रतापसे यहाँ सुखवृत्ति है। 


बंबईसे इस ओर आनेमें केवल निवृत्तिका हेतु है; शरीरकी बाधासे इस तरफ आना हुआ हो ऐसा 
नहीं है। आपकी कृपासे शरीर ठीक रहता है । बंबईमे रोगके उपद्रवके कारण आपकी तथा रेवाशंकरभाई- 
की आज्ञा होनेसे इस ओर विशेष स्थिरता की है, और इस स्थिरतामे आत्माको विदेषत निवृत्ति रही 
है। अभी बबईमें रोगकी शाति बहुत कुछ हो गयी है, संपूर्ण शाति हो जानेपर उस ओर जानेका विचार 
रखा है, और वहाँ जानेके बाद प्राय. भाई मतसुखको आपकी ओर कुछ समयके लिये भेजनेका चित्त है; 
जिससे मेरी माताजीके मनको भी अच्छा लगेगा। आपके प्रतापसे पैसा कमानेका प्रायः लोभ नहीं है, 
परंतु आत्माका परम कल्याण करनेकी इच्छा है। मेरी माताजीको पादवंदन प्राप्त हो। बहिन झबक तथा 
भाई पोपट आदिको यथायोग्य । 
बालक रायचंदके दंडवत्‌ प्राप्त हो । 





७२११ नदियाद, आसोज वदी ३०, १९५५२ 

श्री इंगरको “आत्मसिद्धि' कंठस्थ करनेकी इच्छा है। उसके लिये बह प्रति उन्हे देनेके बारेमें 

पूछा है, तो वैसा करनेमे आपत्ति नहीं है। श्री डगरको यह शास्त्र कण्ठस्थ करनेकी आज्ञा है, परंतु 

अभी उसको दूसरी प्रति न लिखते हुए इस प्रतिसे ही कण्ठस्थ करना योग्य है, ओर अभी यह प्रति 

आप श्री डुंगरको दीजियेगा। उन्हे कहियेगा कि कंठल्थ करनेके बाद वापस लोटायें, परन्तु दूसरी 
नकल न करें । 


जो ज्ञान महा निजंराका हेतु होता है वह ज्ञान अनधिकारो जीवके हाथमें जानेसे उसे प्रायः अहित- 
कारी होकर परिणत होता है| 

श्रो सोभागके पाससे पहले कितने ही पत्रोंकी नकल किसी किसी अनधिकारोके हाथमें गयी है। 
पहले उनके पाससे किसी योग्य व्यक्तिके पास जाती है और बादमे उस व्यक्तिके पाससे अयोग्य व्यक्ति के 
पास जाती है ऐसा होनेकी संभावना हमारे जाननेमें है । “आत्मसिद्धि” के संबंधमें आप दोनोंमेंसे किसीको 
आज्ञाका उल्लंघन कर बरताव करना योग्य नही है। यही विनती | 





३० वाँ वर्ष 


७र२ ववाणिया, कात्तिक सुदी १०, शनि, १९५३ 

माताजीको बुखार आ जानेसे तथा कुछ समयसे यहाँ आनेके संबंधमें उनकी विशेष आकांक्षा 
होनेसे गत सोमवारको यहाँसे आज्ञा मिलनेसे, नडिथादसे भंगलवारको रवाना होना हुआ था। यहाँ बुध- 
वारकी दोपहरको आना हुभा है । 

शरीरमें वेदनीयका असातारूपसे परिणमन हुआ हो उस समय शरीरके विपरिणामी स्वभावका 
विचारकर, उस छरीर ओर शरोरके सम्बन्धसे प्राप्त हुए स्त्री, पुत्र आदिका मोह विचारबान पुरुष छोड़ 
देते हैं; अथवा उस मोहको मंद करनेमें प्रवृत्त होते हैं । 

“आत्मसिद्धिशास्त्र' विशेष विचार करने योग्य है। 

श्री अचल इत्यादिको ययायोग्य । 





७२३ ववाणिया, कात्तिक सुदी ११, रवि, १९५५३ 
जब तक यह जीव छोकदृष्टिका वमन न करे तथा उसमेंसे अंतवृत्ति छूट न जाय तब तक 
श्ञानीकी दुष्टिका वास्तविक माहात्म्य ध्यानगत नही हो सकता, इसमें संशय नहीं है। 





७२४ वबाणिया, कारतिक, १९५३ 
गीति" 
* पंथ परमपद बोध्यो, जेह प्रमाणे परम बोतरागे। 
ते अनुसरी कहीशुं, प्रणमोने ते प्रभु भक्ति रागे॥१॥ 
मृव्ट परमपद कारण, सम्यक्‌ दर्शन शान चरण पूर्ण । 
प्रणते एक स्वभावे, शुद्ध सप्राषि हां परिपूर्ण २४ 
१, श्रीमदूजीके देहातके बाद उनके वचनोंका संग्रह किया गया; तब इस विषयकी ९६ या ५० गीछियाँ थी, 
परंतु बादमें श्भाल न रहनेसे बाकीकी गुम हो गयी है । 
हे भावाध-«-परम वीतरागने जिस प्रकार परमपद--मोक्षके पंथका उपदेश किया हैं, उसका अनुसरण कर, 
उस प्रभुको पंरम भक्तिभावसे प्रणाम करके, उस पंथ्रको यहाँ कहेंगे ॥ १ ॥ 
पूर्ण सम्यर्दर्षन, ज्ञान और चारितर ये परमपदके मूल कारण हैं। जहाँ ये तीनों एक स्वभावसे आतास्वसाव- 
झूपसे पूर्णतया परिणमन करते हूँ, वहाँ परिपूर्ण शुद्ध सेडडज ज्रात्मदशारूप समाधि प्राप्त होती है ॥ २ ॥ 


हल वां ध् ५६९, 


ले सेतन जड़ भाषो, अवसोक्या छे सुनो स्के। 
तेवी अंतर आस्था, प्रगटत्रे बर्शत कहां, छे तस्‍्वते ॥ ३ ॥ 
सम्यक प्रमाणपुर्यक्, तेते भावों क्ञान जिये भाते। 
सम्यग्‌ शान कहां, ते, संशय, विशज्वस, लोह त्यां नाएतें ध ४ ॥ 
विषयारंभ-निवुत्ति, राग-देषनो अभाव ज्यां थाय। 
सहित सम्यकवर्शन, शुद्ध चरण त्यां समाधि सदुपाय॥ ५॥ 
श्रणे अभिन्‍न स्वभावे, परिणमी अत्मस्वरूप ज्यां थाय। 
पूर्ण परमपदग्राप्ति, निशचचयथों त्यां असन्य सुखदाय ॥ ६ ॥ 
जोब, अजीब पदार्थों, पुण्य, पाप. आख्रव तथा बंध । 
संवर, निर्जरा, मोक्ष, तत्त्व ककृां नय पदा्॑ संबंध ॥ ७॥ 
जोव अजीब विषे ते, नवे तक््वनों समावेंद्रा भाय। 
वस्तु विचार विशेषे, भिन्‍त प्रवोध्या महान सुनिराय 0८७ 





७२५ ववाणिया, कारतिक वदी २, रवि, १९५५३ 

ज्ञानियोने मनुष्यमवकी वितामणिरश्नतुल्य कहा है, इसका विकार करें तो प्रत्यक्ष प्रतीत होने- 

वाली बात है। विशेष विचार करनेसे तो उस मनुष्यमवका एक समय भी चितामणिरत्नसे परम माहात्म्य- 

वान ओर मूल्यवान मालूम होता है। और यदि यह मनुष्यभव दैहार्थमें ही व्यशीत हो गया तब तो वह 
एक फूटी कोड़ीकी कीमतका भी नहीं है, यह निःसंदेह मालूम होता है । 





७३२६ ववाणिया, कात्तिक बदी ३०, शुक्र, १९५३ 
35 सर्वशाय ममः 
देहका और जब तक प्रारब्धका उदय बलवान है, तब तक देहसम्बन्धी कुटुम्व कि जिसके मरण- 
पोषण करनेका सम्बन्ध न छूट सकनेवाला हो अर्थात्‌ आगारवासप्गत जिसका भरण-पोषण करना योग्य 


मुनींद्र सर्वजने ज़ड और चेतन परदार्धोका जेसा अवलोकन किया है, वे पदार्थ वैसे ही है ऐसी अन्तर 
आस्था-श्रद्धा प्रमट होनेपर तत्त्वज्ञोने उस श्रद्धाकों सम्यस्दर्दाश कहा हैं ॥२॥ 

वे उज पदार्थ सम्यक्‌ प्रमाणपूर्वक ज्ञानमे भासित हों, उस शासकों सम्बरझ्ान कहा है। वहाँ शंदाय, विभ्रम 
झौर मोहका नाश हो जाता है ॥४।। 

जहाँ सम्पन्दर्शनसहित विषयोंकी तथा आरम्भ-न्परिग्रहकी निवृत्ति हो जाती है और रागद्वेषकगा क्माव हो 
जाता है, वहाँ समाधिका सदुपाय शुद्ध चारित्र प्रकट होता है ॥५॥ 

सम्प्रस्दर्धाग, सम्पक्षान और सम्परचारित्र इन प्रीनोंका जहाँ अभिन्‍न स्वशावसे परिद्रामत ब्लोनेसे क्षास्मस्वरूप 
प्रयट होता है, वहाँ निशयमसे अनस्मन्ञद्वितीय सुखदायक पूर्ण परमपदको प्राप्ति होती है ॥६॥॥ 

जड़ और चेतनके संयोग सबंधके कारण, जीब, अजीव, पुण्य, पाप, आस्रव, संबर, निजरा, बंध और मोक्ष 
मे दो भद्ाययं या ठच्च कहे गये हैं। ( पृण्य ओर पापको छोडकर बाकीके सातको सान तत््य भी कहते हैं। ) ॥७॥ 

जोब और अजीब इम दो तस्वोंमें नौ तस्वोंका समावेश हो जात है, परंधु बस्पुका विशेषहूपते विचार 
करनेके छिये महान मुलिराज भगवानने इन्हें भिन्‍त भिन्न प्ररूपित किया है ॥८॥ 

७२ 


छः भोमद राजचमा 
हो, उसका भरण-पोषण मात्र मिलता हो तो उसमें संतोष करके मुमुक्षुजीव आत्महितका ही विचार करता 
है, तथा पुरुषार्थ करता है। देह ओर देहसम्बन्धी कुटुम्बके माहात्म्यादिके लिये परिग्रह आदिकी 


परिणामपूर्वक स्मृति भी नहीं होने देता; क्‍योंकि उस परिग्रह आदिकी प्राप्ति आदि कार्य ऐसे हैं कि वे 
प्रायः आत्महितके अवसरको ही प्राप्त नहीं होने देते । 





७२७ ववाणिया, मार्यशीर्ष सुदी १, शनि, १९५३ 
55 सर्वश्ञाय तमः 
अल्प आयु भ्ौर अनियत प्रवृत्ति, असीम बलवान असत्संग, पूवकी प्राय अनाराधकता, बलवीयंकी 
हीनता ऐसे कारणोंसे रहित कोई ही जीव होगा, ऐसे इस कालमे, पूर्वकालमे कभी भी न जाना हुआ, 
प्रतीत न किया हुआ, आराधित न किया हुआ और स्वभावसिद्ध न हुआ हुआ ऐसा “मार्ग” प्राप्त करना 
दृष्कर हो इसमे आइचय नहीं है। तथापि जिसने उसे प्राप्त करनेके सिवाय दूसरा कोई लक्ष्य रखा ही 
नहीं वह इस कालमें भी अवध्य उस मार्गको प्राप्त करता है | 


मुमुक्षुजीव लोकिक कारणोंमें अधिक हष॑-विषाद नही करता । 





७२८ ववाणिया, मार्गशीषं सुदी ६, गुरु, १९५३ 
श्री माणेकचंदकी देहके छूट जानेके समाचार जानें । 
सभी देहधारी जीव मरणके समोप शरणरद्वित हैं। मात्र उस देहके यथार्थ स्वरूपको पहलेसे जान- 
कर, उसके ममत्वका छेदन कर निजस्थिरताको अथवा ज्ञानीके मार्मकी यथार्थ प्रतीतिको प्राप्त हुए है वे 
ही जीव उस मरणकालमे शरणसहित होकर प्राय. फिरसे देह धारण नही करते, अथवा मरणकालमे देहके 
ममत्वभावकी अल्पता होनेसे भी निर्भय रहते है। देह छुटनेका काल अनियत होनेसे विचारवान पुरुष 
अप्रमादभावसे पहलेसे ही उसके ममत्वको निवुत्त करनेके अविरुद्ध उपायका साधन करते हैं, और यही 
आपको, हमे ओर सबको ध्यातमे रखना योग्य है। प्रीतिबंधनसे लेद होना योग्य है, तथापि इसमे दूसरा 
कोई उपाय न होनेसे, उस खेदको वैराग्यस्वरूपमे परिणमन करना ही विचारवानका कत्तंव्य है। 





७२५ ववाणिया, मार्गशीर्ष सुदी १०, सोम, १९५२३ 
सर्वज्ञाय नमः 
योगवासिष्ठ' के पहले दो प्रकरण, 'पंचीकरण', 'दासबोध' तथा 'विचारसागर' ये ग्रन्थ आपको 
विचार करने योग्य हैं । इनमेसे किसी ग्रन्थको आपने पहले पढ़ा हा तो भी पुनः पढ़ने योग्य है और विचार 
करने योग्य है। ये ग्रंथ जेनपद्धतिके नही हैं, यह्‌ जानकर उन प्रन्थोका विचार करते हुए क्षोभ प्राप्त 
करना योग्य नही है । 
लोकदृष्टिमें जो जो बातें या वस्तुएँ--जेसे शोभायमान गृहादि आरम्भ, अलंकारादि परिग्रह, 
लोकदृष्टिकी विचक्षणता, लोकमान्य धर्मकी श्रद्धा--बड़प्पनवाली मानी जाती है उन सब बातों और 
वस्तुओंका ग्रहण करना प्रत्यक्ष जहरका ही ग्रहण करना है यों यथार्थ समझे बिना आप जिस वृत्तिका लक्ष्य 
करना चाहते हैं वह नहीं होता । पहले इन बातों और वस्तुओंके प्रति जहरदृष्टि आना कठिन देखकर 
कायर न होते हुए पुरुषार्थ करना योग्य है। 





३० वाँ वर्ष ५९७१ 


७३० ववाणिया, मागंशीष सुदी १२, १९५३ 
सर्वज्ञाय नमः 
आत्मसिद्धि' की टीकाके पन्‍ने मिले हैं । 


यदि सफलताका मार्ग समझमे आ जाये तो इस मनुष्यदेहका एक समय भी सर्वोत्कृष्ट चितामणि 
है, इसमे संशय नही है । 





७३१ ववाणिया, मार्गशीर्ष सुदी १२, १९५३ 
सर्वज्ञाय नमः 

वृत्तिका लक्ष्य तथारूप सर्वंसंगपरित्यागके प्रति रहनेपर भी जिस मुमुक्षुको प्रारब्धविदेषसे उस 
योगका अनुदय रहा करता है, और कुटुब आदिके प्रसंग तथा आजीविका आदिके कारण प्रवृत्ति रहती 
है, जो यथान्याय करनी पड़ती है, परल्तु उसे त्यागके उदयको प्रतिबंधक जानकर खिन्‍नताके साथ करता 
है; उस मुमुक्षुका, पूर्वोपाजित शुभाशुभ कर्मानुसार आजीविकादि प्राप्त होगी, ऐसा विचारकर मात्र 
निमित्तरूप प्रयत्न करना योग्य है, परन्तु भयाकुल होकर चिंता था न्यायत्याग करना योग्य नहीं है, 
क्योकि वह तो मात्र व्यामोह है, इसे शात करना योग्य है। प्राप्ति शुभाशुभ प्रारब्धानुसार है। प्रयत्न 

व्यावहारिक निमित्त है, इसलिये करना योग्य है, परन्तु चिता तो मात्र आत्मगुणरोधक है। 





७३२ ववाणिया, मार्गशीषं वदी ११, बुध, १९५३ 
श्री लल्लुजी आदि मुनिथोंको नमस्कार प्राप्त हो । 
आरम्भ तथा परिय्रहकी प्रवृत्ति आत्महितको बहुत प्रकारसे रोधक है, अथवा सतसमागमके योगमें 
एक विशेष अंतरायका कारण समझकर ज्ञानीपुरुषोंने उसके त्यागरूप बाह्यसंयमका उपदेश दिया है, जो 
प्रायः आपको प्राप्त है। फिर आप यथार्थ भावसंयमकी अभिलाषासे प्रवृत्ति करते हैं, इसलिये अमूल्य अवसर 
प्राप्त हुआ समझकर सत्शास्त्र, अप्रतिबधता, चित्तकी एकाग्रता और सत्युरुषोंके वचनोंको अभुप्रेक्षा द्वारा 
उसे सफल करना योग्य है । 





७३ ववाणिया, मार्गशीषं वदी ११, बुध, १९५३ 
वैराग्य और उपशमकी वृद्धिके लिये 'भावनाबोध', 'योगवासिष्ठ' के पहले दो प्रकरण, 'पंचीकरण' 
इत्यादि ग्रन्थ विचार करने योग्य है । 
जीवमे प्रमाद विद्येष है, इसलिये आत्मार्थके कार्यमे जीवको नियमित होकर भी उस प्रमादको दूर 
करना चाहिये, अवश्य दुर करना चाहिये | 





छरेड ववाणिया, मार्गशीषं वदी ११, बुध, १९५३ 
श्री सुभाग्य आदिके प्रति लिखे गये पत्रोंमेंसे जो परमार्थ सम्बन्धी पत्र हों उनकी अभी हो सके तो 
एक अलग प्रति लिखियेगा । 
सोराष्ट्रम अभी कब तक स्थिति होगी, यह लिखना अद्यक्‍्य है। 
यहाँ अभी थोड़े दिन स्थिति होगी ऐसा सम्भव है। 





3३ ववाणिया, पौष सुदी १०, मंगल, १९५३ 
विषमभावके निर्मित्त प्रबलतासे प्राप्त होनेपर भी जो ज्ञानीपुरष अविषम उपयोगमे रहे है, रहते 
है, और भविष्यकारूमे रहेगे उन सबको वारवार नमस्कार | ह 


पक्के शओमद्‌ रंत्जचंसा 


उत्कृष्ठत उत्कृष्ट ब्रत, उत्कृष्टसे उत्कृष्ट तप, उत्कृष्टसे उत्कृष्ट नियम, उत्कृष्टसे उत्कृष्ट लब्धि, 
और उत्कृष्टसे उत्कृष्ट ऐश्वर्य ये जिसमें सहज ही समाविष्ट हो जाते हैं ऐसे निरपेक्ष अविषम उपयोगको 
नमस्कार । यही ध्यान है । 





७३२६ ववाणिया, पौष सुदो ११, बुध, १५५३े 
रागद्वेषके प्रत्यक्ष बलवान निमित्त प्राप्त होनेपर भी जिनका आत्मभाव किचित्‌ मात्र भी क्षोभको 
प्रीष्त नहीं होता, उन झासीके ज्ञानंका विचार करते हुए भी मह॒ती निजंरा होती है, इसमे संशय नहीं है । 





७३७ बवांणिया, पौध वदी ४, शुक्र, १९५३ 

आरम्भ और परिप्रहका इज्छापृवबंक प्रसंग हो तो आत्मलाभकों विशेष घातक है, और वार॑वार 

अस्थिर एवं अग्नशस्त परिणामका हेतु है, इसमें तो संशय नहीं है; परन्तु जहाँ अनिष्छासे उदयके किसी 

एक थोगसे यह श्रसंग रहता हो वहाँ भी आत्मभावकी उत्कृष्टताकों बाधक तथा आत्मस्थिरताको अंतराय 

करनेवाला, वह आरम्भ-परिग्रहका प्रसंग प्राय. होता है, इसलिये परम कृपालु ज्ञातीपुरुषोंने स्यागमागंका 
उपदेश दिया है, वह मुमुक्षुजीवक्ों देशसे और सबं या अनुसरण करने योग्य है। 
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महत्पुरुषने पंथ जो ? ॥ अपुर्ष० १७ 
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बलें एवं शुद्धस्वरुपनुं ध्यान जो ॥ अपूर्व० ३॥ 

हू इस काब्यका निर्णत्त समय नहीं मिलता । 

+ भावा्थ--ऐसा अपूर्व अवसर कब आयेगा कि जब मैं बाह्य तथा अभ्यतरसे निम्नंभ धनूंगा ? सर्व संब्रंवोंके 
बंधनका तीक्षणतासे छेदनकर महापुशुषोके सा्ंपर कब चकूंगा ? ॥३१॥ 

मन सभी परभावोंके प्रति सर्वधा उदासीन हो जाये, देह भी केवल संयमसाधनाके लिये ही रहे, किसी 
सांसारिक प्रयोजनके लिये किसी भी वस्तुकी इच्छा ले करें, और फिर देहमे भी किचित्मात्र मूर्षछा न रहे । ऐसा 
मपूर्य अवसर कब आयेक्ष ? ॥२॥ 

दर्शनमोहँ व्यतीय होकर केहसे भिन्‍न केक्‍्ल चैतन्यस्थरूपका बोभरूप शान उत्पस्त होता है, जिससे चारित्रमोह 
प्रक्षीण हुआ दिखाई देता है; ऐसा शुद्ध स्वरूपका ध्यान जहाँ रहता है ऐसा अबूर्द अवसर कथ आधेधा ? ६३।॥ 


१० था बर्च ५छ्रे 


जाधयो झाके नहीं ते स्थिरतानों अंत जो ४ अपूर्ष० ४ ७ 
संयससभा हेतुथी .योगप्रवर्सना, 
स्वस्यलक्षे जिनआशा आधीन जो; 
ते पण क्षण क्षण घटती जाती स्थितिभां, 
अंते थाये लिजस्वक्पमां लोन जो भ अपूर्ब० ५॥ 
पंख विथयमां रागठेय पविरहितता, 
पंच प्रमावे न सके मननो ओम णो; 
द्रव्य, क्षेत्र में कार, भाव प्रतिबंध बण, 
विधरघु उदयाधीन पण वीतरोभ जो ४ अपूर्व ० ६ 0 
क्रोध प्रत्ते तो वर्ले क्रोपस्वथमाषता, 
मान प्रत्ये तो दोतफ्णानु सान जो; 
साथा प्रत्ये साया साक्षो भावना, 
छोम प्रत्ये नहीं लोभ समान जो ॥ अपू्व० ७॥ 
यहू उपसर्गकर्ता प्रत्थे पण क्रोध नहीं, 
बंदे चक्की तथापिस में मात जो; 
वेहु जाय पण माया याय न रोमसां, 
लोभ नहीं छो प्रबठ्ठ सिद्धि निदान जो ॥। अपूर्य० ८॥ 


मन, वचन और कायाके तीन योगोकी प्रवृत्तिको निरुद्ध करफे ध्यानमरन होनेसे वह आत्मस्थिरता भुख्यतः 
देहपयंत अखंड बनी रहतो है तथा घोर परिषहसे अथवा उपसर्यके भयसे उस स्थिरताका अन्त नहीं आ सकता--- 
ऐसा अपूर्य अधसर कब आयेगा ? ॥४।। 

संग्रमके हैतुसे ही शीगन योगोंकी प्रवृत्ति होती है और बह भी जिनाशाके अनुसार आत्मस्वरूपमें अखंड 
स्थिर रहतेके रूक्यसे होती है तथा वह प्रवृत्ति मी प्रति क्षण घटती हुई स्थितिमें होती है ताकि अन्तमें भिजस्वरूपमें 
लीभ हो जागे । ऐसा अपूर्व अवसर कब आयेगा ? ॥५॥। 

पाँच इन्द्रियोंके विषयोंमें रागठ्वेष नहीं रहता; (१) इन्द्रिय (२) विकथा, (३१) कथाय, (४) स्मेह णौर 
(५) लिड्रा इस पाँच प्रभादंसि मगमे किसी प्रकारका क्षोम नहीं होता तथा द्रव्य, दोष, काल और भाजके प्रतिबन्धके 
बिना ही छोभरहित होकर उदयबशात्‌ विचरण होता है ऐसा अपूर्व अबसर कब आयेगा ?।६॥ 

क्रोषके प्रति क्रोप स्वभावता अर्थात्‌ क्रोधके प्रति क्रोध करमैकी वृत्ति रहती है, मानके प्रेत्ति अपनी दौनताका 
मान होता है, मायाके प्रति साक्षीमावत्री माया रहती है अर्थात्‌ माया करनी हो तो साक्षीभाषफी माया की जामे, 
लोगके प्रात जसके समान लोभ नहीं रहता अर्थात्‌ लोभ करना हो तो छोम जैसा न हुआ जाये--छीभका छोभ न 
किया जाये । ऐसा अपूर्व अवसर कब आयेगा ? ॥७॥ 

बहुत उपसर्ग करनेयवा़िके प्रति भी क्रोध नहीं आता; यदि चक्रवर्ती वंदन करे हो भी लैश मात्र मान 
उत्पन्‍्त हीं होता! देहका मा होता हो तो भी एक रोममें भी माया उतल्पर्न नहीं होती; चाहे णेत्ती प्रबल ऋशि» 

सिद्धि प्रगट हो तो भी उसका खेक्षमात्र छोभ नहीं होता--ऐसका अपूर्व जबसर कब आयेगा ? ॥८॥॥ 


५७४ शरीसद राजचसत 


नग्नभाव, मुण्डभाव सह अस्नानता, 
अधंतधोधषन आदि परम प्रसिद्ध जो; 
केश, रोम, नख के अंगे '्यूंगार नहीं, 
द्रव्यभाव संयससय, निर्ग्रथ सिद्ध जो ॥ अपुर्य ० ९. ॥ 
शत्रु सिन्र प्रत्ये व्तें समवक्षिता, 
सान अमाने वर्ते तेज स्वभाव जो; 
जीवित के मरणे नहीं न्यूनाधिकता, 
भव सोक्षे पण शुद्ध वर्ते समभाव जो ॥ अपूर्ब ० १० ७ 
एकाको विध्वरतों वल्वी स्मशानमां, 
बल्ही प्बंलर्मा बाघ सिह संयोग जो; 
अडोल आसन, ने मनसां नहीं क्षोभता, 
परम मित्रतों जाणे पाम्या योग जो ४ अपूर्ष ० ११ ४ 
घोर तपश्चर्यामां पण मनने ताप नहीं, 
सरस अन्‍्ने नहीं मनने प्रसच्ानाव जो; 
रजकण के रिद्धि वैसानिक वेवनो, 
सर्वे सान्‍्यां पुदूगल एक स्वभाव जो ४ अपूर्ब० १२ 0 
एम पराजय करोीने धारित्रमोहनो, 
आवबु हां ज्यां करण अपूर्व भाव जो; 
श्रेणी क्षपक्तणी करोने आखूठता, 
अनन्य चितन अतिदाय शुद्धस्वभाव जो ७ अपूबं० १३ ॥ 
भोह स्वयंभूरमण ससुद्र तरी करो, 
स्थिति सां ज्यां क्षीणमोह गुणस्थान जो; 
दिगबरता, केशलुचन, स्तान तथा दंत-धावनका त्याग, केश, रोम, नस और द्षरीरका श्युगार स॒ करना 
इत्यादि अत्यधिक प्रसिद्ध मुनिययसि बाह्य त्यागरूप द्रब्यसययम और कषायादिकी निवृत्तिरूप भावसंयमसे पूर्ण निग्रंथ 
अवस्था प्राप्त हो--ऐसा अपूर्व अवसर कब आयेगा ? ॥९॥ 
जहाँ शत्रुमित्रके प्रति समर्दाशिता है, मान-अपमानमे समभाव हैं, जीवन और मरणमे न्यूनाधिकताका भाव मही 
है तथा जहाँ ससार और मोक्षमे भी शुद्ध समभाव है--ऐसा अपूर्व अबसर कब आयेगा ? ॥१०॥ 
और स्मशान आदि निर्जन स्थानमे अकेले बिचरते हुए, पर्वत, वन आदिम बाघ, सिंह आदि क्रूर एवं हिंसक 
प्राणियोंका सयोग होनेपर भी मनमें जरा भी क्षोभ न हो, प्रत्युत ऐसा समझ कि मानो परम मित्र मिले हैँ, ऐसी 
शआत्मदुष्टिसे उनके समीपमें भी निर्भय एपं स्थिर आसनसे ध्यानमग्न रहूँ--ऐसा अपूर्व अवसर कब जायेगा ? ॥११॥ 
घोर तपद्चर्यामें भी मनको संताप न हो, स्वादिष्ट भोजनसे मनमें प्रसन्‍नता न हो, रजकण और वैमानिक 
देवकी ऋद्धिमे अन्तर न मानूँ--दोनोको समान समझ । तत्त्वदृष्टिसे खाद्य पदार्थ, घूछ और वेमानिक देवकी धन-संपत्ति 
सभी पुदूगऊूुरूप ही है । ऐसा अपूर्व अवसर कब आयेगा ? ॥१२॥ 
इस प्रकार आत्मस्विरतामें विष्नमृत कषाय--नोकषायरूप चारित्रमोहका पराजय करके आठवें अपूर्वकरण 
गृणस्थानकी प्राप्ति हो, जिससे मोहतीयकर्मका क्षय करनेमें समर्थ क्षपकरश्रेणीपर आरूद होकर आत्माके अतिशय शुद्ध 
स्वभावके अनन्य जिन्तनसे तल्लीन हो जाऊँ । ऐसा अपूर्व अवसर कब भआागेगा ? ॥१३॥। 


अंत समय त्यां पूर्णस्वरूप बोतराग थई, 
प्रथटावु' निज केवल्अश्ञान निधान जो ॥ अपूर्व ० १४ 0 
चार कर्म घनधातो ते व्यवच्छेद ज्यां, 
भवनां बीजतणों आत्यंतिक नाक्ष जो; 
सर्व भाव ज्ञाता व्रष्टा सह शुद्धता, 
कृतकुत्य प्रभु बी अनंत प्रकाक्ष जो ॥ अपूर्व ० १५ ॥ 
बेदनोयादि चार कर्म वर्ते जहां, 
बत्ठो सींदरीवबत्‌ आकृति मात्र जो; 
ते देहायुष आधीन जेनी स्थिति छे, 
आयुष पूर्णे, मटिये देहिक पात्र जो ॥ अपूबं० १६ 0 
सन, वचन, काया ने कर्मनों वर्गणा, 
छूटे जहां सकछ पुद्गल संबंध जो; 
एवबू' अयोगी गुणस्थानक त्यां बतंतुं, 
महाभाग्य सुखदायक पूर्ण अबंध जो 0 अपूर्व ० १७ ॥ 
एक परमाणु साश्रनों सब्ठे न स्पशंता, 
पूर्ण कलंक रहित अड़ोल स्वरूप जो; 
शुद्ध निरंजन चेतन्यमूर्ति अनन्यमय, 
अगुरुलघु, अमूत्तं सहजपदरूप जो ॥ अपर्य० १८॥ 
पूर्वप्रयोगादि कारणना योगथी, 
ऊध्यंगसन सिद्धालय प्राप्त सुस्थित जो; 


मोहरूपी स्वयभ्रमण समद्रको पार करके क्षीणमोह नामके बारहवें गुणस्थानमें आकर रहूँ, और वहाँ 

अतमृहुत॑मे पूर्ण बीतरागस्वरूप होकर अपने केवलज्ञानकी निधिको प्रगट करूँ । ऐसा अपूर्व अवसर कब आयेगा ? ॥१४॥ 

जहाँ चार घनधाती कर्मों--ज्ञानावरणीय, दर्शनावरणीय, मोहनीय और अतराय---का नाश हो जाता है; वहाँ 
संसारके बीजका आत्यंतिक नाश हो जाता है ऐसे अनत चतुष्टयरूप परमात्मपदकी प्राप्ति हो, और सर्व भावोंका शुद्ध 
शात्तादद्रष्टा होकर कृतकृत्यदशा प्रगटे और अनत वबीयंका प्रकाश हो--ऐसा अपूवं अवसर कब आयेगा ? ॥१५॥ 

जहाँपर---से रहवें गुणस्थानमे जली हुई रस्सीकी आकृतिके समान वेदनीय आदि चार अधाती कर्म ही 
शेष रह जाते है, उनकी स्थिति देहायुके अधीन है, ओर आयु-कर्मके नाश होनेपर उनका भी नाश हो जाता है, 
जिससे शरीर धारण करना ही नही रहता--ऐसा अपूर्व अवसर कब आयेगा ? ॥१६॥ 

जहाँ मन, वचन, काया और कर्मकी वर्गणारूप समस्त पुदूगलोका सबंध छूट जाता है, ऐसे अयोगी 
गृणस्थानमें अल्प समय रहकर महाभाग्य स्वरूप अनंत सुखदायक पूर्ण अबंधपद--मुक्तपद प्राप्त हो । ऐसा अपूर्य 
अवसर कब आयेगा ? ॥१७।॥। 

अयोगी गृणस्थानमे एक परमाणु मात्रका भी स्पर्श--बंध नहीं होता । यह स्वरूप कर्मरूप कलंकसे रहित 
और प्रदेशोंके निष्कंपनसे अचल शुद्ध सहज आत्मस्वरूप है। ऐसी शुद्ध, निरंजन, चैतन्यमूलि, एक आत्मामय, अगुर- 
रूघु और अमूर्स सहजात्मस्वरूपदशा प्रगट हो--ऐसा अपूर्व अवसर कब आयेगा ? ॥१८॥ 

पूर्वप्रमोगादि कारणोंके योगसे ऊष्वंगमन कर सादि-अनंत समाधिसुखसे पूर्ण ओर अनंत ज्ञान-दर्शनसहित 
घिद्धपदमें धुस्थित हो---ऐसा अपुर्व अवसर कब आग्रेगा ? ॥१९॥ 


हि ओम राजजन्ा 
सादि अनंत अनंत समाकिसुआसां, 
अनंत दक्षंत्र, शान अनंत सहित जो ॥ अपूर्ष ० १९॥ 
जे पद भी सर्वशे लेटं शानभां, 
कही क्षक्या नहीं पज से की साथ जो; 
लेह स्थरूपने अन्य जाणी ले श कहे ? 
अनुभक्भोचर मात्र रहां, ते शात्र जो ॥ अपूर्व० २०। 
एहू_ परमपद प्राप्िनुं क्यू ध्यान में, 
गजा बग़र ने हाल मनोश्यरूप जो; 
तो पण निश्चय राजचंद्र सनमे रहो, 
स्वरूप जो। 


प्रभुआाश्ाने थाशु ते ज॑ । अपूर्य० २१॥ 





७९, मोरबी, माघ सुदी ९, बुध, १९५३ 

मुनिजीके प्रति, 

ववाणिया पत्र भिछा था । यहाँ शुकवारको आना हुआ है । यहाँ कुछ दिन स्थिति संभव है। 

नड़ियादसे अनुक्रमसे किस क्षेब्रके ओर बिह्ार द्वोता संभव है, तथा श्री देवकी्ण आदि मुनियोका 
कहाँ एकत्र होना संभव है, यह सूचित कर सके तो सूचित करनेकी छुपा कीजियेगा । 

द्रव्यसे, क्षेत्र, कालसे और झाबसे यों बारों भ्रकारसे अप्रतिबंधता, आत्मतासे रहनेवाले निग्रेथके 
लिये कही है, यह विश्वेष अतुप्रेक्षा करने योग्य है । 

अभी किन शास्त्रोका विचार करनेका योग रहता है, यहू सूचित कर सकें तो सूचित करनेकी कृपा 
कीजियेगा । 

श्री बेबमसिणं अगदि मुनियोंको नमस्कार प्राप्त हो । 





उड४० मोरबी, माण सुदी ९, बुध, १९५३ 
'आत्मसिद्धि' का विचार करते हुए आत्मा संबंधी कुछ भी अनुप्रेक्षा रहती है या नहीं ? यह लिख 
सकें तो लिक्षियेगा । 
कोई पुरुष स्वयं विधोष सदाघारमें तथा संयममें प्रवृत्ति करता है, उसके लमांगममे आनेके इल्छुक 
जीवोंको, उस पद्धतिके भ्वलोकनसे जैसा सदाचार तथा संयथमका रूाभ होता है, बेसा रास प्राय. विस्तुत 
उपदेशसे भी नहीं होता, यह ध्यानमे रखने योग्य है । 


७४१ मोरबी, माघ सुदी, १०, शुक्र, १९५३ 
सर्वज्ञाय नमः 
यहाँ कुछ दिन तक स्थिति होना संभव है। 


श्री सर्वश भगवानते इस पदको अपने शाममें देश्या, परंतु ले भी इसे नहीं कह सके । तो फ़िर अन्य अल्पशकी 
कषाशीसे उस स्वरूपकों कैसे कहा भा सके ? यह ज्ञास तो मात्र अतुश्नक्गोजर ही है ॥२०भ 

मेंने इस परमपदकी आत्तिका बक्कषन किया है। उसे आप्स करनेकी ऋषित प्रतीत्त नही होतो, इसको 
अभी तो यह भगोरथरूप है । तो भो रफजचंद्र कहते हैं कि हृदयमें शहर लिश्यत् रहता है कि अगुछी आज्ञाक्य आराघत 
करनेसे उसी परमात्मस्वरूपको प्राप्त करेंगे ॥२१॥ 





३० यथा वर्च न 


अभी ईडर जानेका विभार रखते हैं। तेयार रहें। श्रो डुगरको आनेके लिये विनती करें । उन्हे 
भी तैयार रखें । उनके चित्तमें यों आये कि वारंवार जाना होनेसे लोकापेक्षामें योग्य नहीं दिखायी देता । 
क्योंकि उम्जमें अंतर | परंतु ऐसा विचार करना योग्य नही है। 

परमाथंदृष्टि पुरुषको अवश्य करने योग्य ऐसे समागमके लाभमें यह विकल्परूप अंतराय कतंव्य नहीं 
है। इस बार समागमका विशेष लाभ होना योग्य है। इसलिये श्री डगरको अन्य सभी विकल्प छोड़कर 
आनेका विचार रखना चाहिये । 

श्री डुगर तथा लहेरामाई आदि मुमुक्षुओको यथायोग्य । 

आनेके बारेमें श्री डु गरको कुछ भी संशय न रखना योग्य है । 


७४२ मोरबी, माघ वदी ४, रवि, १९५३ 
संस्कृतका परिचय न हो तो कीजियेगा | 
जिस तरह अन्य मुमुक्षुजीधोंके चित्तमे और अंग्रमे निमंछ भावकी वृद्धि हो उस तरह प्रवृत्ति कतंव्य 
है। नियमित श्रवण कराया जाये तथा आरंभ-परिग्रहेके स्वरूपको सम्यक प्रकारसे देखते हुए, थे निवृत्ति 
ओर निमंलताकों कितने प्रतिबंधक हैं यह बात चित्तमे दृढ़ हो ऐसी परस्परमे शानकथा हो यह कतंब्य है । 





उढरे मोरबी, माघ वदी ४, रवि, १९५३ 
“सकव्ड संसारी इन्द्रियरामी, मुनिगुण आतसरासो रे। 
मुख्यपणे जे आतमरामो, ते कहिये निष्कामी रे ॥---भुनि श्री आनदघनजी 
तीनों पत्र मिले थे। अभी लगभग पंद्रह दिनसे यहाँ स्थिति है। अभी यहाँ कुछ दिन ओर रहना 
संभव है| 
पत्राकांक्षा और दश्शनाकाक्षा मालूम हुई है। अभी पत्र आदि रिछनेमें बहुत ही कम प्रव॒त्ति हो 
सकती है। समागमके बारेमे अभी कुछ भी उत्तर लिखना अशक्य है । 
श्री लल्लुजी और श्री देवकरणजी “आत्मसिद्धिश्ास्त्र' का विशेषतः मनन करें। दूसरे मुनियोंको 
भी प्रइनब्याकरण आदि सृत्र उत्पुरुषफे लक्ष्यसे सुनाये जायें तो सुनायें । 
श्री सहजात्मस्वरूपसे यथायोग्य । 





उड४ड बवाणिया, माघ बंदी १२, शनि, १९५३ 
"ते माट ऊभा फरजोडो, जितबर आग कहीए रे। 
समयधरण सेवा शुद्ध वेजो, जेम आनंदघन छहोए रे ॥-- मुनि श्री आनंदधनजी 
'कमंग्रंथ/ नामका शास्त्र है, उसे अभी आदिसे अंत तक पढनेका, सुननेका और अनुप्रेक्षा करनेका 
परिचय रल्ल सकें तो रखियेगा | अभी उसे पढने ओर सुननेमें नित्य प्रति दोन्‍-से चार घड़ी नियमपूव॑ंक 
व्यतीत करना योग्य है । 





न न कक व न दा 
१, भावार्थ--सथ संसारी जीन इन्द्रियरुखमें ही रमण करनेवाले हैं, और केवल मुनिजन हो आत्मरामी है । 


णो मुख्यतासे जात्मरामी होते हैं थे निष्कामी कहे जाते हैं । 
२, भावार्थ--इस कारण मैं हाथ जोड खड़ा रहकर जिनेंद्र भगवानसे प्राथंना करता हूँ कि वे मुझे क्षासत्रा- 


मुझाए चारिषरकी शुद्ध कैशा ब्रदान करें, जिससे मैं आतदघन--मभोक्ष भाष्त करके | 
७३ 


भ्३८ शीमद राजचन्दर 


७४५ ववाणिया, फागुन सुदी २, १९५१३ 

एकांत निशच्चयनयसे मति आदि चार ज्ञान, संपूर्ण शुद्ध ज्ञानकी अपेक्षासे विकल्प ज्ञान कहे जा 

सकते हैं, परंतु संपूर्ण शुद्ध ज्ञान अर्थात्‌ सम्पूर्ण निविकल्प ज्ञान उत्पन्न होनेके ये ज्ञान साधन है। उसमें 

भी श्रुतज्ञान मुख्य साधन है। केव्रलज्ञान उत्पन्त होनेमे अंत तक उस ज्ञानका अवलबन है। यदि कोई 

जीव पहलेसे इसका त्याग कर दे तो केवलज्ञानको प्राप्त नहो होता । केवलज्ञान तककी दशा प्राप्त करने- 
का हेतु श्रुतज्ञानसे होता है । 





७४६ ववाणिया, फागुन सुदी २, १९५३ 
'ह्याग विराग न छित्तमां, थाय न तेंने ज्ञान । 
अठके त्याग विरागमां, तो भूले निज भान ॥ 
जहां कल्पना जल्पना, तहां सानु दुःख छांई। 
सिटे कल्पना जल्पना, तब वस्तु तिन पाई ॥ 
'पढ़ो पार कहाँ पावनों, मिटे न सनको चार। 
ज्यों कोलुके बेलकु, घर ही कोध् हजार ॥४ 
'मोहनीय'का स्वरूप इस जीवको वारंवार अत्यंत विचार करने योग्य है। मोहिनीने महान 
मु्नॉश्वरोंकी भी पलभरमे अपने पाशमे फंसाकर ऋद्धि-सिद्धिसे अत्यत विमुक्त कर दिया है, शाश्वत सुख- 
को छीनकर उन्हे क्षणभंगुरतामें ललचाकर भटकाया है । 
निविकल्प स्थिति लाना, आत्मस्वभावमें रमण करना और मात्र द्रष्टाभावसे रहना ऐसा ज्ञानियो- 
का जगह जगह बोध है, इस बोधके यथाथे प्राप्त होनेपर इस जीवका कल्याण होता है । 
जिज्ञासामे रहें यह योग्य है । 
कर्म॑ मोहनीय भेद थे, दर्शन जारित्र ताम। 
हणे बोध वोतरागता, अचुक उपाय आम ॥ 5६ शांतिः 





७४७ ववाणिया, फागुन सुदी २, शुक्र, १०५२३ 
सर्वे मुनियोको नमस्कार प्राप्त हो । 
मुनि श्री देवकरणजी 'दीनता” के बीस दोहे कण्ठस्थ करना चाहते है, इसमे आज्ञाका अतिक्रम नही 
है। अर्थात्‌ वे दोहे कण्ठस्थ करमे योग्य है । 
कर्स अनंत प्रकारनां, तेसां सुख्ये आाठ। 
तेमां मुख्ये मोहनोय, हणाय ते कहूं पाठ ॥ 
कर्म सोहनीय भेद बे, वर्शन चारिश्र नास। 
हणे बोध वबोतरागता, उपाय अचूक आस ॥ 
--श्री आत्मसिद्धिशास्त्र' 





७४८ ववाणिया, फागुन सुदी ४, रवि, १९५३ 
जहाँ उपाय नहीं वहाँ खेद करना योग्य नहीं है। उन्हें शिक्षा अर्थात्‌ उपदेश देकर सुधार करनेका 
बंद रखकर, मिलते रहकर काम निबाहना ही योग्य है। 


१. अर्थ के लिये देखें 'आत्मसिद्धि का पौद्य ६ ।. २. अयथंके लिसे देखे 'आत्मसिद्धि का पच्च ६०३ ॥ 


३० वाँ बर्ष ५७९ 
जाननेसे पहले उपालंभ लिखना ठीक नही | तथा उपालंभसे अक्‍्ल छा देना मुव्किल है। अक्लकी 
वर्षा की जाती है तो भी इन लोगोकी रीति अभा रास्तेपर नही आती । वहाँ क्‍या उपाय ? 


उनके प्रति कोई दूसरा खेद करना व्यथं है। कमंबधकी विचित्रता है इससे सभीको सच्ची बात 
समझमे नहीं आ सकती । इसलिये उनके दोषका क्‍या विचार करना ? 





७४९ ववाणिया, फागुन वदी ११, १९५३ 

त्रिभोवनकी लिखी हुई चिट्टी तथा सुणाव और पेटलादके पत्र मिले हैं । 

'कमंग्रंथ/ का विचार करनेसे कषाय आदिका बहुतसा स्वरूप यथार्थ समझे नही आता, बह विशे- 
षत' अनुप्रेक्षासे, त्यागवृत्तिके बलसे और समागमसे समझमे आने योग्य है । 

ज्ञानका फल विरति है” | वीतरागका यह वचन सभी मुमुक्षुओको नित्य स्मरणमे रखने योग्य है। 
जिसे पढनेसे, समझनेसे और विचारनेसे आत्मा विभावसे, विभावके कार्योसे ओर विभावके परिणामसे 
उदास न हुआ, विभावका त्यागी न हुआ, विभावके कार्योंका ओर विभावके फलका त्यागी न हुआ; वह 
पढ़ना, वह विचारना और वह समझन। अज्ञान है। विचारवुत्तिके साथ त्यागवुत्तिको उत्पन्न करना यही 
विचार सफल है, यह ज्ञानीके कहनेका परमाथ है। 

समयका अवकाश प्राप्त करके नियमितरू पसे दो-से चार घडी तक मुनियोको अभी 'सूयमडाग' का 
विचार करना योग्य है--शात और विरक्त चित्तसे | 





७ष्ग॑ ववाणिया, फागुन सुदी ६, सोम, १९५३ 
मुनि श्री लल्लुजी तथा देवकरणजी आदिके प्रति- 


सहज समागम हो जाये अथवा ये लोग इच्छापूवंक समागम करनेके लिये आते हों तो समागम्म 
करनेमे क्या हानि है ? कदाचित्‌ विरोधवृत्तिसे ये लोग समागम करते हो तो भी क्‍या हानि है ? हमे तो 
उनके प्रति केवल हितकारी वृत्तिसे, अविरोध दृष्टिसे समागममे भी बर्ताव करना है। इसमे क्या पराभव 
है ? मात्र उदीरणा करके समागम करनेका अभी कारण नही है। आप सब मुमुक्षुओंके आचार संबंधी 
उन्हे कोई संशय हो तो भी विकल्पका अवकाश नही है । वडवासे सत्पुरुषके समाग्रममे गये आदि सबंधी 
प्रदन करें तो उसके उत्तरमे तो इतना ही कहना योग्य है कि “आप, हम और सब आत्महितकी कामनासे 
निकले है, ओर करने योग्य भी यही है। जिस पुरुषके समागममें हम आये है उसके समागममें आप कभी 
आकर प्रत्तीति कर देखे कि उनके आत्माकी दशा कैसी है? ओर बे हमे कैसे उपकारी हैं? अभी आप 
इस बातको जाने दें । वडवा तक सहजमे भी जाना हो सकता है, और यह तो ज्ञान, दर्शन आदिके 
उपकाररूप प्रसंगमे जाना हुआ है, इसलिये आचारको मर्यादाके भंगका विकल्प करना योग्य नहीं है । 
रागद्वेष परिक्षीण होनेका मार्ग जिस पुरुषके उपदेशसे कुछ भी समझमे आये, प्राप्त हो, उस पुरुषका उपकार 
कितना ? और वेसे पुरुषको केसे भक्ति करनी, उसे आप ही शास्त्र आदिसे विचार कर देखें। हम तो वैसा 
कुछ नही कर सके क्योंकि उन्होने स्वयं यो कहा था कि :-- 

आपके मुनिपनका सामान्य व्यवहार ऐसा है कि इस अविरति पुरुषके प्रात बाह्य वन्दनादि व्यव- 
हार कर्तव्य नही है। उस व्यवहारकों आप भी निभायें | उस ट्यवहारको आप रखें कल आपका स्वच्छ॑द 
नही है, इसलिये रखना योग्य है। बहुतसे जीवोंको संशयका हेतु नही होगा । हमे कुछ बंदनादिकी अपेक्षा 
नहीं है।' इस प्रकारसे जिन्होने सामान्य व्यवहारको भी निभाया था, उनकी दृष्टि केसी होनी चाहिये, 


+ देखें आंक ५०२ । आक ५०२ के छपनेके बाद यह पत्र मिविधहित पारा मिला है, इसलिये यहाँ फिरसे दिया है । 


५० थभोमद्‌ राजजमा 


इसका आप विचार करें। कदाचित्‌ अभी आपको यह बात समझमे न आये तो आये जाकर समझमें 
आयेगी, इस बातमें आप निःसंदेह रहे | 

दूसरे कुछ सन्मागंरूप आचार-विचारमें हमारी शिथिलूता हुई हो तो आप कहे क्योंकि वेसी 
शिथिलता तो दुर किये बिना हितकारी मार्ग प्राप्त नही हो सकता, ऐसो हमारो दृष्टि है।” इत्यादि प्रसंध- 
से कहना योग्य लगे तो कहे; और उनके प्रति अद्वेषभाव है ऐसा स्पष्ट उनके ध्यानमे आये बेसी वृत्ति एवं 
रीतिसे बर्तन करे, इसमे संशय कतंव्य नहीं है। 

दुसरे साधुओके बारेमे आपको कुछ कहना कतंव्य नहीं है। समागममे आनेके बाद भी उनके 
चित्तमे कुछ न्यूनाधिकता रहे तो भो विक्षिप्त न होवें। उनके प्रति अबछ अद्वेष भावनासे बर्ताव करना ही 
स्वधर्म है। 





७९१ बवाणिया, फागुन बदी ११, रब, १९५३ 
४ सलज्ञाय नमः 


'आत्मसिद्धि' मे कहे हुए समकितके प्रकारोका विशेषाथं जाननेकी इच्छा संबंधी पत्र मिला है। 

आत्मसिद्धिमे तीन प्रकारके समकित उपदिष्ट है-- 

(१) आप्तपुरुषके वचनकी प्रतोतिरूप, आज्ञाकी अपूर्व रुचिखूप, स्वच्छेदनिरोधतासे आप्तपुरुषको 

भक्तिरूप, यह समकितका पहला प्रकार हैं । 

(२) परमाथंकी स्पष्ट अनुभवाशसे प्रतीति मह्‌ समकितका दूसरा प्रकार है। 

(३) निविकल्प परमार्थअनुभव यह समकितका तीसरा प्रकार है | 

पहला समकित दूसरे समकितका कारण है। दूसरा समकित तीसरे समकितका कारण है। 
बीतरागने तीनों समकित मान्य किये हैं। तीनो समकित उपासना करने योग्य हैं, सल्कार करने थोगय हैं; 
ओर भक्ति करने योग्य हैं । 

केवलजश्ञान उत्पन्न होनेके अन्तिम समय तक वीत्तरागने सत्पुरुक्के वचनोंके आलंबनका विधान 
किया है; अर्थात्‌ बारहवें क्षीणममोह गुणस्थानकपयंत श्रुतज्ञानसे आत्माके अनुमवको निर्मल करते करते उस 
निमंख्ताकी संपूर्णता प्राप्त होनेपर 'केबलज्ञान' उत्पन्न होता है। उसके उत्पन्न होनेके पहले समय तक 
सश्पुरुषका उपदिष्ठ मार्य जाधारभूत है, यह जो कहा है वह निःसदेह सत्य है। 


७५२ ववाणिया, फागुन बदी ११, रवि, १९५३ 
लेश्या--जीवके क्रृष्ण आदि द्रव्यकी तरह भासमान परिणाम | 
अध्यवसाय--लेष्या-परिणामकी कुछ स्पष्टरूपसे प्रवृत्ति । 
संकल्प--कुछ भी प्रवृत्ति करनेका निर्धारित अध्यवसाय | 
विकल्प--कुछ भी प्रवृत्ति करनेका अपूर्ण अनिर्धारित, संदेहात्यक अध्यवसाय । 
संज्ञा--कुछ भी आगे पोछे को बितनशक्तिविशेष अथबा स्मृति । 


परिणाम--जलके द्रवणस्वभावकी तरह द्रव्यकी कर्ंचित्‌ अवस्थातर पानेकी [शक्ति है, उस 
अवस्थातरकी विशेष धारा, बहू परिणति है। 

अज्ञान--भिध्यात्वसहित मतिज्ञान तथा श्रुतज्ञान हो तो बह 'अज्ञान' है। 

विभंगज्ञान--मिथ्यात्वसहित अतींद्रिय शान हो वह विमंगज्ञान' है। 

विज्ञान--कुछ भी किश्ेषरूपसे जानना यह “विज्ञान! है। 


३० था कर्ज ९ढहै 


७९३ वयाणिया, १९५३ 
(१) 
ऋषम जिनेश्वर प्रीतत झप्हरो रे, ओर न चछुं रे कंत । 
रोश्यो साहेब संग न परिहरे रे, भांये सादि अनंत ऋषभ० १ 
नाभिराजाके पुत्र ओ ऋषभदेवजोी तीयकर मेरे परम ज़िय हैं, जिससे मैं दूसरे स्वामोको न चसहूँ। 
ये स्वामो ऐसे हैं कि प्रसन्‍त होने पर फिर कभी संग नहीं छोड़ते । जबसे संग हुआ तबसे उसकी आदि है, 
परतु वह संग अटल होनेसे अनंत हैं ॥१॥ 
विशेषा् :--जो स्वरूपजिज्ञासू पुरुष हैं वे, जो पूर्ण शुद्ध स्वरूपको प्राप्त हुए हैं ऐसे भगवानके 
स्वरूपमे अपनी वृत्तिको तन्‍्मय करते हैं; जिससे अपनो स्वरूपदक्षा जागृत होती जाती है और सर्वोत्कृष्ट 
यथार्यातचारित्रको प्राप्त होती है। जेसा भगवानका स्वरूप है, वैसा ही शुद्धनयकी दुष्टिस आत्माका स्वरूप 
है। इस आत्मा और सिद्ध भगवानके स्वरूपमे ओपाधिक भेद है। स्वामाविकरूपसे देखें तो आत्मा 
सिद्ध भगवानके तुल्य ही है। सिद्ध भगवानका स्वरूप निरावरण है; ओर बतंमानमें इस आत्माका स्वरुप 
आवरणसहित है, और यही भेद है; वस्तुतः भेद नहीं है। उस आवरणके क्षीज हो जानेसे आत्माका 
स्वाभाविक सिद्धस्वरूप प्रगठ होता है । 
और जब तक वह स्वाभाविक सिद्ध स्वरूप प्रगट नहीं हुआ, तब तक स्वाभाविक शुद्ध स्वरूपको 
प्राप्त हुए हैं ऐसे सिद्ध भगवानकी उपासना कतंव्य है; इसी तरह अहँत भगवानकी उपासना भी कतंब्य है, 
क्योंकि वे भगवान सयोगी सिद्ध है। सयोगरूप प्रारब्धके कारण थे देहधारी हैं; परंतु वे भगवान स्वरूप- 
समवस्थित हैं। सिद्ध भगवान और उनके ज्ञानमे, दर्शनमे, चारित्रमें या बरीयंमें कुछ भी भेद नहीं है; 
इसलिये अहत मगवानकी उपासनासे भी यह आत्मा स्वरूपलयकों पा सकता है। 
पूर्व महात्माओंने कहा है :-- 
जे जाणइ अरिहृंले, दस्य शुभ पत्लजेह ब। 
सो जाणइ निय अप्पं, सोहो खलु जाइ तस्स छूय छ 
जो बहँँत भगवानका स्वरूप द्रव्य, गुण ओर पर्यावसे जानता है, वह अपने आत्माके स्वरूपको 
जानता है और निश्चयसे उसके मोहका नाश हो जाता है। उस भगवानकी उपासना किस अनुक्रमसे 
जीवोको कतेव्य है, उसे श्री आनंदधनजी नौवें स्तव॒नमे कहनेवाले हैं, जिससे उस प्रसंगपर विस्तारसे 
कहेंगे | 
भगवान सिद्धको नाम, गोत्र, वेदनीय और आयु इन कमोंका भी अभाव है; थे भगवान स्वथा 
कमंरहित हैं। मगवान अहँतको आत्मस्वर्पको आवरण करनेवाले कर्मोंका क्षय रहता है, पर॑तु उपर्यक्त 
घार कर्मोंका पूर्वबंध, वेदत करके क्षीण करने तक उन्हें रहता है, जिसले वे परमात्मा साकार भगवान 
कहने योग्य हैं। 
उन अहूँत भगवानमें जिन्होने पृ्वकालमे 'तीथंकरनामकर्म” का शुभयोग उत्पन्न किया होता है, वे 
'तीथैकर भगवान' कहे जाते हैं। जिनके प्रताप, उपदेशनलक अआदिकी शोभः महापुण्ययोगके उदयसे 
आशययंकारी होती है। भरतक्षेत्रमे वर्तमान अवसर्पिणीकालमें ऐसे चौबीस तीर्थंकर हुए हैं--श्री ऋषभदेवसे 
श्री वर्धभान तक | 
वतंमानकालमें वे भगवान सिद्धालुयमें स्वरूपस्थितरूपसे विराजमान हैं। परंतु 'भूतप्रशापनीयनय' 
से उनमें 'तीर्थकरपद' का उपचार किया जाला है। उस औपचारिक नयदुष्टिसि उत चौबीस भगवानकी 
स्तुतिरूपसे इन चौबीस स्तवनोंकी रचना की है । 


५८रे थोसप्‌ राजजना 


सिद्ध भगवान स्ंधा अमूतंपदमे स्थित होनेसे उनके स्वरूपका सामान्यतः चितन करना दुष्कर 
है । अहँत भगवानके स्वरूपका मूलदृष्टिसे चितन करना तो वैसा ही दृष्कर है, परंतु सयोगी पदके अब- 
लंबनपूवंक चितन करनेसे वह सामान्य जीबोंके लिये-भी वृत्ति स्थिर होनेका कुछ सुगम उपाय है। इस 
कारण अहँत भगवानके स्तवनसे सिद्धपदका स्तवन हो जानेपर भी इतना विध्योष उपकार समझकर श्री 
आनंदघनजीने चौबीस तीथँकरोंके स्तवनरूप इस चौबीसीकी रचना की है। नमस्कारमन्त्रमें भी अहँतपद 
प्रथम रखनेका हेतु इतना ही है कि उनकी विद्येष उपकारिता है। 
भगवानके स्वरूपका चितन करना यह परमार्थदृष्टिवान पुरुषोंके लिये गोणतासे स्वस्वरूपका ही 
चिंतन है। 'सिद्धप्राभुत' में कहा है-- 
जारिस सिद्ध सहायो, तारिस सहावो समथ्वजीवाणं। 
तम्हा सिद्धंतदई, कायव्या भव्यजोवेंहि ४' 
जेसा सिद्ध भगवानका आत्मस्वरूप है वेसा सब जीवोका आत्मस्वरूप है; इसलिये भव्य जीवोको 
सिद्धत्वमे रुचि कतंव्य है । 
इसी तरह श्री देवचद्रस्वामीने श्री वासुपृज्यके सतवनमे कहा है कि 'जिनपूजा रे ते निजपूजना' । 
यदि यथार्थ मूलदृष्टिसे देखे तो जिनकी पुजा वह आत्मस्वरूपका ही पूजन है । 
स्वरूपाकांक्षी महात्माओने यों जिन भगवान तथा सिद्ध भगवानकी उपासनाको स्वरूपकी प्राप्तिका 
हेतु माना है। क्षीणमोह गुणस्थानपर्यंत यह स्वरूपचितन जीवके लिये प्रबल अवलंबन है। और फिर मात्र 
अकेला अध्यात्मस्वरूपचिन्तन जीवको व्यामोह उत्पन्न करता है; बहुतसे जीवोको शुष्कता प्राप्त कराता 
है, अथवा स्वेच्छाचारिता उत्पन्न करता है, अथवा उन्मत्त प्रछापदशा उत्पन्न करता है। भगवानके 
स्वरूपके ध्यानावलंबनसे भक्तिप्रधानदृष्टि होती है, और अध्यात्मदृष्टि गोण होती है। जिससे शुष्कता, 
स्वेच्छाचारिता और उन्मत्त प्रलापता नही होती, आत्मदशा बलवान हो जानेसे स्वाभाविक अध्यात्म- 
प्रधानता होती है। आत्मा स्वाभाविक उच्च गुणोकों भजता है । इसलिये शुष्कता आदि दोष उत्पन्न 
नही होते, और भक्तिमार्गंके प्रति भी जुगुप्सित नहीं होता | स्वाभाविक आत्मदद्या स्वरूपलीनताको प्राप्त 
करती जाती है। जहाँ अहंत आदिके स्वरूपध्यानके आलंबनके बिना वृत्ति आत्माकारता भजती है, 
वहाँ" ७०४०४ ॥ [भपृर्णी 
(२) 
बोतराग स्तवन 
श्वीतरागोंमे ईश्वर ऐसे ऋषभदेव भगवान मेरे स्वामी है । इसलिये अब में दूसरे पतिकी इच्छा 
नही करती, क्योकि ये प्रभु रीक्षेके बाद साथ नही छोड़ते । इन प्रभुका योग प्राप्त होना उसको आदि 
है; परंतु वह योग कभी भी निवृत्त नही होता, इसलिये अनन्त है। 
१, आनन्दघन तीथंकर स्तवनावलीका यह विवेचन लिखते हुए इस जगह अपर्ण छोड दिया गया है।-संधोघक 
२. श्री ऋषभजिनस्तवन-- 
ऋषभ जिनेश्वर प्रीतम माहरो रे, ओर न चाहु रे कन्‍्त। 
रीक्यो साहेब संग न परिष्ठरे रे, भांगे सादि अनस्त ।ऋषभ० ! 
कोई कत कारण काष्ठभक्षण करे रे, मिलषयु कंतने घाय। 
ए वेंछो नव्रि कहिये सभवे रे, समेक्रों ठाम ते ठाय ॥ऋषभ० रे 
कोई पततिरेजन अति घणुं तप करें रे, वतिरंजन तनताप । 
ए पतिरंजन में गवि चित्त धयुं रे, रजन बातबु भेकाप ।ऋषस» ४ 


३० थाँ वर्च ५८४ 


जगतके भावोंसे उदासीन होकर चेतन्यवृत्ति शुद्ध चेततन्यरवभावमे समबस्थित भगवानमें प्रीतिमान 
हुई, उसका आनन्दघनजोी हषे प्रदर्शित करते हैं । 

अपनी श्रद्धा नामकी सखीको आनन्दधनजीकी चंतन्‍्यवृत्ति,कहती है-- “है सखी ! मेंते ऋषभदेव 
भगवानसे रूग्त किया है, और ये भगवान मुझे सबसे प्यारे है। ये भगवान मेरे पति हुए है, इसलिये अब 
मैं दूसरे किसी भी पतिको इच्छा करूँ ही नहीं | बयोंकि अन्य सब जन्म, जरा, मरण आदि दु-खोसे 
भाकुंल-व्याकुल हैं, क्षणभरके लिये भी सुखी नहीं हैं; ऐसे ज़ीवको पति बनानेसे मुझे सुख कहाँसे हो 
सकता है ? भगवान ऋषभदेव तो अनन्त अव्याबाध सुखसमाधिको प्राप्त हुए हैं, इसलिये उनका आश्रय 
लू तो मुझे उसी वस्तुकी प्राप्ति हो । यह योग व्तंमानमे प्राप्त होनेसे हे सखी ! मुझे परमशीतरूता हुई । 
दूसरे पतिका तो किसी समय वियोग भो हो जाये, परल्तु मेरे इन स्वामीका तो किसी भी समय वियोग 
होता ही नहीं। जबसे ये स्वामी प्रसन्न हुए हैं तबसे किसी सी दिन संग नहीं छोड़ते। इन स्वामीके 
योगके स्वभावको सिद्धान्तमे 'सादि-अनन्त” अर्थात्‌ इस योगके होनेकी आदि है, परन्तु किसी दिन इनका 
बियोग होनेवाला नही है. इसलिये अनन्त है, ऐसा कहा है; इसलिये अब मुझे कभी भी इत पतिका वियोग 
होगा ही नहीं ॥१॥ 

है सखी ! इस जगतसे पतिका वियोग न होनेके लिये स्त्रियाँ जो नाना प्रकारके उपाय करती हैं वे 
उपाय सच्चे नही हैं, और इस तरह मेरे पतिकी प्राप्ति नही होती । उन उपायोंके मिथ्यापनको बतलानेके 
लिये उनमेसे थोडेसे उपाय तुझे बताती हूँ:--कोई एक स्त्री तो पतिके साथ काष्ठमे जल जानेकी इच्छा करती 
है, कि जिससे पतिके साथ मिलाप ही बना रहे; परतु उस मिलापका कुछ संभव नही है, क्योकि वह पति 
तो अपने कमचिसार उसे जहाँ जाना था बहाँ चला गया। और जो स्त्री सती होकर मिलापको इच्छा 
करती है वह स्त्री भी मिलापके लिये एक चितामे जलकर मरनेकी इच्छा करती है तो भी वह अपने 
कर्मानुसार देहको प्राप्त होनेवाली है; दोनों एक ही जगह देह धारण करे, और पति-पत्नीरूपसे योग प्राप्त 
कर निरंतर सुख भोग ऐसा कोई नियम नही है। इसलिये उस पतिका वियोग हुआ, और उसका योग भी 
असंभव रहा, ऐसे पतिके मिलापको मैंने झूठा माना है, क्योकि उसका ठौर-ठिकाना कुछ नही है । ह 

अथवा प्रथम पदका यह अर्थ भी होता है कि परमेश्वररूप पतिकी प्राप्तिके लिये कोई काप्ठका: 
भक्षण करता है, अर्थात्‌ पंचाग्निको धूनी जलाकर उसमे काष्ठ होमकर उस अग्निका परिषह सहन करता 
है, और इससे ऐसा समझता है कि परमेश्वररूप पतिको पा लेगे, परंतु यह समझना मिथ्या है; क्योंकि 
पंचारिन तापनेमे उसकी प्रवृत्ति है; उस पतिका स्वरूप जानकर, उस पतिके प्रसन्‍न होनेके कारणोको जान- 
कर उन कारणोकी उपासना वह नही करता, इसलिये बह प्ररमेशवररूप पतिको कहाँसे पायेगा ? उसकी 
मतिका जिस स्वभावमे परिणमन हुआ है उसी प्रकारकी गतिको वह पायेगा, जिससे उस मिलापका कोई 
ठोर-ठिकाना नही है ॥३॥ 

है सखी ! कोई पतिको रिश्ानेके लिये अनेक प्रकारके तप करतो है, परतु वह मात्र शरीरको कंष्ट 
है । इसे पतिको राजी करनेका मार्ग मेंने समझा नहो है। पतिको रजन करनेके लिये तो दोनोंकी धातुओं- 
का मिलाप होना चाहिये। कोई स्त्रो चाहे जितने कष्टसे तपदचर्या करके अपने पतिको रिझानेकी इच्छा 
करे तो भी जब तक वह स्त्री अपनी प्रकृतिकों पतिकी प्रकृतिके स्वभावानुसार न कर सके तब तक भ्रक्ृति 





कोई कहे लीरा रे अछूख अलऊख तणी रे, छख पूरे ममआश । 
दोषरहितने लीला नवि घठे रे, लीला दोष घिलास ॥ऋषभ० ५ 
चित्तप्रसन्‍्ले रे पूजन फछ कह, रे, पूजा अखडित पह । 
कपटरहित थई आतस अरपणा रे, आनदघन पदरेह ।जल्मम० ६ 


| 


भर जैन राजबना 


की प्रतिकूलताके कारण यह पति प्रसन्‍न होता ही नहों है, और उस स्व्रीको मात्र अपने शरीरमें क्षुधा 
आदि कष्टोंकी प्राप्ति होती है। इसी तरह किसी मुमुक्षुकी वुत्ति मगवानको पतिरूपसे प्राप्त करनेकी हो 
तो वहु भगवानके स्वरूपानुसार व॒त्ति न करे ओर अन्य स्वरूपमे रुखिमान होते हुए अनेक प्रकारका तप 
करके कष्टका सेवम करे, शो भी वह भगबामको नहीं पाता; क्‍योंकि जेसे पति-पत्नीका सच्चा मिलाप, 
और सच्ची प्रसन्‍्गता धातुके एकत्थमें है बेसे हे सली | भणवानमें पतिभावकी इस वृत्तिको स्थापन करके 
उसे यदि अचछ रलना हो तो उस भगवानके साथ धांतुमिकाप करना ही योग्य है; अर्थात्‌ वे भगवान 
जिस शुद्धचेतत्यधातुख्पसे परिणभित हुए हैं वेसी शुद्धचेतन्यवृत्ति करनेसे ही उस धातुमेंसे प्रतिकूल स्वभाव 
निवुत्त होनेसे ऐक्य होना संभव है; और उसी धातुमिलापसे उस भगवानरूप पतिकी भ्राप्तिका किसी मो 
समय वियोग नहीं होगा ॥४॥ 
है सली ! कोई फिर ऐसा कहता है कि यह जगत ऐसे भगवानकी लीला है कि जिसके स्वरूपको 
वहुचाननेका लक्ष्य नहीं हो सकता; और वह अलक्ष्य भगवान सबकी दच्छा पूर्ण करता है; इसलिये बह 
यों समझकर हस जगतको भगवानकी रीझा मानकर, उस भगवानकी उस स्वरूपसे महिमा गानेमें ही 
अपनो इच्छा पूर्ण होगी, (अर्थात्‌ भगवान प्रसन्‍न होकर उसमें लग्नता करेगा) ऐसा मानता है, परतु यह 
सिथ्या है, बयोंकि वह भगवानके स्वरूपके अज्ञानसे ऐसा कहता है | 
जो भगवान अनंत ज्ञानदर्शंनमय सर्वोत्कृष्ट सुखसमाधिमय है, वह भगवान इस जगतका कर्ता 
कैसे हो सकता है ? और लीलाके लिये प्रवृत्ति केसे हो सकती है ? लीलाकी प्रवृत्ति तो सदोषमें ही संभव 
है । जो पूर्ण होता है वह कुछ इच्छा ही नहीं करता । भगवान तो अनंत अव्याबाध सुखसे पूर्ण है, उसमें 
अन्य कल्पनाका अवकाश कहाँसे हो ? छीलाकी उत्पत्ति कुलृहल्वत्तिसे होती है। वेसी कुतूहलवृत्ति तो 
शान-सुखकी अपरिपूर्णतासे ही होती है। भगवानमें तो वे दोनों (शान भर सुख) परिपूण्ण हैं, इसलिये 
उसकी प्रवृत्ति जगतको रचनेरूप लीलामें हो ही नहीं सकती। यह छीला तो दोषका बिलास है और 
सरागीको हो उसका संभव है। जो सरागी होता है बह देषसहित होता है, और जिसे ये दोनों होते हैं, 
उसे क्रोध, भान, माया, लोभ आदि सभी दोषोंका होना संभव है। इसलिये यथाथे दृश्सि देखते हुए तो 
लीशा दोषका ही विकास है, और ऐसे दोषबिलासकी इण्छा तो अज्ञानीको ही होती है। विचारवान 
भुमुक्षु भी ऐसे दोषबिरूसको इच्छा नहीं करते, लो अनंत ज्ञानमय भगवान उसकी दृ्छा क्यों करेंगे ? 
इसलिये जो उत भगवानके स्वरूपको लीलछाके कतुत्वभावसे समझता है, वह आंति है; और उस अंतिका 
अनुसरण करके भगवामको प्रसन्‍न करनेका जो मार्ग वह अपनाता है वह भी अ्रंतिमय ही है; जिससे 
भगवानरूप पतिकी उसे प्राप्ति नहीं होती ॥५।। 
हे सखी ! पतिको प्रसन्‍न करनेके तो कई प्रकार हैं। अनेक प्रकारके शब्द, स्पर्श आदिके भोगसे 
प्रतिकी सेवा की जाती है। ऐसे अनेक प्रकार हैं; परंतु इन सबमें चित्तप्रसन्‍नता ही सबसे उत्तम सेवा है, 
और वह ऐसी सेवा है जो कभो संडित नहीं होती । कपटरहित होकर आत्मापंण करके पतिकी सेवा करने 
से अस्यंत आनंदके समूहकी प्राप्तिका भाग्योदय द्वोता है। 
भगवानरूप पतिकी सेवाके अनेक प्रकार हैं । द्रव्यपूजा, मावपूजा और आज्ञापूजा। ब्रव्यपूजाके 
औ अनेक मेद हैं; परंतु उनमे सर्वोत्कृष्ट पूजा तो चित्त प्रसन्नता अर्थात्‌ उस भगवानमें चेतन्यवृत्तिका परम 
हषंसे एकत्बको प्राप्त करना ही है; इसीमें सब साधन समा जाते हैं। यहो अखंडित पूजा है, क्योंकि यदि 
लित्त भगवानमें छीन हो तो दूसरे योग भी चिलाधीन होमेसे भगवानके अधीन ही हैं; और चित्तकी 
छीनता भगवानमेंसे दूर न हो तो ही अग्रतके भाषोंगें उद्दसीगता रहती है जोर उनमें ग्रहण-त्यागरूप 
बिकल्पकी प्रवृत्ति नहीं होती; जिशसे कह सेवा अश्ंड ही रहती है । 


१३० था अर्थ ५८५ 


जब तक चिक्तमें दूसरा भाव हो तब तक यदि यह प्रर्दाशित करें कि आपके सिवाय दूमरेमे मेरा 
कोई भी भाव नही है तो यह वृथा ही है और कपट है। और जब तक कपट है तब तक भगवानके चरणों 
में आत्मापंण कहाँसे हो ? इसलिये जगतके सभो भावोसे विराम प्राप्त करके, वृत्तिको शुद्ध चेतन्य भावयुक्त 
करनेसे ही उस वृत्तिमे अन्यभाव न रहनेसे शुद्ध कही जाती है और वह निष्कपट कही जाती है। ऐसी 
चेतन्यवुत्ति भगवानमे लीन की जाये वही आत्मापंणता कही जाती है। 

धन-धान्य आदि सभी भगवानको अपित किये हो; परन्तु यदि आत्मा अपँण न किया हो अर्थात्‌ उस 
आत्माकी वृत्तिको भगवानभे लीन न किया हो तो उस धन-धान्‍्य आदिका अपंण करना सकपट ही है, 
क्योकि अपंण करनेवाला आत्मा अथवा उसकी वृत्ति तो अन्यत्र लीन है। जो स्वयं अन्यत्र लीन है उसके 
अपंण किये हुए दूसरे जड पदार्थ भगवानमे कहाँसे अर्पित हो सकेंगे ? इसलिये भगवानमे चित्तवृत्तिकी 
लीनता ही आत्म-अपंणता है, और यही आनदघधनपदकी रेखा अर्थात्‌ परम अव्याबाध सुखमय मोक्षपदकी 
निशानो है। अर्थात्‌ जिसे ऐसी दश्याकी प्राप्ति हो जाये वह परम आनदघनस्वरूप मोक्षको प्राप्त होगा । 
ऐसे लक्षण ही लक्षण हैं ॥६॥ ऋषभजिनस्तवन संपूर्ण । 


प्रथम स्तवनमे भगवानमे वृत्तिके लीन होनेरूप हं बताया, परन्तु वह वृत्ति अखंड और पूर्णरूपसे 
लीन हो तो ही आनंदघनपदकी प्राप्ति होती है, जिससे उस वृत्तिकी पूर्णताको इच्छा करते हुए आनदघन- 
जी दूसरे तीथँकर श्री अजितनाथका स्तवन करते हैं। जो पूर्णताकी इच्छा है, उसे प्राप्त होनेमे जो जो 
विध्त देखे उन्हे आनंदघनजी सक्षेपमे इस दूसरे स्तवनमें भगवानसे निवेदन करते हैं, और अपने पुरुषत्वको 
मद देखकर खेदखिन्न होते है, ऐसा बताकर, पुरुषत्व जाग्रत रहे ऐसी भावनाका चितन करते हैं । 

है सखी ! दूसरे तीर्थंकर अजितनाथ भगवानने पूर्ण लीनताका जो मार्ग प्रदशित किया है अर्थात्‌ 
जो सम्यक्‌ चारित्ररूप मार्ग प्रकाशित किया है वह, देखता हूँ, तो अजित अर्थात्‌ जो मेरे जेसे निबंल वृत्तिके 
मुमुक्षुस जीता न जा सके ऐसा है, भगवानका नाम अजित है वह तो सत्य है; क्योंकि जो बडे बड़े पराक्रमी 
पुरुष कहे जाते हैं, उनसे भी जिस गुणोंके धामरूप पंथका जय नहीं हुआ, उसका भगवानसे जय किया है, 
इसलिये भगवानका अजित नाम तो साथेक ही है। और अनत गुणोके धामरूप उस मार्गंको जीतनेसे 
भगवानका गुणधामत्व सिद्ध है। हे सखी ! परन्तु मेरा नाम पुरुष कहा जाता है, वह सत्य नहीं है । 
भगवानका नाम अजित है। जेसे वह तद्रूप गृुणके कारण है वेसे मेरा नाम पुरुष तदरूप गुणके कारण 
नही है। क्योकि पुरुष तो उसे कहा जाता है कि जो पुरुषार्थंशहित हो--स्वपराक्रमसहित हो, परन्तु मैं तो 
वैसा नही हूँ । इसलिये भगवानसे कहता हूँ कि है भगवान ! आपका नाम जो अजित है वह तो सच्चा है, 
परन्तु मेरा नाम जो पुरुष है वह तो झूठा है। क्योंकि आपने राग, देंष, अज्ञान, क्रोष, मान, माया, लोभ 
आदि दोषोका जय किया है, इसलिये आप अजित कहे जाने योग्य हैं, परन्तु उन्ही दोषोंने मुझे जीत लिया 
है, इसलिये मेरा नाम पुरुष कैसे कहा जाये ? ॥१॥ 


है सखी ! उस मार्गको पानेके लिये दिव्य नेत्र चाहिये। चर्मनेन्नोंसे देखते हुए तो समस्त संसार 
१. दूसरा श्री अजितजिनस्तवन-- 
पथडो निहारूँ रे बीजा जिन तणो रे, अजित अजित गुणघाम । 
जे तें जीत्या रे तेणे हुं जीतियो रे, पुरुष किए्यं॑ मुझ नाम ? ॥ पंथडो० १ 
चरम नयण करी मारग जोवता रे, भूल्यो सयल संसार । 
जेणे नयणे करी मारग जोविये रे, नयण ते दिव्य विचार || पंथडो० रे 
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भूछा हुआ है। उस परमतत्त्वका विचार होनेके लिये जो दिव्य नेत्र चाहिये, उस दिव्य नेत्रका निषचयसे 
वर्तभानकालमें वियोग हो गया है । 

हे सखी ! उस अजित भगवानने अजित होनेके लिये अपनाया हुआ मार्ग कुछ इन चम॑चक्षुओंसे 
दिखायी नही देता | क्योकि बह मार्ग दिव्य है, और अंतरात्मदृष्टिसि ही उसका अवलोकन किया जा 
सकता है। जिस तरह एक गाँवसे दूसरे गाँवमे जानेके लिये पृथ्वीतलपर सड़क वगेरह मार्ग होते हैं, उसी 
तरह यह कुछ एक गाँवसे दूसरे गाव जानेके मार्गकी तरह बाह्य मार्ग नही है, अथवा चम॑चक्षुसे देखनेपर 
वह दीखने योग्य नही है, चमंचक्षुसे वह अतीद्विय मार्ग कुछ दिखायी नही देता ॥२॥ [अपूर्ण ] 
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है ज्ञातपुश्न भगवन्‌ | कालकी बलिहारी है। इस भारतके होनपुण्य मनुष्योंको सेरा सत्य, अखंड और 

पूर्वापर अविरुद्ध शासन कहाँसे प्राप्त हो ? उसके प्राप्त होनेमे इस प्रकारके विध्न उत्पन्न हुए हैं--तुझसे 

उपदिष्ट शास्त्रोंकी ऋल्पित अर्थंसे विराधना की; कितनोका तो समूल ही खंडन कर दिया, ध्यानका काय॑ 

और स्वरूपका कारणरूप जो तेरी प्रतिमा है, उससे कटाक्षदृष्टिसे छाखो लोग फिर गये, तेरे बादमे परंपरासे 

जो आचाय॑ पुरुष हुए उनके वचनोमे और तेरे वचनोम भी शंका डाल दी। एकातका उपयोग करके तेरे 
शासनकी निंदा की । 

हे शासन देवी ! कुछ ऐसी सहायता दे कि जिससे मै दूसरोको कल्याणके मार्गका बोध कर सकू-- 

उसे प्रदर्शित कर सकू,--सच्चे पुरुष प्रदर्शित कर सकते हैं। सर्वोत्तम निग्रैथ-प्रवचनके बोधकी ओर मोड़- 

कर उन्हे इन आत्मविराधक पंथोसे पीछे खीचनेमे सहायता दे !! तेरा धमं है कि समाधि और बोधिमे 

सहायता देना । [निजी] 


उप५ सवत्‌ १९५३ 
6» नसः 
अनंत प्रकारके शारीरिक और मानसिक दुःखोंसे आकुल-व्याकुल जीवोकी उन दुःखोंसे छूटनेकी 
अनेक प्रकारसे इच्छा होते हुए भी उनसे वे मुक्त नही हो सकते, इसका कया कारण है ? ऐसा प्रइन अनेक 
जीवोंको हुआ करता है, परन्तु उसका यथार्थ समाधान किसी विरल जीवको ही प्राप्त होता है। जब तक 
दुःखका मूल कारण यथाथंरूपसे जाननेमे न आया हो, तब तक उसे दूर करनेके लिये चाहे जैसा प्रयत्न 
किया जाये, तो भी दु खका क्षय नहीं हो सकता, ओर उस दु.खके प्रति चाहे जितनी अरुचि, अधियता 
ओर अनिच्छा हो, तो भी उसका अनुभव करना ही पडता है। अवास्तविक उपायसे उस दुःखको मिटानेका 
प्रयत्त किया जाये, और वह प्रयत्न असह्य परिश्रमपूर्वक किया गया हो, फिर भी वह दु ख न मिटनेसे 
दु ख मिटानेके इच्छुक मुमुक्षुको अत्यन्त व्यामोह हो जाता है, अथवा हुआ करता है कि इसका क्‍या 
कारण ? यह दु.ख दूर क्यो नही होता ? किसी भी तरह मुझे उस दु'खको प्राप्ति इच्छित नही होनेपर 
भी, स्वप्नमे भी उसके प्रति कुछ भी वृत्ति न होनेपर मो, उसकी प्राप्ति हुआ करती है, और मै जो जो 
प्रयत्न करता हूँ वे सब निष्फल जाकर दु.खका अनुभव किया ही करता हूँ, इसका क्या कारण ? 
क्या यह दु ख किसीका मिटता ही नही होगा ? दुःखी होना ही जीवका स्वभाद होगा ? क्‍या कोई 
एक जगतकर्त्ता ईश्वर होगा, जिसने इसी तरह करना योग्य समझा होगा ? क्‍या यह बात भवितब्यताके 
अधोन होगी ? अथवा किन्‍्हीं मेरे पूर्वकृत अपराधोका फल होगा ? इत्यादि अनेक प्रकारके विकल्प जो 
जीव मनसहित देहधारी हैं वे किया करते हैं, और जो जीव मनरहित है वे अव्यक्तरूपसे दुःखका अनुभव 
करते हैं ओर वे अव्यक्तरूपसे उस दुःखके मिटनेक्री इच्छा रखा करते हैं । 
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इस जगतमे प्राणी मात्रकी व्यक्त अथवा अव्यक्त इच्छा भी यही है, कि किसी भी प्रकारसे मुझे 
दुःख न हो, और सर्वधा सुख हो। इसीके लिये प्रयत्न होनेपर भी यह दुख ग्यो नही मिटता ? ऐसा 
प्रश्न अनेकानेक विचारवानोको भी भूतकालमे हुआ था, वर्तमानकालमे भी होता है, और भविष्यकालमें 
भी होगा | उन अनंतानंत विचारवानोंमेसे अनत विचारवानोने उसका यथा्थ समाधान पाया, और 
दुःखसे मुक्त हुए। वतमानकालमे भी जो जो विचारवान यथार्थ समाधान प्राप्त करते हैं, वे भी तथारूप 
फलको पाते है और भविष्यकालमे भी जो जो विचारवान यथाथथं समाधान प्राप्त करेंगे वे सब तथारूप 
फल प्राप्त करेंगे इसमे संशय नही है । 


शरीरका दुख मात्र औषध करनेसे मिट जाता होता, मनका दुःख धन आदिके मिलनेसे दूर हो 
जाता होता, और बाह्य संसगं॑ सम्बन्धी दु ख मनपर कुछ असर न डाल सकता होता तो दु ख मिटनेके लिये 
जो जो प्रयत्न किये जाते है वे सभी जीवोके प्रयत्न सफल हो जाते | परन्तु जब ऐसा होता दिखायी न दिया तभी 
विचारवानोको प्रइन उत्पन्न हुआ कि दुःख मिटनेका कोई दूसरा ही उपाय होना चाहिये; यह जो उपाय 
किया जा रहा है वह अयथार्थ है, और सारा श्रम वृथा है। इसलिये उस दु खका मूल कारण यदि यथार्थ- 
रूपसे जाननेमे आ जाये और तदनुसार ही उपाय किया जाये, तो दुःख मिटता है, नही तो मिटता ही नही । 

जो विचारवान दु खके यथाथे मूल कारणका विचार करनेके लिये कटिबद्ध हुए, उनमे भी किसीको 
ही उसका यथ।थे समाधान हाथ लगा और बहुतसे यथार्थ समाधान न पानेपर भी मतिब्यामोह आदि 
कारणोंसे, वे यथार्थ समाधान पा गये हैं ऐसा मानने लगे और तदनुसार उपदेश करने लगे और बहुतसे 
लोग उनका अनुसरण भी करने लगे। जगतमे भिन्‍न भिन्‍न धमंमत देखनेमे आते है उनकी उत्पत्तिका 
मुख्य कारण यही है । 

'धमंसे दु ख मिटता है', ऐसी बहुतसे विचारवानोकी मान्यता हुई । परन्तु धमंका स्वरूप समझनेमे 
एक दूसरेमे बहुत अन्तर पड गया | बहुतसे तो अपने मूल विषयको चुक गये, और बहुतसे तो उस विषय- 
में मतिके थक जानेसे अनेक प्रकारसे नास्तिक आदि परिणामोको प्राप्त हो गये । 

दू खके मूल कारण और उनकी किस तरह प्रवृत्ति हुई, इसके सम्बन्धमे यहाँ थोड़ेसे मुख्य अभिप्राय 
सक्षेपमे बताते है । 


दु ख क्या है ? उसके मूल कारण क्या हैं? और वे किस तरह मिट सकते है ? तत्सबंधी जिनो 
अर्थात्‌ वीतरागोंने अपना जो मत प्रदर्शित किया है उसे यहाँ सक्षेपमे कहते है -- 


अब, वह यथाथ॑ है या नही ? उसका अवलोकन करते हैं -- 

जो उपाय बताये है वे सम्यग्ददंन, सम्यग्ञान और सम्यकचारित्र है, अथवा तीनोका एक नाम 
'सम्यकमोक्ष' है। 

उन वीतरागोंने सम्यग्द्शंन, सम्यग््ञान और सम्यक्चारित्रमें सम्यग्द्शनकी मुख्यता अनेक स्थलों- 
में कही है; यद्यपि सम्यग्ज्ञानसे ही सम्यग्दर्शनकी भी पहचान होती है, तो भी सम्यग्दर्शन रहित ज्ञान ससार 
अर्थात्‌ दुःखका हेतुरूप होनेसे सम्यग्दर्शनकी मुख्यताको ग्रहण किया है । 

ज्यो ज्यों सम्यग्दशन शुद्ध होता जाता है. ट्यों त्यों सम्यक्चारित्रके प्रति वीय॑ उल्लसित होता 


जाता है, और क्रमसे सम्यकचारित्रकी प्राप्ति होनेका समय आ जाता है, जिससे आत्मामे स्थिर स्वभाव 
सिद्ध होता जाता है, और क्रमसे पूर्ण स्थिर स्वभाव प्रगट होता है, और आर्मा निजपदमे छीन होकर 
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सब कमंकलकसे रहित होनेसे एक शुद्ध आत्मस्वभावरूप भोक्षमे परम अव्याबाध सुखके अनुभवससमुद्रमें 
स्थित हा जाता है। 


सम्यग्दर्शनकी प्राप्तिसे जेसे ज्ञान सम्यकस्वभावको प्राप्त होता है, यह सम्यग्दर्शघनका परम उपकार 
है, वैसे हो सम्यग्दर्शन क्रमसे शुद्ध होता हुआ पूर्ण स्थिर स्वभाव सम्यक्चारित्रको प्राप्त हो इसके लिये 
सम्यग्ज्ञानके बलकी उसे सच्ची आवश्यकता है। उस सम्यग्ज्ञानकी प्राप्तिका उपाय बोतरागश्रुत और उस 
श्रुततक्त्वोपदेष्टा महात्मा है। 


वीतरागश्रुतके परम रहस्यको प्राप्त हुए असंग तथा परम करुणाशीरू महात्माका योग प्राप्त 
होना अतिदाय कठिन है। मह॒दभाग्योदयके योगसे ही वह योग प्राप्त होता है इसमे संशय नहीं है। 
कहा है कि “- 
तहा रुवा्ं समणाणं-- 
उन श्रमण महात्माओंके प्रवृत्तिकक्षण परमपुरुषने इस प्रकार कहे हैं :-- 


उन महात्माओंके प्रवृत्तिकक्षणोसे अभ्यंतरदशाके चिह्न निर्णीत किये जा सकते हैं, यर्याप प्रवृत्ति- 
लक्षणोकी अपेक्षा अभ्यतरदशा सबधी निश्चय अन्य भी निकलता है। किसी एक शुद्ध वृत्तिमान मुमुक्षुको 
बेसी अभ्यंतरदशाकी परीक्षा भाती है। 


ऐसे महात्माओंके समागम और विनयकी क्‍या जरूरत है ? चाहे जेसा भी पुरुष हो, परन्तु जो 
अच्छी तरह शास्त्र पढ़कर सुना दे ऐसे पुरुषसे जीव कल्याणका यथाथर्थ मार्ग क्यों प्राप्त न कर सके ? ऐसी 
आशंकाका समाधान किया जाता है -- 


ऐसे महात्मा पुरुषोका योग अतीव दुलूभ है । अच्छे देशकालमे भी ऐसे महात्माओका योग दुलूभ 
है; तो ऐसे दुःखमुख्य कालमे वैसा हो इसमे कुछ कहना ही नही रहता । कहा है कि .-- 


यद्यपि वेसे मर त्मा पुरुषोंका क्वचित्‌ योग मिलता है, तो भी शुद्ध वृत्तिमान मुमुक्षु हो तो वह उनके 
मुद्ृत्तमात्रके समागममें अपू्व॑ गुणको प्राप्त कर सकता है। जिन महापुरुषोके वचन-प्रतापसे चक्रवर्ती 
मुहृत्तमात्रमे अपना राजपाट छोड़कर भयंकर वनमे तपदचर्या करनेके लिये खल निकलते थे, उन महात्मा 
पुरुषोंके योगसे अपूर्व गुण क्यो प्राप्त न हो ? 


अच्छे देशकालमे भी क्वचित्‌ वेसे महात्माओका योग हो जाता है, क्योकि वे अप्रतिबद्ध विहारी 
होते हैं । तब ऐसे पुरुषोका नित्य संग रहना किस तरह हा सकता है कि जिससे मभमुक्षुजीव सब दुःखोका 
क्षय करनेके अनन्य कारणोकी पूर्णझूपसे उपासना कर सके ? भगवान जिनने उसके मार्गका अवलोकन 
इस तरह किया है --- 


नित्य उनके समागममे आज्ञाधीन रहकर प्रवृत्ति करनी चाहिये, और इसके लिये बाह्याभ्यतर 
परिग्रह आदिफा त्याग करना हा योग्य है। 


जो सववंथा बेसा त्याग करनेके लिये सम नहीं है, उन्हे इस प्रकार देशत्याग्रपूर्वक प्रवृत्ति करना 
योग्य है। उसके स्वरूपका इस तरह उपदेश किया है :-- 


३० थाँ वर्ण ५८९, 


उस महात्मा पुरुषके गुणोंकी अतिशयतासे, सम्यक्‌आचरणसे, परमज्ञानसे, परमशांतिसे, परम- 
निवृत्तिसे मुमु'्तजीवकी अशुभ वृत्तियाँ परावतित हो कर शुभस्वभावको पाकर स्वरूपके प्रति मुड़ती जाती है । 

उस पुरुषके वचन आगमस्वरूप है, तो भी वारंवार अपनेसे वचनयोगकी प्रवृत्ति न होनेसे तथा 
निरंतर समागमका योग न बननेसे, तथा उस वचनका श्रवण स्मरणमें तादुश न रह सकनेसे, तथा बहुतसे 
भावोंका स्वरूप जाननेमे परावतंनकी जरूरत होनेसे, और अनुप्रेक्षाके बलकी वृद्धिके लिये वीतरागश्रुत- 
वीतरागशाद्त एक बलवान उपकारी साधन है । यद्यपि प्रथम तो वेसे महात्मापुरुषोके द्वारा ही उसका रहस्य 
जानना चाहिये, फिर विशुद्धदृष्टि हो जानेपर वह श्रुत महात्माके समागमके अंतरायमे भी बलबान उपकार 
करता है, अथवा जहाँ कैवल बैसे महात्माओंका योग हो हो नही सकता, वहाँ भी विशुद्ध दृष्टिमानको 
वीतरागश्रुत परमापकारी है, और इसीलिये महापुरुषोने एक इलोकसे लेकर द्वादशाग पर्यत रचना की है । 

उस द्वादक्शांगके मूल उपदेष्टा सर्वज्ञ वीतराग हैं, कि जिनके स्वरूपका महात्मा पुरुष निरन्तर ध्यान 
करते हैं, ओर उस पदकी प्राप्तिमे ही सवंस्व समाया हुआ है, ऐसा प्रतीतिसे अनुभव करते है। सर्वज्ञ 
बीतरागके वचनोको धारण करके महान आचार्योने द्वादशागीकी रचना की थी, और तदाश्नित आज्ञाकारी 
महात्माओने दूसरे अनेक निर्दोष शास्त्रोकी रचना की है । द्वादशागके नाम इस प्रकार है-- 

(१) आचाराग, (२) सूत्रकृताग, (३) स्थानाग, (४) समवायाग, (५) भगवती, (६) ज्ञाताधमं- 


कथाग, (७) उपासकदशाग, (८) अतकृतदशांग, (९) अनुत्तरौपपातिक, (१०) प्रदनव्याकरण, (११) विपाक 
ओर (१२) वृष्टिवाद | 


उनमे इस प्रकारसे निरूपण है :-- 


कालदोषसे उनमेसे बहुतसे स्थलोका विसर्जन हो गया और मात्र अल्प स्थल रहे हैं | 
जो अल्प स्थल रहे है उन्हे एकादशागके नामसे श्वेताम्बर आचाय॑ कहते है। दिगम्बर इससे 
अनुमत न होते हुए यो कहते है कि :-- 


विसंवाद या मताग्रहकी दृष्टिसे उसमें दोनों सम्प्रदाय भिन्‍न भिन्‍न मार्गकी भाँति देखनेमे आते हैं । 
दीघंदृष्टिसे देखनेपर उसके भिन्‍न ही कारण देखनेमे आते है। 


चाहे जैसा हो, परंतु इस प्रकारसे दोनों बहुत पासमे आ जाते हैं :-- 


विवादके अनेक स्थल तो अप्रयोजन जैसे है; प्रयोजन जेसे हैं वे भी परोक्ष है । 


अपात्र श्रोताको द्रव्यानुयोग आदि भावोका उपदेश करनेसे नास्तिक आदि भाव उत्पन्न होनेका 
अवसर आता है, अथवा शुष्कज्ञानी होनेका अवश्वर आता है। 


भव यह प्रस्तावना यहाँ संक्षिप्त करते है, और जिस महापुरुषने-- 
यदि इस तरह सुप्रतीत हो तो 
'भहसारहिए धस्मे अट्वाशइ्स दोस विवज्जिए देथे। 
निर्ंगंभे पवरयणे सहहर्ण होई सम्मत्त ॥१॥। 
( भावा५--हिंसारहित धर्म, अठारह दोबोसे रहित देव ओर निम्न॑धप्रवचनमे श्रद्धा करता सम्यक्त्व है । 


५९० शरीसद्‌ राजजंसा 


तथा 
जीवके लिये मोक्षमागं है, नही तो उन्माग है। 


स्व दुःखोंका क्षय करनेवाला एक परम सदृपाय, 


स्व जीवोंको हितकारी, स्व दुःखोंके क्षयका एक आत्यंतिक उपाय, परम सदुपायरूप वीतरागदर्शन 
है। उसकी प्रतीतिसे, उसके अनुसरणसे, उसकी आज्ञाके परम अवलंबनसे जीव भवसागर तर जाता है । 
समवायांग सृत्र” में कहा है :--- 


आत्मा क्या है ? कम क्या है ? उसका कर्त्ता कौन है ? उसका उपादान कोन है ? निमित्त कौन 
है ? उसकी स्थिति कितनी है ? कर्त्ता कैसे है ? किस परिमाणमे वह बाँध सकता है ? इत्यादि भाषोंका 
स्वरूप जैसा निग्र॑थसिद्धांतमें स्पष्ट, सुक्ष्म और संकलनापू्वंक है बेसा किसी भी दर्शनमे नहीं है। [भपूर्ण] 





७५६ संवत्‌ १९५३ 
जेनमार्गविवेक 
अपने समाधानके लिये यथाशक्ति जेनमार्गंको जाना है, उसका सक्षेपमे कुछ भी विवेक (विचार) 


करता हूँ -- 

वह जैनमार्ग जिस पदार्थंका अस्तित्व है उसका अस्तित्व और जिसका अस्तित्व नही है उसका 
नास्तित्व मानता है। 

जिसका अस्तित्व है, वह दो प्रकारसे है, ऐसा कहते है . जीव और अजीव । ये पदार्थ स्पष्ट भिन्‍न 
हैं। कोई अपने स्वभावका त्याग नही कर सकता | 

अजीव रूपी और अरूपी दो प्रकारसे हैं । 

जीव अनंत हैं | प्रत्येक जीव तीनो कालोंमे भिन्‍न भिन्‍न है। ज्ञान, दर्शन आदि लक्षणोसे जीव 
पहचाना जाता है। प्रत्येक जीव असख्यात प्रदेशकी अवगाहनासे रहता है। संकोच-विकासका भाजन है। 
अनादिसे करमंग्राहक है। तथारूप स्वरूप जाननेसे, प्रतीतिमे छानेसे, स्थिर परिणाम होनेपर उस क्रमंकी 
निवृत्ति होती है। स्वरूपसे जीव वर्ण, गंध, रस और स्पर्शसे रहित है। अजर, अमर ओर श्ञाइवत वस्तु 
है। [अपूर्ण] 





७५७ 
8$ 
नमः सिद्धेम्यः 
मोक्षसिद्धांत 
अनंत अव्याबाध सुखमय परमपदकी प्राप्तिके लिये भगवान सबवज्ञद्वारा निरूपित 'मोक्षसिद्धांत' उस 
भगवानकों परम भक्तिसे नमस्कार करके कहता हूँ । 
द्रब्धानुयोग, करणानुयोग, चरणानुयोग और धमंकथानुयोगके महानिधि वीतराग-प्रवचनको 
नमस्कार करता हूँ। 
कर्मरूप वेरीका पराजय करनेवाले अहँत भगवान, शुद्ध चेतन्यपदमे सिद्धालयमें विराजमान सिद्ध 
भगवान; ज्ञान, दर्शन, चारित्र, तप और वीय॑ इन मोक्षके पाँच भाचारोंका माचरण करनेवाले और अन्य 


३० था वर्ण घथ्१्‌ 


भव्य जीवोंको उस आचारमें प्रवुत्त करनेवाले आचाय भगवान; द्वादशांगके अम्यासी और उस श्रुतका 
शब्द, अर्थ और रहस्यसे अन्य भव्य जीवोंको अध्ययन करानेवाले उपाध्याय भगवान; और मोक्षमार्गका 
आत्मजागृतिपूवंक साधन करनेवाले साधु भगवानकों मै परम भक्तिसे नमस्कार करता हूँ । 

श्री ऋषभदेवसे श्री महावीरपय॑त भरतक्षेत्रके बतंमान चौबीस तीर्थंकरोंके परम उपकारका मैं 
वारवार स्मरण करता हूँ। 

वर्तमानकालके चरम तीथैकरदेव श्रीमान वर्धभानजिनकी शिक्षासे अभी मोक्षमार्ग अस्तित्वमें है, 
उनके इस उपकारको सुविहित पुरुष वारंवार आश्चयंमय देखते हैं । 

कालदोषसे अपार श्रुतसागरके बहुतसे भागका विसजन होता गया और बिन्दुमात्र अथवा अल्पमात्र 
वर्तेमानमे विद्यमान है । 

अनेक स्थलोंके विसजंन होनेसे, अनेक स्थलोंमे स्थूल निरूपण रहा होनेसे निग्रैथ भगवानके उस 
श्रुतका पूर्ण लाभ, वत॑मान मनुष्योको इस क्षेत्रमे प्राप्त नही होता । 

अनेक मतमतातर आदिके उत्पन्न होनेका हेतु भी यही है, और इसीलिये निर्मल आत्मतत्त्वके 
अभ्यासी महात्माओंकी अल्पता हो गई । 

श्रतके अल्प रह जानेपर भी, मतमतातर अनेक होनेपर भी, समाधानके कितने ही साधन परोक्ष 
होनेपर भो, महात्मा पुरुषोंके क्वचित्‌ क्वचित्‌ ही रहनेपर भी, हे आयंजनों ! सम्यग्दर्शन, श्रुतका रहस्यभूत 
परमपदका पंथ, आत्मानुभवके हेतु, सम्यक्चारित्र और विशुद्ध आत्मध्यान आज भी विद्यमान हैं, यह्‌ परम 
हषका कारण है। 

वर्तमानकालका नाम दुःबमकाल है, इसलिये अनेक अंतरायोंसे, प्रतिकूलतासे, साधनकी दुलंभता 
होनेसे मोक्षमार्गंकी प्राप्ति दुःखसे होती है, परंतु वर्तमानमे मोक्षमार्गका विच्छेद है, ऐसा सोचनेकी जरूरत 
नही है । 

पंचमकालमे हुए मह्षियोंने भी ऐसा ही कहा है । तदनुसार भी यहाँ कहता हूँ। 

सूत्र ओर दूसरे प्राचीन आचार्यों द्वारा तदनुसार रचे हुए अनेक शास्त्र विद्यमान हैं। सुविहित 
पुरुषोने तो हितकारी बुद्धिसे ही रचे हैं । किन्ही मतवादी, हठवादी और शिथिलताके पोषक पुरुषोंकी रची 
हुई कुछ पुस्तकें सूत्रसे अथवा जिनाचारसे मेल न खाती हो और प्रयोजनकी मर्यादासे बाह्य हों, उन 
पुस्तकोंके उदाहरणसे प्राचीन सुबिहित आचार्योके वचनोका उत्थापन करनेका प्रयत्न भवभीरू महात्मा 
नही करते, परन्तु उससे उपकार होता है, ऐसा समझकर उनका बहुत मान करते हुए यथायोग्य 
सदुपयोग करते है । 

जिनदद्ंनमे दिगंबर और दृवेताबर ये दो भेद मुख्य है | मतदृष्टिसे उनमे बड़ा अतर देखनेमे आता 
है। तत्त्वदृष्टिसि जिनदर्शनमे वेसा विशेष भेद मुख्यतः परोक्ष है; जो प्रत्यक्ष का्यंभूत हो सकें उनमें वेसा 
भेद नहीं है । इसलिये दोनों सम्प्रदायोंमें उत्पन्न होनेवाले गुणवान पुरुष सम्यग्दुष्टिसे देखते हैं; और जेसे 
तस्वप्रतीतिका अन्तराय कम हो वेसे प्रवृत्ति करते हैं। 

जैनाभाससे प्रवरतित दूसरे अनेक मतमतांतर हैं, उनके स्वरूपका निरूपण करते हुए भी वृत्ति संकु- 
चित होती है। जिनमे मूल प्रयोजनका भान नही है, इतना ही नही परन्तु मूल प्रयोजनसे विरुद्ध पद्धति- 
का अवलंबन रहा है उन्हे मुनित्वका स्वप्न भी कहाँसे हो ? क्योकि मूल प्रयोजनकों भूल कर क्लेशमे पड़े 
हैं, और अपनी पृज्यता आदिके लिये जोबोंको परमार्थमार्गम अंतराय करते हैं । 

वे मुनिका लिंग भी धारण किये हुए नही है, क्योंकि स्वकपोलरचनासे उनकी सारी प्रवृत्ति है। 
ज़िनागम अथवा आचायंकी प्रंपराका नाम मात्र उनके पास है, वस्तुतः तो वे उससे पराष्टमुख ही हैं । 


ध्९्२्‌ खीमद शजचना 


एक तुंबे जेसी और डोरे जैसी अत्यंत अल्प वस्तुके ग्रहण-त्यागके आग्रहसे भिन्‍न मार्ग खड़ा करके 
प्रवृत्ति करते है, ओर तीर्थंका भेद करते हैं, ऐसे महामोहमूढ जीव लिगाभायतासे भी आज बीतरागके 
दर्शनको घेर बेठे है, यही असंयतिपुजा नामका आदचर्य छगता है। 

महात्मा पुरुषोंकी अल्प भी प्रवृत्ति स्व-परको मोक्षमा्गंसन्मुख करनेकी होती है। किगाभासो जीव 
मोक्षमागंसे पराझुमुख करनेमे अपने बलका प्रवतंन देखकर हर्षित होते हैं, और यह सब कर्मप्रकृतिमे बढ़ते 


हुए अनुभाग और स्थिति-बंधके स्थानक है, ऐसा मे मानता हूँ । [अपूर्ण 
७५८ संवत्‌ १९५३ 
द्रव्यप्रकादश 


द्रव्य अर्थात्‌ वस्तु, तत्त्व, पदार्थ | इसमे मुख्य तीन अधिकार हैं । 

प्रथम अधिकारमें जीव और अजीव द्रव्यके मुख्य प्रकार कहे है । 

दूसरे अधिकारमे जोब और अजीवका पारस्परिक संबंध और उससे जीवका हिताहित कया है, उसे 
समझानेके लिये, उसके विशेष पर्यायरूपसे पाप पुण्य आदि दूसरे सात तत्त्वोंका निरूपण किया है, जो सास 
तत्व जीव और अजीव इन दो तत्त्वोमे समा जाते हैं । 

तीसरे अधिकारमे यथास्थित मोक्षमार्ग प्रदर्शित किया है, कि जिसके लिये ही समस्त ज्ञानीपुरुषोका 
उपदेश है | 

पदार्थंके विवेचन और सिद्धातपर जिनकी नींव रखी गयी है, और उसके द्वारा जो मोक्षमागंका 
प्रतिबोध करते है ऐसे छ. दर्शन है--(१) बोद्ध, (२) न्याय, (३) साख्य, (४) जेन, (५) मीमासा और (६) 
वेशेषिक । वेशेषिकको यदि न्यायमे अंतर्भूत किया जाये तो नास्तिक विचारका प्रतिपादक चार्वाक दर्शन 
छट्टा माना जाता है। 

न्याय, वेशेषिक, सांख्य, योग, उत्तरमीमांसा ओर पूर्वमीमासा ये छ दर्शन वेद परिभाषामे माने 
गये हैं, उसकी अपेक्षा उपर्युक्त दशेन भिन्‍न पद्धतिसे माने हैं इसका क्या कारण है ? ऐसा प्रश्न हो तो उसका 
समाधान यह है -- 

वेद परिभाषामे बताये हुए दर्शन बेदको मानते हैं, इसलिये उन्हे इस दृष्टिसे माना है, और उपर्युक्त 
क्रममें तो विचारकी परिपाटीके भेदसे माने है। जिससे यही क्रम योग्य है । 

द्रव्य और गुणका अनन्यत्व-अविभक्तत्व अर्थात्‌ प्रदेशभेद रहितत्व है, क्षेत्रांतर नही है। ्रव्यके 
नाशसे गुणका नाश और गुणके नाझसे द्रव्यका नाश होता है ऐसा "ऐक्यभाव हैं । द्रव्य और गुणका भेद 
कहते हैं, सो कथनसे है, वस्तुसे नही है ! संस्थान, संख्याविशेष आदिसे ज्ञान और ज्ञानीमें सवंथा भेद हो 
तो दोनों अचेतन हो जायें ऐसा स्ंज्ञ वीतरागका सिद्धात है। ज्ञानके साथ समवाय संबंधसे आत्मा ज्ञानी 
नहीं है। समवतित्व समवाय है | 

वर्ण, गंध, रस ओर स्पर्श परमाणु-द्रव्यके विशेष हैं । [अपूर्ण] 





७९, संबत्‌ १९५३ 
यह अत्यंत सुप्रसिद्ध है कि प्राणीमात्रको दु ख प्रतिकूल और अप्रिय है और सुख अनुकूल तथा प्रिय 
है। उस दु खसे रहित होनेके लिये और सुखकी प्राप्तिके लिये प्राणीमात्रका प्रयत्न है। 
प्राणीमात्का ऐसा प्रयत्न होनेपर भी वे दु खका अनुभव करते हुए ही दृष्टिगोचर होते है । क्वचित्‌ 
कुछ सुखका अंश किसी प्राणीको प्राप्त हुआ दीखता है, तो भी वह दुःखकी बहुलतासे देखनेमें आता है । 


१, देखें आंक 3६६ 'प्चास्तिकाया ४६, ४८, ४९ और ५० । 


३० थाँ बर्चे ५९३ 


प्राणीमात्रको दुःख अप्रिय होनेपर भी, और फिर उसे मिटानेके लिये उसका प्रयत्न रहने १र भी 
वह दु ख नही मिटता, तो फिर उस इदुःखके दूर होनेका कोई उपाय ही नही है, ऐसा समझमे आता है; 
बयोंकि जिसमे सभीका प्रयत्न निष्फल हो वह बात निरुपाय ही होनी चाहिये, ऐसी यहाँ आशंका होती है । 

इसका समाधान इस प्रकारसे है--दूःखका स्वरूप यथार्थ न समझनेसे, उसके होनेके मूल कारण 
क्या है ओर वे किससे मिट सके, इसे यथाथें न समझनेसे, दु.ख मिटानेके संबंधमें उनका प्रयत्न स्वरूपसे 
अययाय॑ होनेसे दुःख मिट नहीं सकता । 

दु ख अनुभवमें आता है, तो भो वह स्पष्ट ध्यानमे आनेके लिये थोड़ीसी उसकी व्याख्या करते हैं :-- 

प्राणी दो प्रकारके हैं :--एक त्रस--स्वयं भय आदिका कारण देखकर भाग जाते हैं और चलने- 
फिरने इत्यादिकी शक्तिवाले हैँ | दूसर स्थावर--+॑जस स्थलमे देह धारण की है, उसी स्थलमे स्थितिमान, 
अथवा भय आदिके कारणकों जानकर भाग जाने आदिकी समझशक्ति जिनमे नहीं है। 

अथवा एकेंद्रियसे लेकर पाँच इद्रिय तकके प्राणी हैं। एकंद्रिय प्राणी स्थावर कहे जाते है, और दो 
इद्वियवाले प्राणियोसे छेकर पाँच इंद्रियवाले प्राणी तकके त्रस कहे जाते हैं। किसी भी प्राणीको पाँच 
इंद्रियोसे अधिक इद्वियाँ नही होती । 

एकेंद्रिय प्राणीके पाँच भेद है--पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु ओर वनस्पति | 

वनस्पतिका जोवत्व साधारण मनुष्योको भो कुछ अनुमानगोचर होता है। पृथ्वी, जल, अग्नि 
और वायुका जीवत्व आगम-प्रमाणसे और विद्ेष विचारबलसे कुछ भी समझा जा सकता है, सवंधा तो 
प्रकृष्ट ज्ञानगोचर है। 

अग्नि और वायुके जीव कुछ गतिमान देखनेमे आते हैं, परंतु उनको गति अपनी समझनलशक्तिपूवंक 
नही होती, इस कारण उन्हें स्थावर कहा जाता है। 

एकेंद्रिय जीबोंमे बनस्पतिमे जीवत्व सुप्रसिद्ध है, फिर भी उसके प्रमाण इस ग्रंथमे अनुक्रमसे आयेंगे। 
पृथ्वी, जल, अग्नि और वायुका जीवत्व इस प्रकारसे सिद्ध किया है-- पूर्ण] 


७६० संबत्‌ १९५३ 





चेतन्य जिसका मुख्य लक्षण है, 

देह प्रमाण है, 

असंख्यात प्रदेशप्रमाण है। बह असंख्यात प्रदेशता लोकपरिमित है, 
परिणामी है, 

अमृूत्तं है, 

| अनंत अगुरुलधु परिणत द्रव्य है, 


स्वाभाविक द्रव्य है, 

कर्ता है, 

भोक्ता है, 

अनादि संसारी है, 

भव्यत्व लब्धि परिषाक आदिसे मोक्षसाधनमें प्रवृत्ति करता है, 
| मोक्ष होता है, 

मोक्षमें स्वपरिणामी है । 

३५ 


५्९्ड झओीमद रफ्जलन्त 


ससार अवस्थामे मिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद, कषाय और योग उत्तरोत्तर बंधके 
स्थानक हैं । 

सिद्धावस्थामें योगका भी अभाव है। 

मात्र चेतन्यस्वरूप आत्मद्रव्य सिद्धपद है| 

विभाव परिणाम 'भावकर्म' है। 


संसारी जीव | 


सिद्धात्मा |क्‍ 





पुद्गलसंबंध 'द्रव्यकर्म” है । अपूर्ण ] 
७६१ संवत्‌ १९०५३ 
शानावरणीय आदि कर्मोंके योग्य जो पुद्गल ग्रहण होता है उसे 'द्रव्यालव' जानें | जिनेंद्र भगवानने 
उसके अनेक भेद कहे हैं । 


जीव जिस परिणामसे कर्मका बंध करता है वह 'भावबध' है। कमंप्रदेश, परमाणु और जीवका 
अन्योन्य प्रवेशरूपसे संबंध होना '(द्रव्यबंध' है । 

प्रकृति, स्थिति, अनुभाग और प्रदेश इस तरह चार प्रकारका बंध है। प्रकृति और प्रदेशबंध 
योगसे होता है; स्थिति और अनुभागबध कषायसे होता है। 

जो आमख्रवको रोक सके वह चेतन्यस्वभाव 'भावसवर' है, और उससे जो द्रव्याखवको रोके वह 
“इृ्यसंवर' है । 

व्रत, समिति, गुप्ति, धर्ं, अनुप्रेक्षा ओर परिषहजय तथा चारित्रके जो अनेक प्रकार हैं उन्हे 
“भावसंवर' के विशेष जाने | ह 

जिस भावसे, तपदचर्या द्वारा या यथासमय कमंके पुदुगल रस भोगा जानेपर गिर जाते हैं, बह 
'भावनिजंरा' है। उन पुदूगल परमाणुओका आत्मप्रदेशसे अलग हो जाना द्रव्यनिजंरा' है । 

सर्व कर्मोका क्षय होनेरूप आत्मस्वभाव 'भावमोक्ष' है। कमंवर्गंणासे आत्मद्रव्यका अलूग हो जाना 
द्रव्पभोक्ष' है । 

शुभ और अशुभ भावके कारण जौवको पुण्य और पाप होते है । साता, शुभ आयु, शुभ नाम और 
उच्च्च गोन्नका हेतु 'पुण्य' है, 'पाप' से उससे विपरोत होता है। 

सम्यग्दर्शन, सम्यरज्ञान और सम्यक्चारित्र मोक्षके कारण है | व्यवहारनयसे वे तीनों है। निशचय- 
से आत्मा इन तीनोरूप है । 

आत्माको छोड़कर ये तीनों रत्न दूसरे किसी भी द्रव्यमे नही रहते, इसलिये आत्मा इन तीनोंरूप 
है, और इसलिये मोक्षका कारण भी आत्मा ही है। 

जीव आदि तत्त्वोके प्रति आस्थारूप आत्मस्वभाव “सम्यग्दर्शन' है; जिससे मिथ्या आग्रहसे रहित 
'सम्यरज्ञान! होता है| 

संशय, विपयंय और भअञतिसे रहित आत्मस्वरूप और परस्वरूपको यथार्थरूपसे ग्रहण कर सके वह 
'सम्यग्ज्ञान' है, जो साकारोपयोगरूप है। उसके अनेक भेद हैं । 

भावोके सामान्य स्वरूपको जो उपयोग ग्रहण कर सके वह 'दर्शन' है, ऐसा आगममे कहा है। 
'दर्दान' शब्द श्रद्धाके अथंमे भी प्रयुक्त होता है । 

छद्मस्थको पहले दर्शन और पीछे ज्ञान होता है। केवछो भगवानको दोनों एक साथ होते हैं । 

अशुभ भावसे निवृत्ति और शुभ भावमें प्रवृत्ति होना सो 'चारित्र' है। व्यवहारनयसे उस चारित्र- 
को श्री वीतरागोंने व्रत, समिति और गुप्तिरूपसे कहा है। ! 


३० याँ चर्च १०५ 


स॑सारके मूल हेतुओंका विशेष नाश करनेके लिये शानीपुरुषकी बाह्य और अंतरंग क्रियाका जो 
निरोध होता है, उसे वीतरागोने 'परमसम्यकचारित्र' कहा है | 


मुनि ध्यानद्वारा मोक्षके हेतुरूप इन दोनों चारित्रोंको अवश्य प्राप्त करते हैं, इसलिये प्रयत्नवान 
चित्तसे ध्यानका उत्तम अभ्यास करें । 

यदि आप अनेक प्रकारके ध्यानकी प्राप्तिके लिये चित्तको स्थिरता चाहते है तो प्रिय अथवा अधिय 
बस्तुमे मोह न करें, राग न करें ओर हछष न करें। 


पेंतोस, सोलह, छ', पॉच, चार, दो और एक अक्षरके परमेष्ठोपदके वाचक जो मंत्र है, उनका जप- 





पूवंक ध्यान करें । विशेष स्वरूपको श्री गुरुके उपदेशसे जानना योग्य है । [ अपूर्ण ] 
७६२ संबत्‌ १९५३ 
83» नस: 


सब॑ दु खका आत्यंतिक अभाव ओर परम अव्याबाध सुखकी प्राप्ति हो मोक्ष है और वही परम- 
हित है । 

वीतराग सन्मा्ग उसका सदुपाय है। 

वह सन्मार्ग संक्षेपमें इस प्रकार है :-- 

सम्यग्दशंन, सम्यग्ज्ञान और सम्यकचारित्रकी एकत्रता "मोक्षमार्ग! है । 

सर्वज्ञके ज्ञाममे भासमान तत्त्वोकी सम्यकप्रतीति होना 'सम्यग्दर्शन' है। 

उन तत्त्वोका बोध होना सम्यग्ज्ञान' है। 

उपादेय तत्त्वका अभ्यास होना 'सम्यकचारित्र' है। 

णुद्ध आत्मपद स्वरूप बीतरागपदमे स्थिति होना, यह तीनोकी एकत्रता है। 

सर्वेज्ञदेव, निर्ग्ंथगुरु और सर्वज्ञोपदिष्ट धर्मको प्रतीतिसे तत्त्वप्रतीति प्राप्त होती है । 

सं ज्ञानावरण, दर्शंनावरण, सब मोह और सब वीय॑ आदि अतरायका क्षय होनेसे आत्माका सर्वज्ञ- 
वातराग स्वभाव प्रगट होता है | 

निग्रैथपदके अम्यासका उत्तरोत्तर क्रम उसका मार्ग है। उसका रहस्य सर्वज्ञोपदिष्ट धर्म है। 
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गुरुके उपदेशसे स्वज्ञकथित आत्माका स्वरूप जानकर, सुप्रतोत करके उसका ध्यान करें। 

ज्यो ज्यो ध्यानविशुद्धि होगी त्पों त्यों ज्ञानावरणीयका क्षय होगा । 

अपनी कल्पनासे वह ध्यान सिद्ध नही होता । 

जिन्हे ज्ञानमय आत्मा परमोत्कृष्ट भावसे प्राप्त हुआ है, और जिन्होने परद्रव्यमात्रका त्याग किया 
है, उन देवकी नमन हो ! नमन हो ! 

बारह प्रकारके, निदानरहित तपसे, वेराग्यभावनासे भावित और अहंभावसे रहित ज्ञानीको कर्मोंकी 
न्जरा होती है। 

बह निजंरा भी दो प्रकारकी जानती चाहिये--स्वकालप्राप्त और तपसे । एक चारों गतियोंमे 
होती है, दूसरी ब्नतवधारीको ही होती है । 

ज्यो ज्यों उपशमकी वृद्धि होती है त्यो त्यों तप करनेसे कमंकी बहुत निज॑ंरा होती है ! 


५९३ श्ोमद्‌ शाजचण्द 


उस तिजंराका क्रम कहते हैं। मिथ्यादशंनमें रहता हुआ भी थोड़े समयमे उपणम सम्पग्दर्शन 
पानेवाला है, ऐसे जीवकी अपेक्षा असंयत सम्यग्दृष्टिको असंख्यातगुण निजंरा होती है, उससे असंख्यातग॒ण 
निजेरा देशविरतिको होती है, उससे असंख्यातगुण निजेरा स्वंविरति ज्ञानीको होती है, उससे” " 
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है जीव ! इतना अधिक प्रभाद क्या ? 

शुद्ध आत्मपदकी प्राप्तिके लिये वीतराग सन्मागंकी उपासना कतंब्य है । 

स्वज्ञदेव 


निम्नेन्थ गुरु | शुद्ध आत्मदृष्टि होनेके अवलंबन है | 
दया मुख्यधमं 


श्री गुरुसे सर्वज्षके अनुभूत शुद्धात्मप्राप्तकाा उपाय जानकर, उसका रहस्य ध्यानमे लेकर 
आत्मप्राप्ति करे | 





यथाजातर्लिंग स्वंविरतिधम । 
द्वादशविध देशविरतिधर्म । 
द्रव्यानुयोग सुसिद्ध--स्वरूपदृष्टि होनेसे, 
करणानुयोग सुसिद्ध--सुप्रतीतदृष्टि हो नेसे, 
चरणानुयोग सुसिद्ध--पद्धति विवाद शात करनेसे, 
धर्मकथानुयोग सुसिदध--बालबोधहेतु समझानेसे । 
७६५ सं० १९५३ 

(१) (२) (९) (२) 
मोक्षमार्ग का अस्तित्व प्रमाण निजरा आगम 
आप्त नय बंध संयम 
गुरु अनेकांत मोक्ष वतंमानकाल 
धर्म लोक ज्ञान गुणस्थानक 
धमकी योग्यता अलोक दर्शन द्रव्यानुयोग 
कम अहिंसा चारित्र करणानुयोग 
जीव सत्य तप चरणानुयोग 
अजीव असत्य द्रव्य धर्मकथानुयोग 
पुष्य ब्रह्मचय गुण मुनित्व 
पाप अपरिभ्रह पर्याय गृहधर्म॑ 
आख्रव आज्ञा संसार परिषह 


संवर व्यवहार एकेन्द्रियका अस्तित्व उपसर्गं 





३० या बर्चे ५०७ 


७६६ संवत्‌ १९०८३ 
5& सर्वशञाय नमः। नमः सदुगुरवे। 
पंचास्तिकाय 
१. सौ इन्द्रोंस बन्दनीय, तीनलोकके कल्याणकारी, मधुर और निमंल जिनके वाक्य है, अनन्त 
जिनके गुण हैं, जिन्होंने संसा रका पराजय किया है ऐसे भगवान सर्वज्ञ वीतरागको नमस्कार । 


२. सर्वज्ष महामुनिके मुखसे उत्पन्न अमृत, चार गतिसे जोवको मुक्तकर निर्वाण प्राप्त करानेवाले 
आगमको नमन करके यह शास्त्र कहता हूँ उसे श्रवण करें | 

३. पाँच अस्तिकायके समूहरूप अथंसमयको स्वज्ञ वीतरागदेवने लोक” कहा है। उसके अनन्तर 
मात्र आकाशरूप अनन्त अलोक'” है । 

४-५. जीव”, 'पुद्गलसमूह', 'धमं', 'अधम” तथा 'आकाश' ये पदार्थ अपने अस्तित्वमे नियमसे 
रहते है, अपनी सत्तासे अभिन्न है, और अनेक प्रदेशात्मक हैं। अनेक गुण और पर्यायसहित जिनका 
अस्तित्वस्वभाव है वे 'अस्तिकाय' हैं। उनसे त्रेलोक्य उत्पन्न होता है । 

६. ये अस्तिकाय तीनों कालमे भावरूपसे परिणामी हैं, ओर परावतंन लक्षणवाले कालसहित 
छहो द्रव्यसंज्ञा' को प्राप्त होते है । 

७, ये द्रव्य एक दूसरेमे प्रवेश करते हैं, एक दूसरेको अवकाश देते हैं, परस्पर मिल जाते हैं, और 
अलग हो जाते हैं, परन्तु अपने स्वभावका त्याग नही करते । 

८ सत्तास्वरूपसे सब पदार्थ एकत्ववाले हैं, वह सत्ता अनन्त प्रकारके स्वभाववाली है, अनन्त 
गुण और पर्यायात्मक है, उत्पादव्ययप्रौव्यस्वरूप एवं सामान्य विशेषात्मक है। 

९ जो उन उन अपने सद्भावपर्यायों-गुणपर्याय स्वभावोको प्राप्त होता है उसे द्रव्य कहते है, जो 
अपनी सत्तासे अनन्य है । 

१०. द्रब्य सत्‌ लक्षणवाला है, जो उत्पादव्ययप्रौव्यसहित है, जो गुणपर्यायका आश्रय है, ऐसा 
सवंक्षदेव कहते हैं । 

११ द्रव्यकी उत्पत्ति और विनाद्ष नही होता, उसका “अस्ति' स्वभाव ही है। उत्पाद, व्यय और 
प्रुवत्व ये पर्यायके कारण होते हैं । 

१२ पर्यायरहित द्रव्य नही है और द्रव्यरहित पर्याय नही है, दोनों अनन्यभावसे हैं, ऐसा महामुनि 
कहते है। 

१३. द्रव्यके बिना गृण नही होते ओर गुणोके बिना द्रव्य नही होता, इसलिये द्रव्य और गुण 
दोनोंका अभिन्‍न भाव है। 

१४, 'स्थात्‌ "अस्ति', 'स्थात्‌ *नास्ति', स्यात्‌ *अस्ति नास्ति', स्थात्‌ “अवक्तव्य', स्यात्‌ 'अस्ति 
अवक्तब्यं', 'स्यात्‌ 'नास्ति अवक्तव्य' स्थात्‌ “अस्तिनास्ति अवक्तव्यं', यो विवक्षासे द्रव्यके सात 
भंग होते हैं । 

हे का भाव-द्रव्यका नाश नहीं होता, और अभाव-अद्रव्यकी उत्पत्ति नहीं होती। गुणपर्यायके 
स्वभावसे उत्पाद भोर व्यय होते हैं | 

१६ जीव आदि पदाथे है। जीवके गुण चेतना और उपयोग है। देव, मनुष्य, नारक, तिय॑च 
आदि जीवके अनेक पर्याय है ॥१६॥ 


१. देखे श्लाक 2६६ । 





ध्थ्ट शरीसद्‌ राजयंगा 


१७, मनुष्यपर्यायसे नष्ट हुआ जीव देव या अन्य पर्यायसे उत्पन्न होता है। दोनोंमें जोवभाव ध्रुव 
है । वह नष्ट होकर कुछ अन्य नही होता । 

१८, जो जीव उत्पन्न हुआ था वही जीव नष्ट हुआ है। वस्तुत. तो बह जीव उत्पन्न नही हुआ 
और नष्ट भी नही हुआ | उत्पत्ति और नाश देवत्व और मनुष्यत्वका होता है। 

१९ इस तरह सतू्‌का विनाश, और असत्‌ जीवका उत्पाद नही होता । जीवके देव, मनुष्य आदि 
पर्याय गतिनामकर्मंसे होते है । 

२०. ज्ञानावरणीय आदि कमंभाव जोवने सुदुढ (अवगाढ़) रूपसे बॉधे है, उनका अभाव करनेसे 
वह अभूतपूर्व सिद्ध भगवान” होता है। 

२१ इस तरह गणपर्यायसहित जीव भाव, अभाव, भावाभाव और अभावभावसे संसारमे परि- 
अमण करता है| 

२२ जीव, पुद्गलसमूह, आकाश तथा दूसरे अस्तिकाय किसीके बनाये हुए नही हैं, स्वरूपसे हो 
अस्तित्ववाले हैं, और लोकके कारणभ॒त है| 

२३. सद्भाव स्वभाववाले जीवो और पुद्गलके परावत॑नसे उत्पन्न जो काल है उसे निश्चयकाल 
कहा है| 

२४. वह काल पाँच वर्ण, पॉँच रस, दो गन्ध और आठ स्पशंसे रहित है, अगुरुलघु है, अमूत्तं है 
और वतंनालक्षणवाला है । 

२५. समय, निमेष, काष्ठा, कला, नाली, मुहृतं, दिवस, रात्रि, मास, ऋतु और संवत्सर आदि 
यह व्यवहा रकाल है । 

२६ कालके किसी भी परिमाण (माप) के बिना बहुत काल, अल्प काल यों नही कहा जा सकता | 
उसकी मर्यादा पुदुगलद्रव्यके बिना नहीं होती । इस कारण कालका पुदुगलद्रब्यसे उत्पन्त होना कहा 
जाता है। 

२७, जीवत्ववाला, ज्ञाता, उपयोगवाला, प्रभु, कर्त्ता, भोक्ता, देहप्रमाण, वस्तुतः भमूत्त और 
कर्मावस्थामे मूत्त ऐसा जीव है । 

२८ कमंमलसे स्वंधा मुक्त हो जानेसे सर्वज्ञ और सबवंदर्शी आत्मा ऊध्व॑ लोकांतको प्राप्त होकर 
अतीद्रविय अनन्त सूखको प्राप्त होता है । 

२५ अपने स्वाभाविक भावसे आत्मा स्वज्ञ और सर्वदर्शी होता है और अपने कमंसे मुक्त होनेसे 
बह अनंत सुखकी प्राप्त होता है। 

३०. बल, इन्द्रिय, आयु ओर उच्छवास इन चार प्राणोंसे जो भुतकालमे जीता था, वरतंमानकालमे 
जीता है, ओर भविष्यकालमे जीयेगा वह 'जीव' है। 

३१. अनंत अगुरुलघु गुणोंसे निरंतर परिणत अनंत जीव हैं। वे असंख्यात प्रदेशप्रमाण हैं। कुछ 
जीब लोकप्रमाण अवगाहनाको प्राप्त हुए हैं । 

३२ कुछ जीव उस अवगाहनाको प्राप्त नही हुए है। मिथ्याद्शन, कषाय और योगसहित अनंत 
संसारी जीव हैं । उतसे रहित अनंत सिद्ध हैं । 

रे३. जिस प्रकार पद्मराग नामका रत्न दूधमे डालनेसे दूधके परिमाणके अनुसार प्रकाशित होता 
है, उसी प्रकार देहमे स्थित आत्मा मात्र दे ह॒प्रमाण प्रकाशक-व्यापक है । 

३४. जैसे एक कायामें सबव॑ अवस्थाओमे वहीका वही जीव रहता है, वेसे सत्र संसारावस्थामें भी 
वह्दीका वही जीव रहता है। अध्यवसायविदोषसे कमंरूपी रजोमलसे वहू जीव मलिन होता है । 


३० थां वर्ष ५९९, 


३५. जिनको प्राणधारिता नही है, जिनको प्राणधारिताका सवँथा अभाव हो गया है, वे--देहसे 
भिन्न और वचनसे अगोचर जिनका स्वरूप हैं ऐसे--'सिद्ध' जीव हैं । 

३६ वस्तुदृष्टिसे देखें तो सिद्ध पद उत्पन्न नहीं होता, क्योंकि वह किसी दूसरे पदार्थंसे उत्पन्न 
होनेवाला कार्य नही है, इसी तरह वह किसीके प्रति कारणरूप भी नही है, क्योंकि किसी अन्य सम्बन्धसे 
उसकी प्रवृत्ति नही है। 

३७. यदि मोक्षमे जीवका अस्तित्व ही न हो तो शाइवत, अद्याइवत, भव्य, अभव्य, शून्य, अशुन्य, 
विज्ञान और अविज्ञान ये भाव किसको हों ? 

३८. कोई जीव कमंके फलका वेदन करते हैं, कोई जीव करमंबंधकतुंत्वका वेदन करते हैं, और 
कोई जीव मात्र शुद्ध ज्ञानस्वभावका वेदन करते है, इस तरह वेदकभावसे जीवराशिके तीन भेद है । 

३९. स्थावर कायके जोव अपने अपने किये हुए कर्मेके फलका वेदन करते है, त्रस जीव कर्मबंध 
चेतनाका वेदन करते है, और प्राणरहित अतीद्रिय जीव शुद्धज्ञानचेतनाका वेदन करते है । 

४० ज्ञान और दर्शनके भेदसे उपयोग दो प्रकारका है, उसे जीवसे सबंदा अनन्यभूत समझें । 

४१. मति, श्रुत, अवधि, मनःपर्याय और केवल ये ज्ञानके पाँच भेद हैं। कुमति, कुश्नुत और विभंग 
ये अज्ञानके तीन भेद हैं | ये सब ज्ञानोपयोगके भेद हैं ' 

४२ चक्षुदशंत, अचक्षुदर्शन, अवधिदर्शन और अविनाशी अनंत केवलदर्शन ये दर्शनोपयोगके चार 
भेद हैं । 

४३ आत्मासे ज्ञानगुणका सम्बन्ध है, और इसीसे आत्मा ज्ञानी है ऐसा नही है, परमार्थसे दोनोंमें 
अभिन्नता ही है| 

४४ यदि द्रव्य भिन्न हो और गुण भी भिन्‍न हों तो एक द्रव्यके अनंत द्रव्य हो जायें, अथवा द्रव्यका 
अभाव हो जाये । 

४५ द्रव्य और गण अनन्यरूपसे है, दोनोमे प्रदेशभेद नही है। द्रव्यके नाशसे गुणका नाश हो 
जाता है ओर गुणके नाअसे द्रव्यका नाश हो जाता है ऐसा उनमे एकत्व है । 

४६, व्यपदेश (कथन), संस्थान संख्या और विषय इन चार प्रकारकी विवक्षाओसे द्रव्यगुणके अनेक 
भेद हो सकते है, परन्तु परमार्थनयसे ये चारो अभेद हैं । 

४७ जिस तरह यदि पुरुषके पास धन हो तो वह धनवान कहा जाता है, उसी तरह आत्माके पास 
ज्ञान है, जिससे वह ज्ञानवान कहा जाता है। इस तरह भेद-अभेदका स्वरूप है, इसे तत्त्वज्ञ दोनो प्रकारसे 
जानते हैं । 

हट यदि आत्मा और ज्ञानका सर्वंथा भेद हो तो दोनो ही अचेतन हो जायें ऐसा वीतराग सर्वज्ञका 
सिद्धांत है । 

४९, ज्ञानका सम्बन्ध होनेसे आत्मा ज्ञानी होता है ऐसा माननेस आत्मा और अज्ञान-जडत्वका 
ऐक्य होनेका प्रसंग भाता है। 

५० समवततित्व समवाय है । वह अपृथक्भूत और अपुथक्‌ सिद्ध है; इसलिये वीतरागोंने द्रव्य और 
गणके सम्बन्धकों अपुथक सिद्ध कहा है । 

५१, वर्ण, रस, गंध और स्पर्श ये चार विशेष (गुण) परमाणु द्रव्यसे अभिन्‍न हैं। व्यवहारसे वे 
पुद्गलद्रव्यसे भिन्न कहे जाते हैं । 

५२, इसी तरह दर्शन और ज्ञान भो जीवसे अनन्यभूत है । व्यवहारसे उनका आत्मासे भेद कहा 
जाता है। 
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५३, आत्मा (वस्तुतः) अनादि-अनंत है, और संतानकी अपेक्षासे सादि-सांत भी है और सादिअन॑त 
भी है। पाँच भावोंकी प्रधानतासे वे सब भंग होते हैं। सद्भावसे जीव द्रव्य अनंत है। 

५४. इस तरह सत्‌ (जीव-पर्याय) का विनादा और असत्‌ जीवका उत्पाद परस्पर विरुद्ध होनेपर 
भी जेसा अविरोधरूपसे सिद्ध हैं वेसा सवैज्ञ वीतरागने कहा है। 

५५ नारक, तिय॑च, मनुष्य और देव--ये नामकमंकी प्रकृतियाँ सतका विनाश और असत्‌ भावका 
उत्पाद करती है । 

५६, उदय, उपशम, क्षायिक, क्षयोपशम और पारिणामिक भावोंसे जीवके गुणोंका बहुत विस्तार है। 

५७, ५८, ५५९, 

६० द्रव्यकमंका निमित्त पाकर जीव उदय आदि भावोंमे परिणमन करता है, भावकर्मका निमित्त 
पाकर द्रव्यकमंका परिणमन होता है। कोई किसीके भावका कर्ता नही है, और कर्ताके बिना होते नही हैं । 

६१, सब अपने अपने स्वभावके कर्त्ता है, इसो तरह आत्मा भी अपने ही भावका कर्ता है; आत्मा 
पुद्गलकमंका कर्त्ता नही है; ये वोतराग-वचन समझने योग्य हैं । 

६२ कम अपने स्वभावके अनुसार यथार्थ परिणमन करता है, उसी प्रकार जीव अपने स्वभावके 
अनुसार भावकमंको करता है। 

६३. यदि कम॑ ही कमंका कर्त्ता हो, और आत्मा ही आत्माका कर्त्ता हो, तो फिर उस कमंका 
फल कौन भोगेगा ? और कम अपने फलको किसे देगा ? 

६४. संपूर्ण छोक पुदूगल-समूहोसे भरपूर भरा हुआ है सूक्ष्म ओर बादर ऐसे विविध प्रकारसे अनत 
स्कंधोंसे । 

६५ आत्मा जब भावकमंरूप अपने स्वभावकों करता है, तब वहाँ रहे हुए पुदूगलपरमाणु अपने 
स्वभावके कारण कमंभावको प्राप्त होते हैं, और परस्पर एकफ्षेत्रावगाहरूपसे अवगाढता पाते है। 

६६. कोई कर्त्ता नही होने पर भी जैसे पुदगलद्रव्यसे अनेक स्कधोंकी उत्पत्ति होती है वेसे ही कमे- 
रूपसे स्वभावत पुद्गलद्रव्य परिणमित होते हैं ऐसा जानें । 

६७ जीव और पुद्गलसमूह परस्पर अवगाढ-ग्रहणसे प्रतिबद्ध हैं। इसलिये यथाकाल उदय हानेपर 
जीव सुखदु'खरूप फलका वेदन करता है। 

६८. इसलिये कमंभावका कर्ता जीव है और भोक्ता भी जीव है । वेदक भावके कारण वह कम॑- 
फलका अनुभव करता है। 

६५, इस तरह आत्मा अपने भावसे कर्त्ता और भोक्ता होता है। मोहसे भलीभांति आच्छादित 
जीव ससारमे परिभ्रमण करता है | 

७०. (मिथ्यात्व) मोहका उपशम होनेसे अथवा क्षय होनेसे वीतरागकथित मार्गंको प्राप्त हुआ 
धीर, शुद्ध ज्ञानाचारवान जीव निर्वाणपुरको जाता है। 

७१-७३, एक प्रकारसे, दो प्रकारसे, तीन प्रकारसे, चार गतियोंके भेदसे, पाँच गुणोंकी मुख्यतासे, छ. 
कायके भेदसे, सात भंगोके उपयोगसे, आठ गुणों अथवा आठ कमॉौँके भेदसे, नव तस्वसे, और दशस्थानक- 
से जीवका निरूपण किया गया है। 

७३. प्रकतिबंध, स्थितिबंध, अनुभागबंध और प्रदेशबंधसे स्ंथा मुक्त होनेसे जीव ऊध्वंगमन करता 
है। संसार अथवा कर्मावस्थामे जीव विदिशाकों छोड़कर दूसरी दिशाओंमे गमन करता है। 

७४. स्कघ, स्कंधदेश, स्कंधप्रदेश ओर परमाणु इस तरह पुद्गलास्तिकायके चार भेद समझें । 

७५. सकल समस्तको स्कंघ', उसके आधेको देश', उसके आधेको 'प्रदेश/ ओर अविभागीको 
'परमाणु' कहते हैं । 
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७६. बादर और सूक्ष्म परिणमन पाने योग्य स्कंधोंमें प्रण (बढ़ना) और गलन (घटना, विभक्त 
होना) स्वभाव जिनका हैं वे पुदूगल कहे जाते हैं । उनके छ भेद हैं, जिनसे त्रेलोक्य उत्पन्न होता है । 

७७. सर्व स्‍्कंधोंका जो अंतिम भेद है बह परमाणु है। वह शादवत, दाब्दरहित, एक, अविभागी 
और मूर्त होता है। 

७८, जो विवक्षासे मूत्त ओर चार धातुओंका कारण है उसे परमाणु जानना चाहिये। वह परिणामी 
है, स्वयं अशब्द अर्थात्‌ शब्दरहित है, परंतु शब्दका कारण है| 

७९, स्कंधसे शब्द उत्पन्न होता है। अनंत परमाणुओके मिलापके संघात-समूहको 'स्कंध” कहा 
है। इन 'स्कथों' का परस्पर स्पर्श होनेसे, संघर्ष होनेसे निश्चय ही 'शब्द” उत्पन्न होता है । 

८०, वह परमाणु नित्य है, अपने रूप आदि गुणों को अवकाद-आश्रय देता है, स्वयं एकप्रदेशी 
होनेसे एक प्रदेशके बाद अवकाशको प्राप्त नही होता, दूसरे द्रव्यको अवकाश (आकाशको तरह) नही देता, 
स्कंधके मेदका कारण है--स्कंधके खंडका कारण है, स्कंघका कर्ता है, और कालके परिमाण (माप) और 
संख्या (गिनती)का हेतु है। 

८१, जो द्रव्य एक रस, एक वर्ण, एक गंध ओर दो स्पशंसे युक्त है, शब्दकी उत्पक्तिका कारण है, 
एकप्रदेशात्मकतासे शब्दरहित है, स्कधपरिणमित द्वोनेपर भी उससे भिन्न है, उसे परमाणु समझें | 

८२ जो इंद्रियोसे उपभोग्य है, तथा काया, मन और कम आदि जो जो मूत्ते पदार्थ हैं उन सबको 
पुदगलद्रव्य समझें । 

८३. धर्मास्तिकाय अरस, अवर्ण , अगंध, अशब्द [और अस्पर्श है; सकल लोकप्रमाण है; अखंडित, 
विस्तीर्ण और असंख्यातप्रदेशात्मक द्रव्य है | 

८४, बह अनंत अगुरुलघुगुणोसे निरंतर परिणमित है; गतिक्रियायुक्त जीव आदिके लिये कारणभूत 
है, और स्वयं अकायं है; अर्थात्‌ वह द्रव्य किसोसे उत्पन्न नहीं हुआ है। 

८५, जिस तरह मत्स्यकी गतिमे जल उपकारक है, उसी तरह जो जीव और पुद्गलकी गतिमे 
उपकारक है, उसे 'धर्मास्तिकाय' जानें । 

<६. जैसे धर्मास्तिकाय द्रव्य है वेसे अधर्मास्तिकाय भी द्रव्य है ऐसा जाने। वें स्थितिक्रियायुक्त 
जीव ओर पुदूगलको पृथ्वीकी भाँति कारणभूत हैं । 

८७, धर्मास्तिकाय और अधर्मास्तिकायके कारण छोक-अलोकका विभाग होता है। ये धर्म और 
अधम द्रव्य दोनों अपने अपने प्रदेशोंसे भिश्न भिन्न है। स्वय हलन-चलन कियासे रहित हैं, और लोकप्रमाण हैं । 

८८, धर्मास्तिकाय जीव ओर पुद्गलको चलाता है, ऐसी बात नही है; जीव और पुदगल गति 
करते हैं, उन्हे सहायक है | 

<९, 

९०. जो सब जीवोंको तथा शेष पुद्गल आदि द्रव्योंको सम्पूर्ण अवकाश देता है, उसे 'लोकाकाश' 
कहते हैं । 

९१, जीव, पुदगलसमूह, धर्म और अधर्म, ये द्रव्य लोकसे अनन्य है; अर्थात्‌ लोकमें हैं, छोकसे 
बाहर नही हैं। आकाश लोकसे भी बाहर है, और वह अनंत है, जिसे 'अछोक' कहते हैं । 

०९२. यदि गति और स्थितिका कारण आकाश होता, तो धर्में और अधमं द्वव्यके अभावके कारण 
सिद्ध भगवानका अलोकमें भी गमन होता । 

७६ 


६०२ धोमद्‌ राजजना 


९३. इसीलिये सर्वज्ञ वीतरागदेवने सिद्ध भगवानका स्थान ऊध्वंलोकांतमे बताया है। इससे आकाश 
गति और स्थितिका कारण नही है ऐसा जानें | 

९४. यदि गतिका कारण आकाश होता अथवा स्थितिका कारण आकाश होता, तो अलोककी 
हानि होती और लोकके अंतकी वृद्धि भी हो जाती । 

९५, इसलिये धर्म और अधर्म द्रव्य गति तथा स्थितिके कारण हैं, परन्तु आकाश नहीं है। इस 
प्रकार सवंज्ञ वीतरागदेवने श्रोता जीवोंको लोकका स्वभाव बताया है। 

९६. धर्म, अधमं और (लोक) आकाश अपृथग्भूत (एकक्षेत्रावगाही) ओर समान परिमाणवाले हैं । 
निदचयसे तीनों द्रव्योकी पृथक्‌ उपलब्धि है, और वे अपनी अपनी सत्तासे रहे हुए है। इस तरह इनमे 
एकता और अनेकता, दोनो हैं । 

९७, आकाद, काल, जीव, धर्म और अधर्म द्रव्य अमूत्ते हैं, और पुद्गलद्रव्य मूत्त है। उनमे जीव- 
द्रव्य चेतन है । 

९८, जीव और पुद्गल एक दूसरेकी क्रियामें सहायक हैं। दूसरे द्रव्य (उस प्रकारसे) सहायक नहीं 
हैं। जीव पुद्गलद्रव्यके निमित्तसे क्रियावान होता है। कालके कारणसे पुद्ूगल अनेक स्कंधरूपसे परिणमन 
करता है | 

जीवद्वारा जो इंद्रियग्राह्म विषय है वे पुद्गल-द्रव्य मूत्त हैं, शेष अमूत्त हैं। मन मूर्ते एवं 
अमूत्त दोनों प्रकारके पदार्थोको जानता है, अपने विचारसे निश्चित पदार्थोंको जानता है । 

१००.काल परिणामसे उत्पन्न होता है, परिणाम कालसे उत्पन्न होता है। दोनोका यह स्वभाव 
है। निईइचयकाल” से 'क्षणभगुरकाल' होता है। 

१०१. कार शब्द अपने सद्भाव--अस्तित्वका बोधक है, उनमेसें एक (निश्चयकाल) नित्य है | 
दूसरा (समयरूप व्यवहा रकाल) उत्पत्ति विनाशवाला है, और दीर्घांतर स्थायी है। 

१०२, काल, आकाश, धरम, अधम, पुद्गल और जीव, इन सबकी द्रव्य संज्ञा है। कालकी अस्ति- 
काय संज्ञा नही है। 

१०३ इस तरह निग्नैथके प्रवचनके रहस्यभूत इस पंचास्तिकायके स्वरूप-विवेचनके संक्षेपको जो 
थार्थ रूपसे जानकर राग और द्वेंपसे मुक्त हो जाता है वह सब दुखोंसे परिमुक्त हो जाता है। 

१०४. इस परमाथथंको जानकर जो जीव मोहका नाशक हुआ है और जिसने रागद्वेषको शात किया 
है वह जीव संसारकी दीघ॑ परम्पराका नाश करके शुद्धात्मपदमे लीन हो जाता है। 

इति पंचास्तिकाय प्रथम अध्याय । 


35 जिनाय नसः । नमः भरी सदृगुरजे । 

१०५ मोक्षके कारणभूत श्री भगवान महावीरकों भक्तिपृवंक नमस्कार करके उन भगवानके कहे 
हुए पदार्थप्रभेदरूप मोक्षमार्गको कहता हूँ । 

१०६ सम्यकत्व, आत्मज्ञान और रागद्वेषसे रहित ऐसा चारित्र तथा सम्यक बुद्धि जिन्हें प्राप्त हुई 
है ऐसे भव्यजीवको मोक्षमाग्ग प्राप्त होता है | 

१०३. तत्त्वाथंकी प्रतीति सम्यक्त्व' है, तत्वाथंका शान 'ज्ञान' है और विषयके विमूढ मार्गके 
प्रति शांतभाव “चारित्र' है। 

१०८, जीव, अजीव, पुण्य, पाप, आखव, संवर, निजैरा, बंध और मोक्ष--ये नव तत्त्व हैं । 

१०५ जीव दो प्रकारके हँ--संसारी और असंसारी। दोनों चेतन्यस्वरूप और उपयोगलक्षणवाले 
हैं। संसारी देहसहित और असंसारी देहरहित होते हैं। 
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११०. पृथ्वी, पाती, अग्नि, वायु ओर वनस्पति--ये जीवस॑श्चित काय हैं। इन जीवोंको मोहकी 
प्रबलता है और स्पश॑-इंद्रियके विषयका उन्हें ज्ञान है । 

१११, इनमेंसे तीन स्थावर हैं और अल्पयोगवाले अःग्स और वायुकाय त्रस हैं। ये सभी मनत- 
परिणामसे रहित 'एकेंद्रिय जीब' हैं ऐसा जानें । 

११२, ये पाँचों प्रकारके जीवसमृह मनपरिणामसे रहित और एकेद्विय हैं ऐसा सबंज्ञने कहा है 

११३ जिस तरह अंडेमे पक्षीका गर्भ बढ़ता है, जिस तरह मनुष्यगर्भमे मूर्च्छागत अवस्था होने 
पर भी जीवत्व है, उमी तरह (एकेंद्रिय जीव” भी जानना चाहिये। 

११४ शांबूक, शख, सीप, कृमि इत्यादि जो जोव रस और स्पशंको जानते हैं, उन्हे दो इन्द्रिय 
जीव' जानना चाहिये । ह 

११५, ज॑ँ, खटमल, चीटी, बिच्छू इत्यादि अनेक प्रकारके दूसरे भी कीड़े रस, स्पर्श और गन्धको 
जानते हैं, उन्हे 'तीन इन्द्रिय जीव' जानना चाहिये । 


४१६ डास, मच्छर, मक्खी, भ्रमरी, अ्रमर, पतंग आदि रूप, रस, गन्ध और स्पर्शको जानते हैं, 
उन्हें चार इंद्रिय जीव” जानना चाहिये । 

११७ देव, मनुष्य, नारक, तिय॑च, जलचर, स्थलूचर और खेचर वर्ण, रस, स्पर्श, गनभ भौर 
शब्दको जानते है, ये बलवान “पाँच इंद्रियवाले जीव' है । 

११८. देवताके चार निकाय है। मनुष्य कमं ओर अकरम भूमिके भेदसे दो प्रकारके है । तिय॑धके 
अनेक प्रकार है, और नारकी जितने नरक-पृथ्वीके भेद हैं उतने ही है । 

११९ पूर्वकालमे बाँधी हुई आयुके क्षीण हो जानेपर जीव गतिनामकमंके कारण आयु ओर लेश्याके 
प्रभावसे अन्य देहको प्राप्त होता है । 

१२०. देहाश्रित जीवोके स्वरूपका यह विचार निरूपित किया | ये भव्य और अभव्यके भेदसे दो 
प्रकारके है| देहरहित जीव 'सिद्ध भगवान' है। 


१२१. इन्द्रियाँ जीव नही हैं, तथा काया भी जीव नही हैं, परन्तु जीवके ग्रहण किये हुए साधन 
मात्र हैं| वस्तुतः तो जिन्हे ज्ञान है उनको ही जीव कहते हैं । 
१२२ जो सब जानता है, देखता है, दुःखको दूर कर सुख चाहता है, शुभ-अशुभ क्रियाको करता 
है और उनका फल भोगता है, वह 'जीव' है। 
१२३, 
१२४. आकाश, काल, पुद्गल, धम॑ और अधम द्रव्यमे जीवत्वगुण नहीं है; उन्हें अचेतन कहते हैं, 
और जीवको सचेतन कहते है । 
१२५ सुख-दुःखका वेदन, द्वितमे :प्रवुत्ति, अहितसे भीति--ये तीनो कालमें जिसको नही है उसे 
स्वेज्ञ महामुनि 'अजीव' कहते है। 
१२६ संस्थान, संघात, वर्ण, रस, स्पर्श, गंध और शब्द इस तरह पुदुगलद्रव्यसे उत्पन्न होनेबाले 
अनेक गुणपर्याय हैं । 
१२७. अरस, अरूप, अगंध, अशब्द, अनिदिष्ट संस्थान और वचन अगोचर ऐसा जिसका चेतन्य- 
गुण है बह 'जोब' है। 
१२८, जो निशचयसे संसारस्थित जीव है, उसका अशुद्ध परिणाम होता है। उस परिणामसे कम 
उत्पन्न होता है, उससे शुभ और अशुभ गति होती है। 
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१२९. गतिकी प्राप्तिसे देह होती है, देहसे इन्द्रियाँ और इन्द्रियोंस विषय ग्रहण होता है, और उससे 
राग-द्वेष उत्पन्न होते हैं । 

१३०, संसारचक्रमें अशुद्ध भावसे परिभ्रमण करते हुए जीबोंमेसे, कुछ जीवोका संसार अनादि 
सांत है ओर किसीका अनादि अनन्त है ऐसा भगवान सर्वज्ञने कहा है। 

१३१. जिसके भावोंमे अज्ञान, रागद्वेष और चित्तप्रसन्‍नता रहती है, उसके शुभ-अशुभ परिणाम 

। 


१३२. जीवको शुभ परिणामसे पुष्य होता है, और अशुभ परिणामसे पाप होता है। उससे शुभा- 
शुभ पुदुगलके ग्रहणरूप कमंत्व प्राप्त होता है। 

१३३, १३४/ १३५, १३६ 

१३७ तृषातुर, क्षुधातुर, रोगी अथवा अन्य दु खी मनके जीवको देखकर उसका दुःख मिटानेकी 
प्रवृत्ति की जाय उसे 'अनुकंपा' कहते है । 

हे हे ८, क्रोध, मान, माया और लछोभकी मीठाश जीवको क्षुभित करती है, और पाप भावको उत्पन्न 

कर 

१३२५ बहुत प्रमादवाली क्रिया, चित्तकी मलिनता, इन्द्रिय-विषयमे लोलुपता, दूसरे जीवोको दुःख 
देना और उनको निंदा करना इत्यादि आचरणोंसे जीव 'पापास्रव' करता है । 

१४०, चार संज्ञा, कृष्णादि तीन लेब्या, इन्द्रियवशता, आत्त और रोद्र ध्यान, दुष्ट भाववाली 
धर्म क्रियामे मोह ये 'भाव-पापास्रव' हैं । 

१४१. इन्द्रियों, कषाय और संज्ञाको जय करनेवाले कल्याणकारी मार्गमे जीव जिस समय रहता 
है उस समय उसके पापास्रवरूप छिद्रका निरोध हो जाता है ऐसा जानना चाहिये । 

१४२. जिनको सब द्रव्योंमे राग, द्ेष ओर अक्षान नही रहते, ऐसे सुख-दुःखमें समदृष्टिके स्वामी 
निम्नैथ महात्माको शुभाशुभ आस्रव नहीं होता । 

१४३. जिस संयमोको योगोंमे जब पृण्य-पापकी प्रवृत्ति नही होती तब उसको शुभाशुभ क्मंके 
कंतुत्वका 'संवर' हो जाता है, 'निरोध' हो जाता है। 
अल हे ह जो थोगका निरोध करके तप करता है वह निदचयसे अनेक प्रकारके कर्मोंकी नि्जंरा 

रता 

१४५, जो आत्मार्थका साधक संवरयुक्त होकर, आत्मस्वरूपको जानकर तद्गूप ध्यान करता है वह 
महात्मा साधु कमं रजको झाड डालता है । 

१४६ जिसको राग, द्वेष, मोह और योगपरिणमन नही है उसको शुभाशुभ कर्मोको जलाकर भस्म 
कर देनेवाली ध्यानरूपी अग्नि प्रगट होती है । 

१४७, १४८, १४९, १५०, १५१. 

१५२ दर्दानज्ञानसे परिपृर्ण, अन्य द्रव्यके संसगंसे रहित ऐसा ध्यान जो निर्जराहेतुसे करता है बह 
महात्मा स्वभावसहित' है। 

१५३, जो संवरयुक्त सब कर्मोंकी निज॑ंरा करता हुआ वेदनीय और आयुकमंसे रहित होता है, वह 
महात्मा उसो भवमे 'मोक्ष' जाता है। 

१५४ जीवका स्वभाव अप्रतिहत ज्ञान-दर्शन है। उसके अनन्यमय आचरण ( शुद्ध निश्वबरममय 
स्थिर स्वभाव ) को सर्वज्ञ वीतरागने निर्मल चारित्र' कहा है | 

१५५, वस्तुतः आत्माका स्वभाव निर्मल ही है। गुण और पर्याय अनादिसे परसभंयपरिंणामीरूपसे 
परिणत है उस दृष्टिसे अनिमंल है। यदि वह आत्मा स्वतमयकी प्राप्त हो तो कमंबंधसे रहित होता है । 
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१५६. जो परद्रव्यमें शुभ अथवा अशुभ राग करता है वह जीव 'स्वचारित्र'से भ्रष्ट है और 
'परणारित्रका आचरण करता है, ऐसा समझें | 

१५७, जिस भावसे आत्माको पृष्य अथबा पाप-आखबकी प्राप्ति होती है, उसमें प्रवृत्ति करनेवारा 
आत्मा परचारित्रका आचरण करता है, इस प्रकार बीतराग सर्वशने कहा है | 

१५८. जो सब संगसे मुक्त होकर अनन्यमयतासे आत्मस्वभावमें स्थित है, निर्मल ज्ञाता-द्रष्टा है, 
वह 'स्वचारित्रका आचरण करनेवाला जीव है। 

१५९ परद्रव्यमें अहंभावरहित, निविकल्प ज्ञानदशनमय परिणामी आत्मा है वह स्वचारित्रा- 
चरण है। 

१६०. धर्माल्तिकायादिके स्वरूपकी प्रतीति 'सम्यक्त्व' है, बारह अंग और चौदह पूव॑का जानना 
'झञान' है, और तपश्चर्यादिमें प्रवृत्ति करना ब्यवहार-मोक्षमार्ग है। 

१६१. उन तीनसे समाहित आत्मा, जहाँ आत्माके सिवाय अन्य किचित्‌ मात्र नहीं करता, मात्र 
अनन्य आत्मामय है वहाँ सर्वज्ञ वीतरागने 'निश्चय-मोक्षमार्ग' कहा है। 

१६२ जो आत्मा आत्मस्वभावमय ज्ञानदंनका अनन्यमयतासे आचरण करता है, उसे बह 
निश्चय ज्ञान, दर्शन और चारित्र है| 

१६३. जो यह सब जानेगा और देखेगा वह अव्याबाध सुखका अनुभव करेगा । इन भावोंकी प्रतीति 
भव्यको होती है, अभव्यको नही होती । 

१६४ दर्शन, ज्ञान और चारित्र यह 'मोक्षमागं' है; इसके सेवनसे “मोक्ष' प्राप्त होता है और 
( अमुक हेतुसे ) “बंध” होता है ऐसा मुनियोने कहा है। 

६५, 

१६६ अहँत, सिद्ध, चेत्य, प्रवचन, मुनिगण ओर ज्ञानकी भक्तिसे परिपूर्ण आत्मा बहुत पृष्यका 
उपाजं॑न करता है, किन्तु वह कर्मक्षय नहीं करता | 

१६७. जिसके हृदयमे अणुमात्र भी परद्वव्यके प्रति राग है, वह सभी आगमोंका ज्ञाता हो तो भी 
'स्वसमय को नही जानता, ऐसा समझें । 

१६८. 

१६९. इसलिये जो सव॑ इच्छासे निवृत्त होकर निःसंग और निर्ममत्व होकर -सिद्धस्वरूपकी भित 
करता है वह निर्वाणको प्राप्त होता है। 

१७०, जिसे परमेष्ठीपदमे तस्त्वाथ॑प्रतीति पूवंक भक्ति है, और निग्ँ्र॑थ-प्रवचनमे रुचिपृबंक जिसकी 
बुद्धि परिणत हुई है ओर जो संयमतपसहित है, उसके लिये मोक्ष बिलकुल दूर नही है। 

१७१ अहँत, सिद्ध, चेत्य और प्रवचनकी भक्तिपूवंक यदि जीव तपदचर्या करता है, तो बह 
जवध्य ही देवहोकको अगीकार करता है। 

१७२. इसलिये इच्छामाश्रकी निवृत्ति करे, सर्वत्र किचितुमात्र भी राग न करे, क्योंकि बोतराग ही 
भवसागरको तर जाता है । 

१७२. मैंने प्रवचनकी भक्तिसे प्रेरित होकर मार्गंकी प्रभावनाके लिये प्रवचनके रहस्यभूत 
इंचास्तिकाय के संग्रहरूप इस शास्त्रको कहा है । 


इति पंचास्तिकायससाप्तम । 


६०६ ओऔमद्‌ राजचंग्त 


७६७ ववाणिया, चेन्र सुदी ३, रवि, १९५२ै 
परमभक्तिसे स्तुति करनेवालेके प्रति भी जिसे राग नहीं है और 
परमद्वेंषसे उपसगं करनेवालेके प्रति भी जिसे द्वेष नही है, 
उस पुरुषरूष भगवानकों बारंवार नमस्कार। 

अद्वेषवृत्तिसे वर्तत करना योग्य ऐै, धीरज कतंव्य है । 

मुनि देवकीणं॑जीको 'आचाराग' पढते हुए दीघंशंका आदि कारणोके विषयमे भी साधुका मार्ग 
अत्यंत संकुचित देखनेमे आया, जिससे यह आशंका हुई कि ऐसी साधारण क्रियामें भी इतनी अधिक 
संकुचितता रखनेका क्या कारण होगा ? उस आशंकाका समाधान :-- 

सतत अंतमुंख उपयोगमे स्थिति रखना ही निग्रैथका परम धर्म है। एक समयके लिये भी बहिर्मंख 
उपयोग न करना यह निग्रैथका मुख्य मार्ग है; परव्तु उस संयमके लिये देह आदि साधन है, उनके निर्वाह- 
के लिये सहज भो प्रवृत्ति होना योग्य है | कुछ भी वेसी प्रवृत्ति करते हुए उपयोग बहिर्मुख होनेका निमित्त 
हो जाता है, इसलिये उस प्रवृत्तिको इस ढंगसे करनेका विधान है कि उपयोगकी अतर्मुखता बनी रहे | 
केवल और सहज अंतर्मख उपयोग तो मुख्यतया केवलभूमिका नामके तेरहवें गुणस्थानकमे होता है | और 
निर्मल विचारधाराकी प्रबलतासहित अन्तर्मुख उपयोग सातवें गुणस्थानकमे होता है। प्रमादसे वह उपयोग 
स्खलित होता है; और कुछ विशेष अशमे स्खलित हो जाये तो विशेष बहिर्मख उपयोग हो जाता है, 
जिससे भाव-असयमरूपसे उपयोगको प्रवृत्ति होती है। वेसा न होने देनेके लिये और देह आदि साधनोंके 
निर्वाहकी प्रवृत्ति भी छोड़ी न जा सके ऐसी होनेसे, वह प्रवृत्ति अतर्म्ख उपयोगसे हो सके, ऐसी अद्भुत 
संकलनासे उसका उपदेश किया है, जिसे पॉच समिति कहा जाता है। 

चलना पड़े तो आज्ञानुसार उपयोगपुर्वक चलना, बोलना पड़े तो आज्ञानुसार उपयोगपुबंक बोलना; 
आज्ञानुसार उपयोगपूर्वक आहार आदिका ग्रहण करना, आज्ञानुसार उपयोगपु्वंक वस्त्र आदिका लेना 
ओऔर रखना; और आज्ञानुसार उपयोगपूर्वक दीघंशंका आदि शरीर-मलका त्याग करने योग्य त्याग करना; 
इस प्रकार श्रवृत्ति रूप पाँच समिति कही है। संयममे प्रवृत्ति करनेके लिये जिन जिन दूसरे प्रकारोका 
उपदेश किया है, उन सबका इन पाँच समितियोमे समावेश हो जाता है, अर्थात्‌ जो कुछ निग्रैथको प्रवृत्ति 
करनेकी आज्ञा दो है, उनमेसे जिस प्रवृत्तिका त्याग करना अशक्य है, उसी प्रवृत्तिकी आज्ञा दी है, और 
वह इस प्रकारस दं। है कि मुख्य हेतुभूत अंतर्मूत उपयोग अस्खलित बना रहे । तदनुसार प्रवृत्ति को जाये 
तो उपयोग सतत जाग्रत बना रहे, और जिस जिस समय जोवकी जितनी जितनी ज्ञानशक्ति तथा 
बीयंशक्ति है वह सब अप्रमत्त बनी रहे | 


दीर्घंशंका आदि क्रियाओंकोी करते हुए भी अप्रमत्त संयमदृष्टिका विस्मरण न हो जाये इस हेतुसे 
वैसी वेसी कठोर क्रियाओका उपदेश दिया है, परन्तु सत्पुरुषकी दृष्टिके बिना वे समझमे नहीं आती । यह 
रहस्यदृष्टि संक्षेपमे लिखी है, इस पर अधिकाधिक विचार कतंव्य है। सभी श्रियाओमे प्रवृत्ति करते हुए 
इस दृष्टिको स्मरणमें रखनेका ध्यान रखना योग्य है | 

श्रो देवकीणंजी आदि सभी मुनियोंकों इस पत्रकी बारंबार अनुप्रेक्षा करना योग्य है। श्री लल्लुजी 
भादि 3 नमस्कार प्राप्त हो। कर्मंग्रंथकी वाचना पूरी होनेपर पुनः आवर्तन करके अनुप्रेक्षा 
करतंव्य है । 


कीी:ससस आओ डिल,, 


३० था वर्ष ६०७ 


७६८ ववाणिया, चैत्र सुदी ४, सोम, १९५३ 

शुमेच्छायक्त श्री केशवलालके प्रति, श्री भावनगर | 

पन्र प्राप्त हुआ है। आशंकाका समाधान इस प्रकार है :-- 

एकेंद्रिय जीवको अव्यक्तरूपसे अनुकूल स्पर्श आदिको प्रियता है, वह मैथुनसंज्ञा' है | 

एकेंद्रिय जीवको देह और देहके निर्वाह आदिके साधनोंमें अव्यक्त मूच्छरूप परिग्रहसज्ञा' है | 

वनस्पति एकेंद्रिय जीवमे यह संज्ञा कुछ विशेष व्यक्त है । 

मतिज्ञान, श्रुतज्ञान, अवधिज्ञान, मन-पर्यायज्ञान, केवलज्ञान, मतिअज्ञान, श्रुतअज्ञान और विभंग- 
शान--ये आठों जीवके उपयोगरूप होनेसे अरूपी कहे है | ज्ञान और अज्ञान इन दोनोंमे मुख्य अंतर इतना 
ही है कि जो ज्ञान समकितसहित है उसे 'ज्ञान' कहा है और जो ज्ञान मिथ्यात्वसहित है उसे 'अज्ञान' कहा 
है। परन्तु वस्तुत दोनों ज्ञान हैं । 

ज्ञानावरणीयकर्म”' और “अज्ञान' दोनों एक नही है। 'ज्ञानावरणीयकर्म' ज्ञानको आवरणरूप है, 
और अज्ञान' ज्ञानावरणीयकमंके क्षयोपशमरूप अर्थात्‌ आवरण दूर होनेरूप है। 

साधारण भाषामे 'अज्ञान' शब्दका अर्थ 'ज्ञानरहित' होता है, जैसे कि जड़ ज्ञानसे रहित है। परंतु 
निग्रैथ-परिभाषामें तो मिथ्यात्वसहित ज्ञानका नाम अज्ञान है, इसलिये उस दृष्टिसे अज्ञानकों अरूपी 
कहा है । 

यह आशका हो सकती है कि यदि अज्ञान अरूपी हो तो सिद्धमे भी होना चाहिये । इसका समाधान 
यह है --भिथ्यात्वमहित ज्ञानकों ही अज्ञान! कहा है, उसमेसे मिथ्यात्व निकल जानेसे शेष ज्ञान रहता है, 
वह ज्ञान सपूर्ण शुद्धतासहित सिद्ध भगवानमे रहता है। सिद्ध, केवलज्ञानी और सम्यग्दृष्टिका ज्ञान 
मिध्यात्वरहित है । मिथ्यात्व जीवको भ्रातिरूप है। वह अआराति यथार्थ समझमे आ जानेपर निवृत्त हो 
सकने योग्य है। मिथ्यात्व दिशाभ्रमरूप है। 

श्री कवरजीकी अभिलाषा विशेष थी, परन्तु किसी एक हेतुविशेषके बिना पत्र लिखना अभी बन 
नहीं पाता । यह पत्र उन्हें पढवानेकी विनती है । 





७६९ ववाणिया, चेत्र सुदी ४, १९५३ 
तीनो प्रकारके समकितमेसे चाहे जिस प्रकारका समकित प्रगट हो तो भी अधिकसे अधिक पंद्रह 
भयोमे मोक्ष होता है, और यदि उस समकितके होनेके बाद जीव उसका वमन कर दे तो अधिकसे अधिक 
अध पुद्गलपरावतंनकाल तक ससार परिभ्रमण होकर मोक्ष होता है। 
तीथैकरके निग्रंथ, निग्रंथिनियो, श्रावक और श्राविकाओं सभोको जीव-अजीवका ज्ञान था इसलिये 
उन्हे समकित कहा है, यह बात नही है। उनमेसे अनेक जीवोंको मात्र सच्चे अतरग भावसे तीर्थंकरकी और 
उनके उपदिष्ट मार्गकी प्रतीतिसे भी समकित कहा है। इस समकितकी प्राप्तिके बाद यदि उसका बन 
न किया हो तो अधिकसे अधिक पद्रह भव होते हैं । सच्चे मोक्षमार्गको प्राप्त ऐसे सत्पुरुषकी तथारूप 
प्रतीतिसे सिद्धांतमें अनेक स्थलोंमें समकित कहा है। इस समकितके आये बिना जीवको प्रायः जोव और 
अजोवका यथार्थ ज्ञान भो नही होता । जीव-अजीवका ज्ञान प्राप्त करनेका मुख्य मार्ग यही है। 





७७० ववाणिया, चेत्र सुदी ४, १९५३ 


ज्ञान जीवका रूप है, इसलिये वह अरूपी है, ओर जब तक ज्ञान विपरीतरूपसे जाननेका कार्य 
करता है, तब तक उसे अज्ञान कहना ऐसी नि्रैथ-परिभाषा है, परन्तु यहाँ ज्ञानका दूसरा नाम ही अज्ञान 
है यों समझना चाहिये | 


०८ शीसद शाजचना 


ज्ञानका दूसरा नाम अज्ञान हो तो जिस तरह शानसे मोक्ष होना कहा है, उसी तरह अज्ञानसे भी 
मोक्ष होना चाहिये | इसी तरह जेसे मुक्त जीवमे भो ज्ञान कहा है वेसे अज्ञान भी कहना चाहिये, ऐसी 
आशंका को है, जिसका समाधान यह है :-- 

गाँठ पड़नेसे उलझा हुआ सूत्र और गॉँठ निकल जानेसे सुलझा हुआ सूत्र ये दोनों सूत्र ही हैं; फिर 
भी गाँठकी अपेक्षासे उलझा हुआ सूत्र और सुलझा हुआ सूत्र कहा जाता है। उसी तरह मिथ्यात्वशञान 
अज्ञान' और सम्यरज्ञान ज्ञान! ऐसी परिभाषा की है, परन्तु मिथ्यात्वज्ञान जड है और सम्यरज्ञान चेतन 
है यह बात नही है। जिस तरह गाँठवाला सूत्र और गाँठ रहित सूत्र दोनों सूत्र ही हैं, उसी तरह मिथ्यात्व- 
ज्ञानसे संसार-परिभ्रमण और सम्यग्जानसे मोक्ष होता है | जेसे कि यहाँसे पूवे दिशामे दस कोस दूर एक 
गाँव है; वहाँ जानेके लिये निकला हुआ मनुष्य दिशाअरमसे पूर्वके बदले पश्चिममें चछा जाये, तो यह पूर्व 
दिशावाला गाँव प्राप्त नहीं होता, परन्तु इससे यह नहीं कहा जा सकता कि उसने चलतेकी क्रिया नहीं 
की; उसी तरह देह और आत्मा भिन्‍न होनेपर भी जिसने देह ओर आत्माको एक समझा है वह जीव 
देहबुद्धिसि संसारपरिभ्रमण करता है; परन्तु इससे यह नहीं कहा जा सकता कि उसने जाननेका कार्य नहीं 
किया है| पूवंसे पदिचसकी ओर चला है, यह जिस तरह पूवंकों पश्चिम माननेरूप भ्रम है, उसी तरह देह 
और आत्मा भिन्‍न होनेपर भी दोनोंको एक माननेरूप भ्रम है; परंतु पश्चिममे जाते हुए--चलते हुए जिस 
तरह चलनेरूप स्वभाव है, उसी तरह देह और आत्माको एक माननेमें भी जाननेरूप स्वभाव है। जिस 
तरह पूर्वके बदले पश्चिमको पूर्व मान लेता भ्रम है, वह भ्रम तथारूप हेतु-सामग्रीके मिलनेपर समझमे 
आनेसे पूर्व पूर्व ही समझमें आता है, और पद्चिम पश्चिम हो समझमे आता है, तब वह भ्रम दूर हो जाता 
है, और पू्वंकी तरफ चलने लगता है, उसी तरह देह और आत्माको एक मान लिया है वह सदगुरु- 
उपदेशादि सामग्री मिलनेपर दोनो भिन्‍न हैं यों यथार्थ समझमें आ जाता है, तब भ्रम दूर होकर आत्माके 
प्रति ज्ञानोपपोग परिणमित होता है। भ्रममें पूवको पश्चिम और पश्चिमकों पूर्व मान लेनेपर भी पूरब पूववे 
हो और पश्चिम पश्चिम दिशा ही थी, मात्र भ्रमसे विपरोत भासित होता था। उसी तरह अज्ञानमे भी 
देह देह ही और आत्मा आत्मा ही होनेपर भी वे उस तरह भासित नही होते, यह विपरोत भासना है। 
वह यथार्थ समझमे आनेपर, भ्रम निवृत्त हो जानेसे देह देह ही भासित होती है और आत्मा आत्मा हो 
भासित होता है; और जाननेरूप स्वभाव जो विपरीत भावको भजता था वह्‌॒सम्यग्भावको भजता है। 
वस्तुत' दिशाभ्रम कुछ भी नहीं है, ओर चलनेरूप क्रियासे इष्ट गाँव प्राप्त नही होता, उसी तरह मिथ्यात्य 
भी वस्तुतः कुछ भी नही है, ओर उसके साथ जाननेरूप स्वभाव भी है, परन्तु साथमे मिथ्यात्वरूप भ्रम 
होनेसे स्वस्वरूपतामे परमस्थिति नहीं होती। दिशाश्रम दूर हो जानेसे दृष्ट गाँवकी ओर मुड़नेके बाद 
मिथ्यात्वका भो नाश हो जाता है, और स्वस्वरूप शुद्ध ज्ञानात्मपदमे स्थिति हो सकती है इसमें किसी 
संदेहको स्थान नहीं है। 





७७१ ववाणिया, चेत्र सुदी ५, १९५३ 

यहाँसे "पिछले पत्रमें तोन प्रकारके समकित बताये थे । उन तोनों समकितमेसे चाहे जो समकित 

प्राप्त करनेसे जीव अधिकसे अधिक पंद्रह भवमे मोक्ष प्राप्त करता है, और कमसे कम उसी भवमे भी 

मोक्ष होता है; ओर यदि बहु समकितका वमन कर दे, तो अधिकसे अधिक अर्ध पुद्गलपरावतंनकाल तक 

संसारपरिभ्रमण करके भी मोक्षको प्राप्त करता है। समकित प्राप्त करनेके बाद अधिकसे अधिक अर्घ 
पुदुगलपरावतंन संसार होता है । 


१, देखें आक ७५१॥। 
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३० था वर्ष ६०९, 


क्षयोपणम समकित हो अथवा उपशम समकित हो, तो जीव उसका वमन कर सकता है; परन्तु 
क्षायिक समकित हो तो उसका बमन नहीं किया जा सकता। क्षायिक समकिती जोव उसी भवमे मोक्ष 
प्राप्त करता है, अधिक भव करे तो तीन भव करता है, ओर किसी एक जीवकी अपेक्षा क्वचित्‌ चार 
भव होते हैं। युगलियाकी आयुका बंध होनेके बाद क्षायिक समकित उत्पन्न हुआ हो, तो चार भव होना 
संभव है, प्रायः किसी ही जीवको ऐसा होता है। 

भगवान तीर्थंकरके निमँ्नेथ, निम्नैथिनियों, श्रावक तथा श्राविकाओंकों कुछ सभीको जीवाजीवका 
ज्ञान था, इसलिये उन्हें समकित कहा है ऐसा सिद्धातका अभिप्राय नही है। उनमेसे कितने ही जीवोंको, 
तीर्थंकर सच्चे पुरुष है, सच्चे मोक्षमा्गंके उपदेष्टा है, जिस तरह वे कहते हैं उसी तरह मोक्षमार्ग है, ऐसी 
प्रतीतिसे, ऐसी रुचिसे, श्री तीथंकर के आश्रयसे और निदचयसे समकित कहा है। ऐसी प्रतीति, ऐसी रुचि, 
और ऐसे आश्रयका तथा आज्ञाका जो निदचय है, वह भी एक तरहसे जीवाजीवके ज्ञानस्वरूप है। पुरुष 
सच्चे है और उनकी प्रतीति भी सच्ची हुई है कि जिस तरह ये परमक्ृपालु कहते है उसो तरह मोक्षमार्गं 
है वैसा ही मोक्षमार्ग होता है, उस पुरुषके लक्षण आदि भी वीतरागताकी “सिद्धि करते हैं। जो वीतराग 
होता है वह पुरुष यथा वक्ता होता है, और उसी पुरुषकी प्रतीतिसे मोक्षमार्ग स्वोकार करने योग्य होता 
है ऐसी सुविचारणा भी एक प्रका रका गौणतासे जीवाजोवका ही ज्ञान है। उस प्रतीतिसे, उस रुचिसे और 
उस आश्रयसे फिर अनुक्रमसे स्पष्ट विस्तारसहित जीवाजीवका ज्ञान होता है। तथारूप पुरुषकी आज्ञाकी 
उपासनासे रागद्वेषका क्षय होकर वीतरागददा उत्पन्न होती है। तथारूप सत्पुरुषके प्रत्यक्ष योगके 
बिना यह समकित होना कठिन है। वेसे पुरुषके बचनरूप शास्त्रोंसे पृवंकालके किसी आराधक जीवको 


समकित होना सम्भव है, अथवा कोई एक आचार्य प्रत्यक्षरूपसे उस वचनके हेतुसे किसी जोवकों समकित 
प्राप्त कराता है । 





७७२ ववाणिया, चेन्र सुदी १०, सोम, १९५३ 

5> सर्वशाय नमः 
औषधादि संप्राप्त होनेपर कितने ही रोगादिपर असर करते है, क्योंकि उस रोगादिके हेतुका 
क्मंबंध कुछ उसी प्रकारका होता है। औषधादिके निमित्तसे वह पुदुगल बिस्तारमे फैलकर अथवा दूर 
होकर वेदनीयके उदयके निर्मित्तपनकों छोड़ देता है। यदि उस तरह निवृत्त होने योग्य उस रोगादि संबंधी 


कर्मबंध न हो तो उस पर औषधादिका असर नही होता, अथवा औषधादि प्राप्त नही होते या सम्यक्‌ 
औषधादि प्राप्त नही होते । 


अमुक कर्मंबंध किस प्रकारका है उसे तथारूप ज्ञानदृष्टिके बिना जानना कठिन है। इससे औषधादि 
व्यवहा रकी प्रवृत्तिका एकांतसे निषेध नही किया जा सकता । अपनी देहके संबंधमे कोई एक परम आत्म- 
दृष्टिवाला पुर्ष उस तरह आचरण करे तो, अर्थात्‌ बहु औषधादिका ग्रहण न करे, तो बह योग्य है, परंतु 
दूसरे सामान्य जीव उस तरह आचरण करने लगे तो वह एकातिक दुष्टिसे कितनी हो हानि कर डालते 
हैं। फिर उसमे भी अपने आश्वित जीवोके प्रति अथवा किसी दूसरे जीवके प्रति रोगादि कारणोंमे बेसा 
उपचार करनेके व्यवहारमे प्रवुत्ति को जा सकती है, फिर भी उपचार आदि करनेमे उपेक्षा करे तो 
अनुकंपा-मार्गको छोड़ देने जेसा हो जाता है। कोई जीव चाहे जैसा पीड़ित हो तो भी उसे दिलासा देने 
तथा औषधादि देनेके व्यवहारकों छोड़ दिया जाये तो उसे आतंध्यानका हेतु होने जेसा हो जाता है। 
गृहस्थव्यवहा रमे ऐसी एकांतिक दृष्टि करनेसे बहुत विरोध उत्पन्न होते हैं । 

७७ 


६१० ” झीमद्‌ राजचरद 


ज्ञानियोंने त्याग व्यवहारमें भी एकांतसे उपचारादिका निषेध नहीं किया है। निग्न॑त्थकों स्वपरि- 
ग्रहित शरी रमें रोगादि हो तब ओऔषधादिके ग्रहण सम्बन्धी ऐसी आज्ञा है कि जब तक आतंध्यान उत्पन्न 
न होने योग्य दृष्टि रहे तब तक ओषधादिका ग्रहण नहीं करना, और वेसा विशेष कारण दिखायी दे तो 
निरवद्य औषधादिका ग्रहण करनेसे आज्ञाका अतिक्रम नहीं होता, अथवा यथाशुभ ओषधादिका ग्रहण 
करनेसे आज्ञाका अतिक्रम नही होता । तथा दूसरे निग्रैथकों शरीरमें रोगादि हुआ हो तब उसकी वेया- 
वृत्यादि करनेका प्रकार जहाँ प्रदर्शित किया है वहाँ उसे इसी तरह प्रदर्शित किया है कि जिससे कुछ भी 
विशव॒अनुकंपादि दृष्टि रहे । इसलि गृहस्थ-व्यवहारमें एकातसे उसका त्याग करना अशक्य है यह 
समझमसे आयेगा । 

वे ओषबादि कुछ भी पापक्रियासे उत्पन्न हुए हों तो भी वे अपने निजी गृुणकों दिखाये बिना नहीं 
रहेंगे, और उसमें हुई पापक्रिया भी अपना गुण दिखाये बिना नही रहेगी । अर्थात्‌ जिस तरह औषधादिके 
पुद्गलोंमे रोगादिके पुदूगलोंके पराभव करनेका गुण है उसी प्रकार उसे बनानेमे की गयी पापक्रियामे भी 
पापरूपसे परिणमन करनेका गुण है, ओर इससे कमंबंध होकर यथावसर उस पापक्रियाका फल उदयमे 
आता है| उस पापक्रियावाला ओषधादि करनेमे, करानेमें और अनुमोदन करनेमे, ग्रहण करनेवाले जीवकी 
जैसी जेसो देहादिके प्रति मूर्च्छा है, जेसी मनकी आकुल-व्याकुलता है, जेसा आत्तंध्यान है, तथा उस 
ओऔषधादिकी पापक्रिया है, वे सब अपने अपने स्वभावसे परिणमन कर यथावसर फल देते है। जिस तरह 
रोगादिका कारणरूप कंबंध अपना जैसा स्वभाव है वैसा प्रदर्शित करता है, जिस तरह औषधादिके 
पुद्गल अपना स्वभाव दिखाते हैं, उसी तरह औषधादिकी उत्पत्ति आदियमें हुई क्रिया, उमके कर्त्ताकी 
ज्ञानादि वृत्ति तथा उस ग्रहणकर्त्ताके जैसे परिणाम है, उसका जैसा ज्ञानादि है, वृत्ति है, वेसा उसे अपना 
स्वभाव दिखाना योग्य है, तथारूप शुभ शुभस्वरूपसे और अशुभ अशुभस्वरूपसे सफल है। 

गृहस्थ-व्यवहारमें भी अपनी देहमें रोगादि होनेपर जितनी मुख्य आत्मदृष्टि रहे उतनी रखनी, 
ओर यदि यथादृष्टिसे देखनेसे आतंध्यानका परिणाम अवश्य आने योग्य दिखायो दे, अथवा आतंध्यान 
उत्पन्न होता हुआ दिखायी दे तो औषधादिके ब्यवहारका ग्रहण करते हुए निरवद्य ( निष्पाप ) औषधादि- 
की वृत्ति रखनी | क्वचित्‌ अपने लिये अथवा अपने आश्रित अथवा अनुकम्पा योग्य दूसरे जीवके लिये 
सावद्य ओषधादिका ग्रहण हो तो उसकी सावद्यता निध्व॑स (कर) परिणामके हेतु जेसी अथवा अधमं- 
मार्गका पोषण करनेवाली नही होनी चाहिये, यह ध्यानमे रखना योग्य है | 

सव॑ जीव-हितकारी ज्ञानीपुरुषकी व।णीको किसी भी एकांत दृष्टिको ग्रहण करके अहितकारी अध॑मे 
न ले जायें, यह उपयोग निरंतर स्मरणमे रखना योग्य है । 





७७३ ववाणिया, चेत्र सुदी १५, शनि, १९५३ 
35 सर्वश्ञाय नमः 

<थस वेदनीयपर औषध असर करता है, वह औषध वस्तुतः बेदतीयके बंधको निवृत्त कर सकता 
है, ऐसा नही कहा है; क्योंकि वह ओबध कर्मरूप वेदनोयका नाझ करे तो अशुभ कर्म निण्फल हो जाये 
अथवा ओषध शुभ कमंरूप कहा जाये। परन्तु यहाँ यह समझना याग्य है कि वह अशुभ वेदनोयकर्म इस 
प्रकारका है कि उसे परिणामातर प्राप्त करनेमें औषधादि निमित्तका रणरूप हो सकता हैं। मंद या मध्यम 
शुभ अथवा अशुभ बंधको किसी एक स्वजातीय कमंके मिलनेसे उत्कृष्ट बध भी हो सकता है। मंद या 
मध्यम बाँधे हुए कितने ही शुभ बंधका किसी एक अशुभ कर्मविशेषके पराभवसे अशुभ परिणाम होता 

है। उसी तरह वेसे अशुभ बंधका किसी एक शुभ कमंके योगसे शुभ परिणाम होता है। 


० र्षाँ वर्ष ६१ ्‌ृ 


मुख्यतः बंध परिणामानुधषार होता है। किसी एक मनुष्यने किसी एक मनुष्य प्राणीका तीक़ परिणाम 
से नाश करनेसे उसने निकालित कम॑ उत्पन्त किया । फिर भी कितने ही बचावके कारणोंसे और साक्षी 
आदिके अभावसे, राजनीतिके नियमसे वह कर्म करनेवाला मनुष्य छूट जाये तो इससे यह समझना योग्य 
नही है कि उसका बंध निकाचित नहीं है; उसके विपाकके उदय होनेका समय दूर होनेसे भी ऐसा हो 
सकता है। फिर बहुतसे अपराधोंमे राजनोतिके नियमानुश्गर दड होता है बह भी कर्त्ताके परिणामके 
समान ही है, ऐसा एकातिक नही है, अथवा वह दड किसा पूव॑कालमे उत्पन्न किये हुए अशुभकर्मके उदय- 
रूप भी होता है, और वर्तमान कमंबध सत्तामें पड़े रहते हैं, जो यथावसर विपाक देते है। 

सामान्यत असत्यादिकी अपेक्षा हिसाका पाप विशेष है। परन्‍्तु विशेष दृष्टिसे तो हिसाकी अपेक्षा 
असत्यादिका पाप एकातसे कम है, ऐसा न समझें अथवा अधिक है, ऐसा भो एकातसे न समझें। हिंसा- 
के द्रव्य, क्षेत्र, काछठ, भाव और उसके कतकि द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावके अनुसार कर्ताको उसका 
बंध होता है। इसी तरह असत्यादिके सम्बन्धमे भी समझना योग्य है। किन्ना एक हिंसाकी अपेक्षा 
किसी एक असत्यादिका फल एक गुना, दो गुना अथवा अनंत गुना विशेष तक होता है; इसी तरह किसी 
एक असत्यादिकी अपेक्षा किसी एक हिंसाका फल एक गुना, दो गुना अथवा अनंत गुना विशेष तक 
होता है । 

त्यागकी वारंवार विशेष अभिलाषा होनेपर भो, संसारके प्रति विशेष उदासीनता होनेपर भी, 
किसी एक पूव॑कमंके प्रावल्यसे जो जीव गृहस्थावासका त्याग नहीं कर सकता, वह पुरुष गृहस्थावासमे 
कुटुम्ब आदिके निर्वाहके लिये जो कुछ प्रवृत्ति करता है, उसमे उसके परिणाम जैसे जेसे रहते हैं, तदनुसार 
बधादि होते हे । मोह हो कितु अनुकपा माने, अथवा प्रमाद हो कितु उदय माने तो इससे कमंबंध कुछ 
धोखा नही खाता । वह तो यथापरिणाम बधको प्राप्त होता है | कमंके सूक्ष्म प्रकारोका मति यदि विचार 
न कर सके तो भी शुभ और अशुभ कम सफल है, इस निरचयका जीवको विस्मरण नही करना चाहिये । 


प्रत्यक्ष परम उपकारी होनेसे तथा सिद्धपदके बतानेवाले भी होनेसे सिद्धकी अपेक्षा अहंतको प्रथम 
नमस्कार किया है । 





७७४ 
(१) शुभ बंध मंद हो और उसे किसी अशुभकर्मका योग मिले तो शुभ बंध पहलेकी अपेक्षा अधिक 
मद हो जाता है। (२) शुभ बंध मद हो और उसमें किसी शुभ कर्मयोगका मिलना हो तो मूलकी अपेक्षा 
अधिक दृढ होता है अथवा निकाचित होता है। (३) कोई अशुभ बध मंद हो और उसे किसी एक 
शुभ कमंका योग मिले तो मूलकी अपेक्षा अशुभ बंध कम मंद होता है। (४) अशुभ बंध मंद हो उसमें 
अशुभ कम मिल जाये तो अशुभ बंध अधिक दृढ़ होता है अथवा निकाचित होता है। (५) अशुभ बंधको 
अशुभ कर्म दूर नहीं कर सकते ओर शुभ बधको शुभ कर्म दूर नही कर सकते। (६) शुभ कमंबंधका 
फल शुभ होता है और अशुभ कमंबंधका फल अशुभ होता है। दोनोंके फल तो होने हो चाहिये, निष्फल 
नही हो सकते । 
रोग आदि ओषधसे दूर हो सकते है, इससे किसीको यह लगे कि पापवाला औषध करना अशुभ- 
कर्मरूप है, फिर भी उससे अशुभ करंका फल जो रोग है वह मिट सकता है, अर्थात्‌ यह कि अशुभसे शुभ 
हो सकता हे; ऐसी शंका हो सकतो है; परंतु ऐसा नहीं है। इस शंकाका समाधान निम्नलिखित है :-- 
किसी एक पुदगलके परिणामसे हुई वेदना (पुद्गलविपाकी वेदना) तथा मंद रसकी बेदना कई 
सयोगोंसे दूर हो सकती है और कई संयोगोंसे अधिक होती है अथवा निकाचित होती है। ऐसी बेदनामे 


६१२ शोसद्‌ राजजरस 


परिवतंन होनेमे बाहा पुद्गलरूप औषध आदि निमित्त कारण देखनेमें आते हैं, परंतु वास्तवमें तो यह 
बंध पूवंसे ही ऐसा बाँधा हुआ है कि उस प्रकारके औषध आदिसे दूर हो सकता है। औषध आदि 
मिलनेका कारण यह है कि अशुम बंध मंद बाँधा था, ओर बंध भी ऐसा था कि उसे ऐसे निमित्त कारण 
मिलें तो दूर हो सके । परन्तु इससे यो कहना ठीक नहीं है कि पाप करनेसे उस रोगका नाश हो 
सका; अर्थात्‌ पाप करनेसे पुण्यका फल प्राप्त किया जा सका। पापवाले ओषधको इच्छा और उसे प्राप्त 
करनेकी प्रवृत्तिसे अशुभ कम बंधने योग्य है और उस पापवाली क्रियासे कुछ शुभ फल नही होता। ऐसा 
लगे कि अशुभ कर्मके उदयरूप असाताको उसने दूर किया जिससे वह शुभरूप हुआ, तो यह समझकी 
भूल है; असाता ही इस प्रकारकी थो कि उस तरह मिट सके ओर इतनी आत्तंध्यान आदिकी प्रवृत्ति 
कराकर दूसरा बंध कराये । 

धुद्गलविपाकी” अर्थात्‌ जो किसी बाह्य पुदूगलके सयोगसे पुद्गलविपाकरूपसे उदयमें आये और 
किसी बाह्य पुदूगलके सयोगसे निवृत्त भी हो जाये; जेसे ऋतुके परिवर्ततके कारणसे सरदीकी उत्पत्ति 
होती है और ऋतु-परिवतंनसे उसका नाश हो जाता है, अथवा किसो गरम ओषध आदिसे वह निवृत्त हो 
जाती है । 

निरचयमुख्यदृष्टिसि तो औषध आदि कथनमाज्र है। बाकी तो जो होना होता है वही होता है। 





७७५ ववाणिया, चेत्र वबदी ५, १९५३ 
दो पत्र प्राप्त हुए हैं। 


ज्ञानीकी आज्ञारूप जो जो क्रिया है उस उस क्रियामे तथारूपसे प्रवृत्ति की जाये तो वह अप्रमत्त 
उपयोग होनेका मुख्य साधन है, ऐसे भावाथंमे यहांसे पहले पत्र लिखा था। उसका ज्यो ज्यों विशेष 
विचार किया जायेगा त्यो त्यो अपूर्व अथैका उपदेश मिलेगा । नित्य अमुक शास्त्रस्वाध्याय करनेके बाद 
उस पत्रका विचार करनेसे अधिक स्पष्ट बोध होना योग्य है । 


छकायका स्वरूप भी सत्पुरुषकी दृष्टिसे प्रतोत करनेसे तथा उसका विचार करनेसे ज्ञान ही है | 
यह जोब किस दिशासें आया है, इस वाक्यसे दास्त्रपरिज्ञा अध्ययनका आरभ हुआ है। सद्गुरुके मुखसे 
इस प्रारम्भवाक्यका आशय समझनेसे समस्त द्वादशागीका रहेस्थ समझमे आना योग्य है। अभी तो जो 
आचाराग आदि पढ़ें उसका अधिक अनुप्रेक्षण कीजियेगा । कितने हो उपदेश पतन्नोसे बहु सहजमें समझमे 
आ सकेगा | सभी मुनियोंको नमस्कार प्राप्त हो | सभी मुमुक्षुओंको प्रणाम प्राप्त हो । 





७७६ सायला, वैशाख सुदी १५, १९०५३ 
ढक 


मिथ्यात्व, अधिरति, प्रमाद, कषाय और योग, ये कमंबंधके पाँच कारण हैं। किसी जगह प्रमादके 

सिवाय चार कारण बताये होते हैं। वहाँ मिथ्यात्व, अविरति और कषायमे प्रमादका अंतर्भाव किया 
होता है । 

शास्त्रपरिभाषासे 'प्रदेशबंध” शब्दका अर्थ .-- परमाणु सामान्य: एक प्रदेशावगाही है। ऐसे एक 

परमाणुका ग्रहण एक प्रदेश कहा जाता है। जीव कमंबंधमें अनंत परमाणुओंको ग्रहण करता है। बे 

परमाणु यदि फैल जाये तो अनंतप्रदेशी हो सकें, जिससे अनन्त प्रदेशका बंध कहा जाये। उसमे बंध 
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२० वाँ बर्च ६१३ 


अनन्त आदिसे भेद पड़ता है, अर्थात्‌ जहाँ अल्प प्रदेशबंध कहा हो बहाँ परमाणु अनन्त समझें, परन्तु उस 
अनन्तकी सघनता अल्प समझे । यदि उससे विश्वेष-विशेष लिखा हो तो अनन्तताकी सघनता समझे । 

जरा भी व्याकुल न होते हुए कर्मग्रन्थको आद्यंत पढे और विचारें। 

७७७ ईडर, बेशाख वदी १२, शुक्र, १९५३ 

तथारूप (यथार्थ) आप्त (जिसके विश्वाससे मोक्षमार्गमे प्रवात्त की जा सके ऐसे) पुरुषका जीवको 
समागम होनेमे किसी एक पृण्यहेतुकी जरूरत है, उसकी पहचान होनेमे महान पृण्यकी जरूरत है, और 
उसकी आशाभक्तिसे प्रवृत्ति करनेमे महान महान पुण्यकी जरूरत है, ऐसे जो ज्ञानीके वचन हैं, वे सत्य हैं। 
यह प्रत्यक्ष अनुभवमे आने जेसी बात है। 

तथारूप आप्तपुरुषके अभाव जेसा यह काल चल रहा है। तो भी ऐसे समागमके इच्छुक आत्मार्थी 
जीवको उसके अभावमे भी विशुद्धिस्थानकके अभ्यासका लक्ष्य अवश्य ही ऋत॑व्य है । 


७७८ ईडर, बेशाख्॒ वदी १२, शुक्र, १९५३ 
दो पत्र मिले है। यहाँ प्रायः मंगलवार तक स्थिति होगी । बुधवार शामको अहमदाबादसे ढाक- 
गाडीमे बंबई जानेक्े लिये बैठना होगा । प्राय. गुरुवार सबेरे बम्बई उतरना होगा । 
सवंथा निराश हो जानेसे जीवको सत्समागमका प्राप्त हुआ लाभ भी शिथिल हो जाता है। सत्‌- 
समागमके अभावका खेद रखते हुए भी सत्समागम हुआ है, यह परमपुष्यका योग है। इसलिये स्वंसंग- 
त्यागका योग बनने तक जब तक गृहस्थावासमे स्थिति हो तब तक उस प्रवृत्तिकी नीतिसहित कुछ भी 
रक्षा करके परमार्थमे उत्साहसहित प्रवृत्ति करके विशुद्धिस्थानकका नित्य अभ्यास करते रहना यही 
कतंब्य है। 





७७९ बंबई, ज्येष्ठ सुदी, १९५३ 
5* सर्वज्ञ 
स्वभावजागृतदशा 
चित्रसारी नन्‍्यारो, परजंक न्यारो, सेज न्यारी। 
चादरि भो न्यारी, इहाँ झूठो मेरी थपना॥ 
अतोत अवस्था सेन, निद्रवाहि कोऊ पे न) 
विद्यमान पलक न, यामे अब छपना॥। 
स्वास ओऔ सुपन बोऊ, निद्राकी अलंग बूझे। 
सुझे सब अंग लखि, आतस वरपता॥ 
त्यागी भयों चेतन, अखेतनता भाव त्यागि। 
भले दृष्टि खोलिके, संभाले रूप अपना 


१ भावाष॑---जब सम्यग्ज़ञान प्रमट हुआ तब जीव विचारता है--शरीररूप महल जुदा है, कर्मरूप पलंग 
जुदा है, मायारूप सेज जुदी है, कल्पनारूप चादर भी जुदो है, यह निद्वावस्था मेरी नही है :--पृवंकाछमे सोनेबाला मेरा 
दूसरा ही पर्याय जा-। अब वर्तमालका एक पल भी निद्रामे नही बिताऊँगा । उदयका निएबास और विषयका स्वप्त 
ये दोनों नित्नके संबोगसे दोखते थे । अब आत्मरूप दर्पणमे मेरे समस्त गुण दीखने लगे। इस प्रकार आत्मा अचेतन 
भावोंका स्थागी होकर शानदुष्टिसे देखकर अपने स्वरूपको सम्भालता है । 


द््ड आरौमद्‌ राजचत्त 


अनुभवउत्साहदशा 

जैसो निरभेदरूप, निहये अतोत हुतो। 
तैसो निरभेव अब, भेदकों न गहेगो ॥ 
दीसे कर्सरहित सहित सुख समाधान । 
पायो निजयान, फिर बाहरि न बहैगो 0 
हर कबहूँ कदापि अपनों सुभाव त्यागि करि। 
राग रस राचिकें न परवस्तु गहैगो॥ 
असलान ज्ञान विश्वमान परगट भयो। 
याहि भांति आगम अनत काल रहेगो ॥ 

स्थितिदशा 

"एक परिनासके न करता दरव दोई। 
दोई परिनाम एक्र दर्व न धरतु है 0 
एक करतृति बोई दर्व कबहूँ तन करे। 
बोई करतुति एक दर्व न करतु है॥ 
जोव पुदूगल एक खेत अबगाही दोऊ। 
अपने अपने रूप कोऊ न टरतु है॥ 
जड॒ परिनामनिको करता हे पुद्गल। 
चिदानन्द चेतन सुभाव आधरतु है ॥ 





श्री सोभागको विचार करनेके लिये यह पत्र लिखा है, इसे अभी श्री अंबाछाल अथवा किसी दूसरे 
योग्य मुमुक्षु द्वारा उन्हे ही सुनाना योग्य है । 

आत्मा सर्व॑ अन्यभावसे रहित है, जिसे सर्वथा ऐसा अनुभव रहता है वह 'मुक्त' है | 

जिसे अन्य सर्व द्रव्यसे असंगता, क्षेत्रसे असंगला, कालसे असंगता और भावसे असगता सर्वंथा 
रहती है, वह 'मुक्त' है। 

अटल अनुभवस्वरूप आत्मा सब द्रव्योसे प्रत्यक्ष भिन्‍न भासित हो तबसे मुक्तदशा रहती है। वह 
पुरुष मौन हो जाता है, वह पुरुष अप्रतिबद्ध हो जाता है, वह पुरुष असंग हो जाता है, वह पुरुष निविकल्प 
हो जाता है और वह पुरुष मुक्त हो जाता है। 

जिन्होंने तीनों कालमें देहादिसे अपना कुछ भी संबंध न था, ऐसी असगदशा उत्पन्न की है उत्त 
भगवानरूप सत्पुरुषोको नमस्कार हो । 


तिथि आदिका विकल्प छोड़कर निज विचारमे रहना यही कतंव्य है । 
शुद्ध सहज आत्मस्वरूप । 





१. भावायं---संसारी दशामे निशचयनयसे आत्मा जिस प्रकार अभेदरूप था उसी प्रकार प्रगट हो गया । 
उस परमात्माको अब भेदरूप कोई नहीं कहेगा । जो कर्म रहित और सुख-शातिसहित दिख्लायी देता है, तथा जिसने 
अपने स्थान-मोक्ष को पा लिया है, बहू अब जन्म-मरणरूप ससारमे नही आयेगा। बहू कभी भी अपना स्वभाव छोड़ कर 
रामद्ेबमें पढ़कर परवस्तुकों ग्रहण नही करेगा; क्योंकि बतमानकालमे जो निमंल पूर्ण ज्ञान प्रगट हुआ है, वह तो 
आगामी अनतकारू तक ऐसा ही रहेगा २. भावार्थंके लिये देखें आक ३९१७ । 


३० वाँ वर्ष ६१५ 


७८० बंबई, जेठ सुदी ८, मंगल, १०५३ 
जिसे किसोके भी प्रति राग, ढेष नहीं रहा, 
उस सहात्माको वारंवार नमस्कार । 

परम उपकारो, आत्मार्थी, सरलतादि गुणसपन्‍न श्री सोभाग, 

अंबकभाईका लिखा एक पन्र आज मिला है। 

“आत्मसिद्धि” प्रन्थके संक्षिप्त अर्थंकी पुस्तक तथ। कितने ही उपदेष्ा-पत्रोकी प्रति यहाँ थी, उन्हें 
आज डाकसे भेजा है। दोनोमे मुमुक्षु जीवके लिये विचार करने योग्य अनेक प्रसंग है । 

परमयोगी ऐसे श्री ऋषभदेव आदि पुरुष भो जिस देहको नहीं रख सके, उस देहमे एक विशेषता 
रही हुई है, वह यह है कि जब तक उसका सम्बन्ध रहे, तब तंकमे जीवको असगता, निर्मोहता प्राप्त 
करके अबाध्य अनुभवस्वरूप ऐसे ।नजस्वरूपको जानकर, दूसरे सभी भावोंसे व्यावृत्त (मुक्त) हो जाना कि 
जिससे फिर जन्म-मरणका फेरा न रहे । उस देहको छोड़ते समय जितने अशमे असगता, निर्मोहता, यथार्थ 
समरसता रहती है, उतना ही मोक्षयद समीप है, ऐसा परम ज्ञ/तीपुरुषोका निश्वय है । 


मत, वचन और कायाके योगसे जाने-अनजाने कुछ भी अपराध हुआ हो, उस सबकी विनयपूर्बक 
क्षमा मांगता हूँ, अति नम्नभावसे क्षमा माँगता हूँ । 


इस देहसे करने योग्य कार्य तो एक ही है कि किसीके प्रति राग अथवा किसीके प्रति किचित्‌मात्र 
द्वेष न रहे । सवंत्र समदशा रहे । यही कल्याणका मुख्य निश्चय है | यही बिनती । 


श्री रायचंदके नमस्कार प्राप्त हो । 


७८१ बंबई, जेठ वदी ६, रवि, १९५३ 
परमपुरुषदशावर्णन 
'कीचसो कनक जाके, नीच सो नरेसपद, 
मोचसी मिताई, गरुवाई जाके गारसो 
जहरसी जोंग जाति, कहरसो करामाति, 
हहरसी होत, पुदूगलछबि छारसी ॥ 
जालसौ जगबिलास, भालसों भुवनवास, 
कालसो कुटुम्बकाज, लछोकराज लारसो। 
सीठसो सुजसु जाने, बोठसों बखत साने, 
ऐसी जाकी रीति ताही, बंदव बनारसी ॥४ 


जो कंचनको कीचडके समान जानता है, राजगद्दीको नीचपदके समान समझता है, किसीसे स्नेह 
करनेको मृत्युके समान मानता है, बडप्पनको छीपनेके गारे जेसा समझता है, कीमिया आदि योगको जहूर- 
के समान गिनता है, सिद्धि आदि ऐश्वयंको असाताके समान समझता है, जगतमे पूज्थता होने आदिकी 
लालसाको अनर्थके समान मानता है, पुद्गलकी मूरतिर्प औदारिकादि कायाको राखके समान मानता है, 
जंगतके भोगविछासको दुविधारूप जालके समान समझता है, गृहवासको भालेके समान मानत्ता है, कुठुम्ब- 
के कार्यको काल अर्थात्‌ मृत्युके समान गिनता है, लोकमे लाज बढ़ानेकी इच्छाको मुखकी लारके समान 
समझता है, कीतिकी इच्छाको नाकके मेलके समान मानता है, ओर पुष्यक्रे उदयको जो विष्टाके समान 
समझता है ऐसी जिसकी रीति हो उसे ब्रनारसीदास वंदन करते है । 





६१६ ओमदू राजचन्त 


किसोके छिये विकल्प न करते हुए असंगता ही रखियेगा । ज्यों ज्यों सत्पुरुषके बचन उन्हे प्रतीति- 
में आयेगे, ज्यों ज्यो आज्ञासे अस्थिमज्जा रगी जायेगी, त्यो त्यों बे सब जीव आत्मकल्याणको सुगमतासे 
प्राप्त करेंगे, यह नि.संदेह है । 

अंबक, मणि आदि मुमुक्षुओको तो इस बारके समागममे कुछ आत्रिक इच्छासे सत्समागममे रुचि 
हुई है, इसलिये एकदम दशा विशेष न हो तो भी आइचयं नहीं है । 


सच्चे अत:करणसे विशेष सत्समागमके आश्रयसे जीवको उत्कृष्ट दशा भी बहुत थोड़े समयमे प्राप्त 
होती है । 

व्यवहार अथवा परमार्थसंबंधी किसी भी जीवके बारेमे इच्छा रहती हो, तो उसे उपशात करके 
सर्वथा असग उपयोगसे अथवा परमपुरुषकी उपयुक्त दशाके अवलंबनसे आत्मस्थिति करें, यह विज्ञापना 
है; क्योंकि दूसरा कोई भी विकल्प रखने जैसा नही है। जो कोई सच्चे अत.करणसे सत्पुरुषके वचनोंको 
ग्रहण करेगा वह सत्यको पायेगा, इसमे कोई संशय नहं। है, और शरीर-निर्वाह आदि व्यवहार सबके अपने 
अपने प्रारब्धके अनुसार प्राप्त होने योग्य है, इसलिये तत्सबधी भी कोई विकल्प रखना योग्य नही है। 
जिस विकल्पको आपने प्राय. शात कर दिया है, तो भी निशचयकी प्रबलताके लिये लिखा है । 

सब जीवोके प्रति, सभी भावोके प्रति अखंड एक रस वीतरागदशा रखना यही सब ज्ञानका फल 
है। आत्मा शुद्ध चेतन्य, जन्मज रामरणरहित असग स्वरूप है; इसमे सब ज्ञान समा जाता है, उसकी 
प्रतीतिमे स्व॑ सम्यक्दर्शन समा जाता है, आत्माकी असगस्वरूपसे स्वभावददा रहे वही सम्यक्चारित्र, 
उत्कृष्ट सयम और वीतरागदशा है। जिसकी संपु्णंताका फल सव दु खका क्षय है, यह स्ंथा नि.संदेह है, 
सर्वथा नि.संदेह है । यही विनती । 





८२ बंबई, जेठ वदी १२, शनि, १९५३ 

आये श्री सोभागने जेठ वदी १० गुरुवार सबेरे १० बजकर ५० मिनिटपर देह त्याग किया, यह्‌ 
समाचार पढ़कर बहुत खेद हुआ है। ज्यों ज्यो उनके अद्भुत गुणोके प्रति दृष्टि जाती है, त्यों त्यों 
अधिकाधिक खेद होता है। 

जीवके साथ देहका संबंध इसी तरहका है। ऐसा होनेपर भी अनादिसे उस देहका त्याग करते हुए 
जीव खेद प्राप्त किया करता है, और उसमे दृढमोहसे एकमेककी तरह प्रवतंन करता है; यही जन्म- 
मरणादि ससारका मुख्य बीज है। श्री सोभागने ऐसी देहका त्याग करते हुए महामुनियोंको भी दुलेभ ऐसी 
निशचल असगतासे निज उपयोगमय दशा रखकर अपू् हित किया है, इसमे सशय नहीं है । 

गुरुजन होनेसे, आपके प्रति उनके बहुत उपकार होनेसे तथा उनके गुणोकी अद्भुततासे उनका 
वियोग आपके लिये अधिक खेदकारक हुआ है, और होने योग्य है। उतकी सासारिक गुरुजनताके खेदको 
विस्मरणकर, उन्होंने आप सब पर जो परम उपकार किया हो तथा उनके गुणोंकी जो जो अद्धूतता 
आपको प्रतीत हुई हो, उसे वारंवार याद करके, वेसे पुरुषके वियोगका अंतरमे खेद रखकर, उन्होंने 
आराधन करने योग्य जो जो वचन ओर गुण बताये हो उनका स्मरण कर उनमे आत्माको प्रेरित करें, 
यह आप सबसे विनती है। समाग्रममे आये हुए मुमुक्षुओंको श्री सोभागका स्मरण सहज ही बहुत समय 
तक रहते योग्य है । 

मोहसे जिस समय खेद उत्पन्न हो उस समय भी उनके गुणोकी अद्भूतताका स्मरण करके मोहजन्य 
लेदको शांत करके, उनके गुणोंकी अद्भुतताके विरहमें उस खेदको लूगाना योग्य है। 


३० माँ बर्च ६१७ 


इस क्षेत्रमें, इस कारूमें श्री सोभाग जैसे विरछ पुरुष मिलते हैं, ऐसा हमें वारंवार भासित होता है। 
धीरजसे सभी खेदको शांत करें, और उनके अझ्भुत गुणों तथा उपकारी वचनोंका आश्रय लें, यह 
योग्य है। मुमुक्षुको श्रो सोभागका विस्मरण करना योग्य नहीं है। 


जिसने संसा रका स्वरूप स्पष्ट जाना है उसे उस संसारके पदार्थंकी प्राप्ति अथवा अप्राप्तिसे ह्ष-शोक 
होना योग्य नहीं है, तो भी ऐसा लगता है कि सत्पुरुषके समागमकी प्राप्तिसे कुछ भी हें ओर उनके 
वियोगसे कुछ भी खेद अमुक गुणस्थानक तक उसे भी होना योग्य है। 

आत्मसिद्धि! ग्रन्थ आप अपने पास रखें। त्ंबक और मणि विचार करना चाहें तो विचार करें; 
परन्तु उससे पहले कितने ही वचन तथा सदग्नन्थोंका विचारना बनेगा तो आत्मसिद्धि बलवान उपकारका 
हेतु होगा, ऐसा छगता है । 

श्री सो भागको सरलता, परमार्थ संबंधी निश्चय, मुमुक्षुके प्रति उपकारशीलता आदि गुण वारंवार 
विचारणीय हैं । शाति: शांति: शातिः 





७८३ बंबई, आषाढ़ सुदी ४, रवि, १९५३ 
श्री सोभागको तसस्कार 

श्री सोभागकी मुमुक्षुदशा तथा ज्ञानीके मार्गके प्रति उनका अद्भुत निश्चय वारंवार स्मृतिमे आया 
करता है। 

स्व जीव सुखकी इच्छा करते हैं, परन्तु कोई विरले पुरुष उस सुखके यथार्थ स्वरूपको जानते हैं । 

जन्म, मरण आदि अनंत दु.खोंके आत्यंतिक (सव॑था) क्षय होनेके उपायकों जीव अनादिकालसे नही 
जानता, उस उपायको जानने और करनेको सच्ची इच्छा उत्पत्न होनेपर जीव यदि सत्पुरुषके समागमका 
लाभ प्राप्त करे तो वह उस उपायको जान सकता है, और उस उपायकी उपासना करके सब दुःखसे मुक्त 
हो जाता है। 

ऐसी सच्ची इच्छा भी प्रायः जीवको सत्पुरुषके समागमसे ही प्राप्त होतो है। ऐसा समागम, उस 
समागमकी पहचान, प्रदर्शित मार्गकी प्रतीति और उसी तरह चलनेकी प्रवृत्ति जीवको परम दुलंभ है। 

मनुष्यता, ज्ञानीके वचनोंका श्रवण प्राप्त होना, उसकी प्रतीति होना, और उनके कहे हुए मार्गमे 
प्रवृत्ति होना परम दुलंभ है, ऐसा श्री वर्धभानस्वामीने उत्तराध्ययनके तीसरे अध्ययनमे उपदेश किया है । 

प्रत्यक्ष सत्पुरुषका समागम और उनके आश्रयमे विचरनेवाले मुमुक्षुओको मोक्षसबंधी सभी साधन 
प्रायः अल्प प्रयाससे और अल्पकालमे सिद्ध हो जाते है; परन्तु उस समाग्रमका योग मिलना दुलेभ है। 
उसी समागमके योगमे मुमुक्षुजीवका चित्त निरन्तर रहता है। 

जीवको सत्पुरुधका योग मिलना तो सर्व कालमे दुलंभ है। उसमे भी ऐसे दु.बमकालमे तो वह 
योग क्वचित्‌ ही मिलता है। विरले ही सत्पुरुष विचरते हे । उस समागमका छाभ अपूर्व है, यों समझकर 
जीवको मोक्षमार्गकी प्रतीति कर, उस मार्गका निरन्तर आराधन करना योग्य है। 

जब उस समागमका योग न हो तब आरम्भ-परिग्रहकी ओरसे वृत्तिको हटाकर सह्शास्त्रका परिचय 
विशेषतः कर्ंव्य है। व्यावहारिक कार्योंकी प्रवृत्ति करती पड़ती हो तो भी जो जीव उसमें वृत्तिको मंद 
करनेकी इच्छा करता है वह जीव उसे मंद कर सकता है, और सत्शास्त्रके परिच॒यके लिये बहुत अवकाश 
प्राप्त कर सकता है । 

७८ 


द१्८ शीमद्‌ राजजमा 


आरंभ-परियग्रहसे जिनकी वृत्ति खिन्न हो गई है, अर्थात्‌ उसे असार समझ्षकर जो जीव उससे पीछे 
हट गये हैं, उन जीवोंको सत्पुरुषोंका समागम और सत्शास्त्रका श्रवण विशेषतः हितकारी होता है | जिस 
जीवकी आरम्भ-परिग्रहमें विशेष वृत्ति रहती हो, उस जीवमें सत्पुरुषके वचनोंका अथवा सत्शास्त्रका 
परिणमन होना कठिन है। 

आरम्म परिग्रहमें वुत्तिको मंद करना और सत्शास्त्रके परिचयमे रुचि करना प्रथम तो कठिन 
पडता है, क्योंकि जीवका बनादि प्रकृतिभाव उससे भिन्‍न है; तो भी जिसने वेसा करनेका निश्चय कर 
लिया है वह वैसा कर सका है, इसलिये विशेष उत्साह रखकर वह प्रवृत्ति कतंव्य है । 

सब मुमुक्षुओंको इस बातका निएवय और नित्य तियम करना योग्य है, प्रमाद ओर अनियमितता 
दूर करना योग्य है । 





७८४ बंबई, आषाढ़ सुदी ४, रवि, १९५३ 
सच्चे ज्ञानके बिना और सच्चे चारित्रके बिना जीवका कल्याण नहीं होता, यह निः:संदेह है। 
सत्पुरुषके वचनोंका श्रवण, उसकी प्रतीति, और उसको आज्ञासे प्रवृत्ति करते हुए जीव सच्चे 

चारित्रको प्राप्त करते हैं, ऐसा निःसन्देह अनुभव होता है । 
यहाँसे 'योगवासिष्ठ'की पुस्तक भेजी है, उसे पाँच-दस बार पुनः पुनः पढ़ता और वारंवार 
विचारना योग्य है। 





७८५ बंबई, आषाढ वदी १, गुरु, १९५३ 
श्री धुरीभाईने 'अगुरुलधु' के विषयमे प्रघन लिखवाया, उसे प्रत्यक्ष समागममे समझना विशेष 


| 

शुभेच्छासे लेकर शेलेशी करण तककी सभी क्रियाएं जिस ज्ञानीको मान्य है, उस ज्ञानोके बचन त्याग- 
वेराग्यका निषेध नही करते । त्याग-वेराग्यके साधनरूपमे प्रथम जो त्याग-वेराग्य आता है, उसका भी 
ज्ञानी निषेध नहीं करते । 

किसी एक जड-क्रियामें प्रवृत्ति करके जो ज्ञानीके मार्गसे विमुख रहता हो, अथवा मतिकी मूढ़ताके 
कारण ऊँची दक्षाकों पानेसे रुक जाता हो, अथवा असत्समागमसे मतिव्यामोहको प्राप्त होकर जिसने 
अन्यथा त्यागजेराग्यको सच्चा त्याग-वैराग्य मान लिया हो, उसका निषेध करनेके लिये करुणाबुद्धिसे 
ज्ञानी योग्य वचनसे क्वचित्‌ उसका निषेध करते हों, तो व्यामोह प्राप्त त कर उसका सदहेतु समझकर 
यथाथे त्याग-वैराग्यकी अंतर तथा बाह्य क्रियामे प्रवृत्ति करना योग्य है| 





७८६ बंबई, आधाढ़ वदी १, गुरु, १९५३ 
“सकछ संसारी इंड्रियरामो, भुनिगुण आतमरासी रे। 
सुख्यपणे जे आतमरामी, ते कहिसे निःकामी रे ४! 


हे मुनियों ! आपको आये सोभागकी अंतरंग दशा ओर देहमुक्त समयकी दशाकी वारंवार अनुप्रेक्षा 
करना योग्य है। 


हे मुनियों ! आपको द्रव्यसे, क्षेत्रसे, काउसे और भावसे असंगतापूर्वंक विचरनेका सतत उपयोग 
सिद्ध करना योग्य है। जिन्होंने जगतसुखस्पुहाको छोड़कर ज्ञानोके मार्गंका आश्रय प्रहण किया है, वे 
हजज््ज+++++++४+++++-++-++++_+__-_ह तन नम मनन नम नलानलन न 5॒॒क ७७4५३ ५५+++--+पल+न+पानआनननान-न न न++-+प--+- सनक न नननन-+ जलन व #००ण बल 
१, भावाथंके छिये देखें भाक ७४३ । 


३० वाँ वर्ष ६१९ 


अवश्य उस असंग उपयोगको प्राप्त करते हैं। जिस श्रुतसे असंगता उल्हसित हो उस श्रुतका परिचय 
कतंव्य है। 





७८७ बंबई, आषाढ़ वदी १, गुरु, १९५३ 
55 
श्री सोभागकी देहमुक्त समयकी दशाके बारेमे जो पत्र लिखा है वह भो यहाँ मिला है। कमंग्रन्थका 
संक्षिप्त स्वरूप लिखा वह भी यहां मिला है। 


आय॑ सोभागकी बाह्याभ्यंतर दशाकी वारंवार अनुप्रेक्षा कतंव्य है। 
श्री नवलचंदद्वारा प्रदर्शित प्रशनका विचार आगे कतंव्य है। 
जगतसुखस्पृहा मे ज्यों ज्यों खेद उत्पन्न होता है त्थों त्यो ज्ञानीका मर स्पष्ट सिद्ध होता है। 





७८८ बंबई, आषाढ़ वदी ११, रवि, १९५३ ' 
परम संयली पुरुषोंको नमस्कार, 
असारभूत व्यवहारको सारभूत प्रयोजनकी भाँति करनेका उदय रहनेपर भी जो पुरुष उस उदयसे 
क्षोम न पाकर सहजभाव स्वधर्ममे निश्चलतासे रहे है, उन पुरुषोंके भीष्मब्रतका वारंवार स्मरण 
करते हैं । 


सब मुनियोंको नमस्कार प्राप्त हो। 





७८५९ बंबई, आषाढ वदी १४, बुध, १९५३ 
४७ नसः 
प्रथम पत्र मिला था | अभी एक चिट्टी मिली है। 
मणिरत्नमाछाकी पुस्तक फिरसे पढ़नेसे अधिक मनन हो सकेगा । 
श्री डुंगर तथा लहेराभाई आदि मुमुक्षुओंको धर्मस्मरण प्राप्त हो। श्री डंगरसे कहियेगा कि 
प्रसंगोपात्त कुछ ज्ञानवार्ता प्रदनादि लिखें अथवा लिखवायें । 


सत्शास्त्रका परिचय नियमपूर्वक निरंतर करना योग्य है। एक दूसरेके समागममे आनेपर आत्मा्॑ 
वार्ता कतंव्य है। 





७९० बंबई, श्रावण सुदी ३, रवि, १०५३ 
परम उत्कृष्ट संपम जिनके रूथ्यमें मिरिंतर रहा करता है, 
उन सत्युदोंके समागमका ध्यान निरंतर रहता है। 

प्रतिष्ठित व्यवहारकी श्री देवकीणंजीकी अभिलाषासे अनंतगृणविशिष्ट अभिलाषा रहती है। बलवान 
और वेदन किये बिना अटल उदय होनेसे अंतरंग खेदका समतासहित वेंदन करते हैं । दीघ॑कालकों अति 
अल्पकालमें लानेके ध्यानमे रहते हैं । 

यथाथ॑ उपकारो प्रत्यक्ष पुरुषमें एकल्वभावना आत्मशुद्धिकी उत्कृष्टता करती है। 

सब भुनियोंको नमस्कार | 
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(२० भीमद राजसोाई 


७९१ बंबई, श्रावण सुदी १५, गुद, १४५३ 
जिसकी दीघंकालकी स्थिति है, उसे अल्पकालकी स्थितिमें छाकर, 
जिन्होंने कर्मक्षय किया हैं, उन महात्माओंको नमस्कार । 


सदवतंन, सदग्रन्थ और सत्समागममे प्रमाद कतंव्य नही है। 





७५९२ बंबई, श्रावण सुदी १५, गुरु, १९५३ 
दो पत्र मिले हैं। 'मोक्षमागंत्रकाश”' नामक ग्रन्थ आज डाकसे भिजवाया है, वह मुमुक्षुजीवको 
विचार क रने योग्य है। अवकाश निकालकर प्रथम श्री लल्लुजी और देवकीणंजी उसे संपूर्ण पढें और मनन 
करे; बादमे बहुतसे प्रसंग दूसरे मुनियोको श्रवण कराने योग्य है । 
श्री देवकोर्ण मुनिने दो प्रश्न लिखे हैं । उनका उत्तर प्रायः अबके पत्रमे लिखगा । 
'मोक्षमागंप्रकाश' का अवछोकन करते हुए किसो विचारमे मतातर जैसा लगे, तो उद्विग्न न होकर 
उस स्थलूका अधिक मनन करना, अथवा सत्समागमके योगमे उस स्थलको समक्षना योग्य है । 


परमोत्कृष्ट संयममे स्थितिको बात तो दूर रही, परन्तु उसके स्वरूपका विचार होना भी 
विकट है। 





७९३ बंबई, श्रावण सुदी १५, गुरु, १९५३ 

'सम्यग्दृष्टि अभक्ष्य आहार करता है ?” इत्यादि प्रइन लिखे | उन प्रइनोके हेतुका विचार करनेसे 

पता चलेगा कि प्रथम प्रइनमें किसी एक दृष्टान्‍्तको लेकर जीवको शुद्ध परिणामकी हानि करने जैसा है। 

मतिकी अस्थिरतासे जीव परिणामका विचार नहीं कर सकता | श्रेणिक आदिके संबंधमे किसी एक स्थल- 

पर ऐसी बात किसी एक ग्रन्थमे कहो है, परंतु वह किसोके प्रवृत्ति करनेके लिये नही कही है, तथा यह 

बात यथा इसी तरह है यह भी नहीं है । यद्यपि सम्यर्दृष्टि पुरुषको अल्पमात्र ब्रत नहीं होता तो भी 

सम्यग्द्शन होनेके बाद जीव उसका वमन न करे तो अधिकसे अधिक पंद्रह भवमें मोक्ष प्राप्त करता है, 

ऐसा सम्यग्दशंनका बल है, इस हेतुसे कही हुई बातको दूसरे रूपमें न ले जाये। सत्पुरुषकी वाणी विषय 

और कषायके अनुमोदनसे अथवा रागद्वेषके पोषणसे रहित होती है, यह निश्चय रखें, और चाहे जेसे 
प्रसंगमे उसी दृष्टिसे अर्थ करना योग्य है । 


श्री डुगर आदि मुमुक्षुओंको यथायोग्य । अभी डुंगर कुछ पढ़ते है ? सो लिखियेगा । 





छण्ड बंबई, श्रावण वदी १, शुक्र, १९५३ 
पहले एक पत्र मिला था। दूसरा पत्र अभी मिला है। 
आये सोभागका समागम्म आपको अधिक समय रहा होता तो बहुत उपकार होता । परंतु भावी 
प्रवक्छ है। उसके छिये उपाय यह है कि उनके गृणोंका बारंवार स्मरण करके जीवमे बेसे गुण उत्पन्न हों, 
ऐसा बतेन करें। 
नियमितरूपसे नित्य सदग्रंथवा पठत तथा मनत रखता योग्य है। पुस्तक आदि कुछ चाहिये तो 
गहाँ मनसुखको छिखें। वे आपको भेज देंगे। ४* 





३० था यर्च ध्र्र 


७९५ बंबई, श्रावण वदी ८, शुक्र, १९०५३ 

भृभेच्छासंपन्न श्री मनसुख पुरुषोत्तम आदि, श्री खेडा । 

पत्र मिला है। 

आपकी तरफ विचरनेवाले मुनि श्रीमान लल्लुजी आदिको नमस्कार प्राप्त हो | मुनि श्री देवकीणंजी- 
के प्रइन मिले थे। उन्हें विनयसहित विदित कीजियेगा कि 'मोक्षमागंप्रकाश” पढ़नेसे उन प्रश्नोंका 
बहुतसा समाधान हो जायेगा और विशेष स्पष्टता समागमके अवसरपर होना योग्य है। 

पारमाथिक करुणाबुद्धिसे निष्पक्षतासे कल्याणके साधनके उपदेष्टा पुरुषका समागम, उसकी 
उपासना और आज्ञाका आराधन कतंव्य है। ऐसे समागमके वियोगमे सत्शास्त्रका घथामति परिचय 
रखकर सदाचारसे प्रवृत्ति करना योग्य है । यही विनती | «* 





७९६ बंबई, श्रावण वदी ८, शुक्र, १९५३ 
'मोहमुद्गर' और 'मणिरत्नमाला' ये दो पुस्तकें पढ़नेका अभी अभ्यास रखें। इन दो पुस्तकोंमे 
मोहके स्वरूपके तथा आत्मसाधनके कितने ही उत्तम प्रकार बताये हैं। 





७९७ बबई, श्रावण वदी ८, शुक्र, १९५४ 

पत्र मिला है। ब 

श्री डुंगरकी दशा लिखी सो जानी है। श्री सोभागके वियोगसे उन्हे सबसे ज्यादा खेद होना योग्य 
है। एक बलवान सत्समागमका योग चला जानेसे आत्मार्थीके अंतःकरणमे बलवान खेद होना योग्य है । 

आप, लहेराभाई, मगन आदि सभी मुमुक्षु निरंतर सत्शास्त्रका परिचय रखना न चूकें। आप 
कोई कोई प्रइन यहाँ लिखते है, उसका उत्तर लिखना अभी प्रायः: नहीं बन पाता, इसलिये किसी भी 
विकल्पमे न पढ़ते हुए, अनुक्रमसे वह उत्तर मिल जायेगा यह विचार करना योग्य है | 

थोड़े दिनोके बाद प्राय: श्री डुंगरको पढ़नेके लिये एक पुस्तक भेजी जायेगी ताकि उन्हे निवृत्तिकी 
प्रधानता रहे | यहाँसे मणिलालको राधनपुर एक चिट्ठी लिखी थी | 





३९८ बबई, श्रावण वदी १०, रवि, १९५३ 

जिन जिज्नासुओंको मोक्षमागंप्रकाश” का श्रवण करनेकी अभिलाषा है, उन्हे श्रवण करायें । अधिक 

स्पष्टीकरणसे ओर धीरजसे श्रवण कराये। श्रोताको किसी एक स्थानपर विद्येष संशय हो तो उसका 

समाधान करना योग्य है। किसी एक स्थानपर समाधान अशक्य जेसा सालूम हो तो किसी महात्माके 

योगसे समझलनेके लिये कहकर श्रवणको न रोकें; तथा उस संशयको किसी महात्माके सिवाय अन्य किसी 

स्थानमे पूछनेसे बह विशेष भ्रमका हेतु होगा, और निःसंशयतासे श्रवण किये हुए श्रवणका लाभ वृथासा 
होगा, ऐसी दृष्टि श्रोताकी हो तो अधिक हितकारी होगा । 





७९९, बबई, श्रावण वदी १२, १९५९ 
हक 
सर्वोत्कृष्ट भूमिकामे स्थिति होते तक, श्रुतज्ञातका अवलंबन लेकर सत्पुरुष भी स्वदशामे स्थिर रहु 
सकते हैं, ऐसा जिनेंद्रका अभिमत है, वह प्रत्यक्ष सत्य दिल्लायी देता है | 


६२ अीसदू राजचंना 


सर्वोत्कृष्ट भूमिकापयंत श्रुतज्ञान (ज्ञानी पुरुषोंके वचनों) का अवलंबन जब जब मंद पड़ता है तब 
तब सत्पुरुष भी कुछ न कुछ चपलता था जाते हैं, तो फिर सामान्य मुमुक्षु जीव कि जिन्हे विपरीत 
समागम, विपरीत श्रुत आदि अवलंबन रहे हैं उन्हे वारंवार विशेष विदोष चपलता होना संभव है। 

ऐसा है तो भी जो मुमुक्षु सत्समागम, सदाचार और सत्शास्त्रविचाररूप अवलंबनमें दृढ़ निवास 
करते हैं, उन्हें सर्वोत्कृष्ट भूमिकापयँत पहुँचना कठिन नही है; कठिन होनेपर भी कठिन नहीं है । 
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पत्र मिला है। दीवाली तक प्रायः इस क्षेत्रमे स्थिति होगी । 

द्रव्यसे, क्षेत्रसे, कालसे और भावसे जिन सत्पुरुषोंको प्रतिबध नही है उन सत्पुरुषोंको नमस्कार | 

सत्समागम, सत्शास्त्र ओर सदाचारमें दृढ़ निवास, ये आत्मदशा होनेके प्रबल अवलंबन है । सत्समा- 
गमका योग दुलंभ है, तो भी मुमुक्षुको उस योगकी तीत्र अभिकाषा रखना और प्राप्ति करना योग्य 
है | उस योगके अभावमें तो जीवको अवश्य ही सत्शास्त्ररूप विचारके अवलंबनसे सदाचारकी जाग्रति 
रखना योग्य है| 





<०१ बबई , भादो सुदी ६, गुरु, १९५३ 
परमकृपालु पूज्य पिताजी, ववाणियाबंदर । 
आज दिन तक मैंने आपकी कुछ भी अविनय, अभक्ति या अपराध किया हो, तो दो हाथ जोड़कर 
मस्तक झुकाकर शुद्ध अंत-करणसे क्षमा माँगता हूँ। कृपा करके आप क्षमा प्रदान करे । अपनी माताजीसे 
भी इसी तरह क्षमा माँगता हूँ । इसी प्रकार अन्य सब साथियोंके प्रति मैंने जानेअनजाने किसी भी 
प्रका रका अपराध या अविनय किया हो उसके लिये शुद्ध अत:करणसे क्षमा माँगता हूँ । कृपया सब क्षमा 
प्रदान करें 





८०२ बंबई, भादों सुदी ५, रवि, १९५३ 

बाह्य क्रिया और गुणस्थानकादिमे की जानेवाली क्रियाके स्वरूपकी चर्चा करना, अभी प्रायः 

स्व-पर उपकारी नही होगा | इतना कतंव्य है कि तुच्छ मतमतातरपर दृष्टि न डालते हुए असदुवृत्तिके 
निरोधके लिये सर्शास्त्रके परिचय और विचारमे जीवकी स्थिति करना । 


८०्रे बंबई, भादों सुदी ९, रधि, १९५३ 





दुमेच्छा थोग्य, 
आपका पत्र मिला है। इस क्षण तक आपका तथा आपके समागमवासी भाइयोंका कोई भी 


अपराध या अविनय मुझसे हुआ हो उसके लिये नम्रभावसे क्षमा माँगता हैं। ३ 





८ण्ड बंबई, भादो सुदी ९, रवि, १९५३ 
मुनिपधानुगामी श्री लल्लुजी आदि मुमुक्षु तथा शुभेच्छायोग्य भावसार मनधुखलाल आदि मुमुक्षु, श्री"खेडा | 
आज तक आपका कोई भी अपराध या अविनय इस जीवसे हुआ हो, उसके लिये नम्नभावसे क्षमा 

भेंगता हूँ। ४* 





३० था वर्ष धश्३ 


८०५ बंबई, भादों सुदी ९, रवि, १०५३ 
आज तक आपका तथा अबालाल आदि सभी मुमुक्षुओका मुझसे कोई अपराध या अविनय हुआ 
हो उसके लिये आप सबसे क्षमा चाहता हूँ । 
फेणायसे पोपटभाईका पत्र मिला था। अभी किसी सदग्रंथकों पढनेके लिये उन्हें लिखें। 
यही बविनती । 





८०६ बंबई, भादों वबदो ८, रवि, १९५३ 
श्री डुंगर आदि मुमुक्षु, 
मगनलालने मन आदिकी पहचानके प्रश्न लिखे हैं, उन्हे समागममे पूछनेसे समझना बहुत सुलभ 
होगा । पतन्नद्वारा समझमे आने कठिन हैं । 


श्री लहेराभाई आदि मुमुक्षुओंको आत्मस्मरणपूर्वक यथाविनय प्राप्त हो । 


जीवको परमाथ्प्राप्तिमे अपार अंतराय है; उसमें भी इस कालमें तो उन अंतरायोंका अवर्णनीय 
बल होता है| शुभेच्छासे लेकर केवल्यपर्यंतकी भूमिकामे पहुँचते हुए जगह जगह वे अंतराय देखनेमे आते 
हैं, और वे अंतराय जीवको वारवार परमाथंसे गिराते है। जीवको महापृष्यके उदयसे यदि सत्समागमका 
अपूर्व लाभ मिलता रहे तो वह निविध्नतासे केवल्यपयैतकी भूमिकामे पहुँच जाता है। सत्समागमके 


228 जीवको आत्मबल विशेष जाग्रत रखकर सत्शास्त्र और शुभेच्छासंपन्‍न पुरुषोंके समागममें रहना 
ग्य 





<०७ बंबई, भादों वदी २०, रवि, १९५३ 
शरीर आदि बलके घटनेसे सब मनुष्योंसे मात्र दिगबर-वृत्तिसे रहकर चारित्रका निर्वाह नही हो 
सकता, इसलिये वर्तमानकाल जैसे कालमे मर्यादापूवक श्वेताम्बर-वृत्तिसे चारित्रका निर्वाह करनेके लिये 
ज्ञानीने जिस प्रवृत्तिका उपदेश किया है, उसका निषेध करना योग्य नहीं है। इसी तरह वस्त्रका भाग्रह 
रखकर दिगंबर-वृत्तिका एकांत निषेध करके वस्त्रमूर्ज्छ आदि कारणोसे चारित्रमें शिथिलता भी कत॑व्य 
नही है। 
दिगंबरत्व और दवेतांबरत्व, देश, काल और अधिकारीके योगसे उपकारके हेतु हैं| अर्थात्‌ जहाँ 
ज्ञानीने जिस प्रकार उपदेश किया है उस तरह प्रवृत्ति करनेसे आत्माथ ही है । 


मोक्षमागंप्रकाश' मे, वर्तमान जिनागम जो दवेतांबर सप्रदायक्रों भान्‍्य है, उनका निषेध किया है, 
वह निषेध करना योग्य नही है। वतंमान आगममे अमुक स्थल अधिक संदेहास्पद है, परंतु सत्पुरुषकी 
दुष्टिसि देखनेपर उसका निराकरण हो जाता है, इसलिये उपशमदृष्टिसि उन आगमोंका अवलोकन करनेमे 
संद्यय करना योग्य नही है । 





८०८ बंबई, आसोज सुदी ८, रवि, १९०५३ 
कक 
सत्पुरुषोंके अगाघ गंभोर संयसको नमस्कार 
अविषम परिणामसे जिन्होंने कालकूट विष पिया ऐसे श्री ऋषभ आदि परम पुरुषोंकों नमस्कार । 
परिणाममें तो जो अमृत ही है, परन्तु प्रथम दशामें कालकूट विषकी भाँति उद्वग्न करता है, ऐसे 
श्री संयबसको नमस्कार । 


शुए्र दीमद्‌ राजजनमा 


उस ज्ञानको, उत्त दर्शंनको और उस चारित्रको वारंवार नमस्कार । 





८०९ बंबई, आसोज सुदी ८, रवि, १९५३ 

आप सबके लिखे पत्र अनेक बार हमें मिलते हैं; और उनकी पहुँच भी लिखना अशक्‍य हो जाता 

है; अथवा तो वैसा करना योग्य रूगता है । इतनी बात स्मरणमे रखनेके लिये लिखी है । वैसा प्रसंग होने- 

पर, कुछ आपके पत्रादिके लेखन-दोषसे ऐसा हुआ होगा या नही इत्यादि विकल्प आपके मनमे न होनेके 
लिये यह स्मरण रखनेके लिये लिखा है । 


जिनकी भक्ति निष्काम है ऐसे पुरुषोंका सत्संग या दर्शन महापुण्यरूप समझता योग्य है। आपके 
निकटवथर्ती सत्संगियोंको समस्थितिसे यथायोग्य । 





८१० बंबई, आसोज सुदी ८, रवि, १९५३ 
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पारमारथिक हेतुविशेषसे पत्रादि लिखना नही बन पाता | 

जो अनित्य है, जो असार है और जो अशरणरूप है वह इस जीवको प्रीतिका कारण क्यो होता है 
बहू बात रात-दिन विचार करने योग्य है। 

लोकदृष्टि और ज्ञानीकी दृष्टिमे पश्चिम पूवं जितना अन्तर है। ज्ञानीकी दुष्टि प्रथम तो निरा- 
रूम्बन है, रुचि उत्पन्न नहीं करती, जीवकी प्रकृतिसे मेल नहीं खाती, जिससे जीव उस दृष्टिमे रुचिमान 
नहीं होता । परन्तु जिन जीवोंने परिषह्द सहन करके कुछ समय तक उस दृष्टिका आराधन किया है, वे 
स्व दुःखके क्षयरूप निर्वाणको प्राप्त हुए हैं, उसके उपायको प्राप्त हुए हैं । 

जीवको प्रमादमें अनादिसे रति है, परन्तु उसमे रति करने योग्य कुछ दिखायी नही देता । <# 





८११ बबई, आसोज सुदी ८, रवि, १९५३ 
कक 
सब जीवोंके प्रति हमारी तो क्षमादृष्टि है | 
सत्युरुषका योग और सत्समागम मिलना बहुत कठिन है, इसमे सशय नही है। ग्रीष्म ऋतुके तापसे 
संतप्त प्राणीको शीतल वृक्षकी छायाकी तरह मुमुक्षुजीवकों तत्पुरुषका योग तथा संत्समागम उपकारी है । 
सब शास्त्रोंमें वसा योग मिलना दुर्लभ कहा है। 
'शांतसुधारस' और '“योगदुष्टिसमुच्चय' ग्रंथोंका अभी विचार करना रखें। ये दोनो ग्रन्थ प्रकरण- 
रस्नाकर पुस्तकमे छपे हैं। ३» 





<१२ बंबई, आसोज सुदी ८, रवि, १९५३ 
ढक 
किसी एक पारमार्थिक हेतुविशेषसे पत्रादि लिखना नहीं हो सकता । 
विशेष ऊँची भूमिकाको प्राप्त मुमुक्षुओंको भी सत्युरुषोंका योग अथवा संत्समामम आधारभूत है, 
इसमें संदाय नहीं है। निवृत्तिमान द्रव्य, क्षेत्र, काल और भावका योग द्ोनेसे जीव उत्तरोत्तर ऊँची भूमिका- 


३० वाँ वर्ष ६२५ 


को प्राप्त करता है। निवृत्तिमान भाव-परिणाम होनेके लिये जीवकों निवत्तिमान द्रव्य, क्षेत्र और काल 
प्राप्त करना योग्य है। शुद्ध समकझ्षसे रहित इस जीवको किसी भी योगसे शुमेच्छा, कल्याण करनेकी 
इच्छा प्राप्त हो और निःस्पृह परम पुरुषका योग मिले तो ही इस जीवकों भान आना सम्भव है। 


22938 योगमे सत्शास्त्र ओर सदाचा रका परिचय कतंव्य है, अवध्य कतंव्य है । श्री डुंगर आदि मुमुक्षुओको 
यथायोग्य । 





4१३ बंबई, आसोज वदी ७, १९५३ 
ऊपरकी भूमिकाओंमे भी'अवकाश मिलनेपर अनादि वासनाका संक्रमण हो आता है, और आत्माको 
वारवार आकुल-व्याकुल कर देता है। वारवार यो हुआ करता है कि अब ऊपरकी भूमिकाको प्राप्ति 
होना दुलंभ ही है, और वतंमान भूमिकामे स्थिति भी पुन होना दुलंभ है। ऐसे असंख्य अतराय-परिणाम 
ऊपरकी भूमिकामे भो होते है, तो फिर शुभेच्छादि भूमिकामे बेसा हो, यह कुछ आइचय॑कारक नहों है। 
वेसे अतरायसे खिन्‍न न होते हुए आत्मार्थी जीव पुरुषाथंदुष्टि रखे, शूरवीरता रखे, हितकारो द्रव्य, 
क्षेत्र आदि योगका अनुसंधान करे, सत्शास्त्रका विशेष परिचय रखकर, वार॑वार हठ करके भी मनको सद्‌- 
विचारमे लगाये ओर मनके दुरात्म्यसे आकुल-व्याकुल न होते हुए धेयंसे सदुविचारपथपर जानेका उद्यम 
करते हुए जय पाकर ऊपरकी भूमिकाको प्राप्त करता है और अविक्षिप्तता प्राप्त करता है। 'योगदृष्टि- 
समुच्चय' वारंवार अनुप्रेक्षा करने योग्य है । 





<८शैढ बंबई, आसोज वदी १४, रवि, १९५३ 
5 
श्री हरिभद्राचायंने 'योगदृष्टिसमुच्चय' ग्रन्थ संस्क्ृतमे रचा है । 'योगबिदु/ नामक योगका दूसरा 
ग्रन्थ भी उन्होने रचा है। हेमचद्राचार्यने 'योगशास्त्र' नामक ग्रन्थ रचा है। श्री हरिभद्रकृत 'योगदृष्टि- 
समुच्चय' की पद्धतिसे गुर्जर भाषामे श्री यशोविजयजीने स्वाध्यायकोी रचना को है। शुभेच्छासे लेकर 
निर्वाणपय॑तकी भूमिकाओमे मुमुक्षुजीवकों वारंवार श्रवण करने योग्य, विचार करने योग्य और स्थिति 
करने योग्य आदायसे बोध-तारतम्य तथा चारित्र-स्वभावका तारतम्य उस ग्रन्थमे प्रकाशित किया है। 
यमसे लेकर समाधिपय॑त अष्टांगयोग दो प्रकारके है--एक प्राणादि निरोधरूप और दूसरा आत्मस्वभाव- 
परिणामरूप । योगदृष्टिसमुच्चय'मे आत्मस्वभावपरिणामरूप योगका मुख्य विषय है। वारंवार वह 
विचार करने योग्य है । 
श्री घुरीभाई आदि मुमुक्षुओंको यथायोग्य प्राप्त हो। 


अं 3-7» 9७ ७एएएएओ 


३१ वाँ वर्ष 


<१५ बंबई, कात्तिक वदी १, बुध, १९५४ 
आस्मार्थी श्री मनसुख द्वारा लिखे हुए प्रन्‍ौका समाधान विशेष करके सत्समागममे मिलनेसे 
यथायोग्य समझमें आयेगा । 


जो आय॑ अब अन्य क्षेत्रमें विहार करनेके आश्रममे हैं, उन्हें जिस क्षेत्रमे शातरसप्रधान वृत्ति रहे, 
निवृत्तिमान द्रव्य, क्षेत्र, काल और भावका लाभ हो, उस क्षेत्रमे विचरना योग्य है। समागमकी आकाक्षा 


है, तो अभी अधिक दूर क्षेत्रमें विचरना न हो सकेगा, चरोतर आदि प्रदेशमे विचरना योग्य है। यही 
विनतो । ४४ 





८१६ बंबई, कातिक वदी ५, १९५४ 

आपके लिखे पत्र मिले हैं । 

अमुक सद्ग्रन्थोका छोकहिताथ प्रचार हो ऐसा करनेकी वृत्ति बतायी सो ध्यानमें हैं । 

मगनलाल आदिने दर्दंन तथा समागमकी आकांक्षा प्रदर्शित की है वे पत्र भी मिले है । 

केवल अंतर्मुख होनेका सत्पुरुषोंका मार्ग सर्व दु.लक्षयका उपाय है, परंतु वह किसी ही जीवकों 
समझमें आता है । महत्पुष्यके योगसे, विशुद्ध मतिसे, तीन्र वेराग्यसे ओर सत्पुरुषके समागमसे वह उपाय 
समझमे आने योग्य है। उसे समझनेका अवसर एक मात्र यह मनुष्य देह है। वह भी अनियमित कालके 
भयसे गृहीत है, वहाँ प्रमाद होता है, यह खेद और आदचय है। 35 





८१७ बंबई, कात्तिक वदी १२, १९५४ 
पहले आपके दो पत्र और अभी एक पत्र मिला है। अभी यहाँ स्थिति होना सम्भव है। 
आत्मदशाकों पाकर जो निदवन्द्रतासे यथाप्रारब्ध विचरते हैं, ऐसे महात्माओोंका योग जीवकों 

दुलभ है। वेसा योग मिलनेपर जीवको उस पुरुषकी पहचान नहीं होती, और तथारूप पहचान हुए 
बिना उस महात्माका दुढ़ाश्नय नहीं होता। जब तक आश्रय दृढ़ न हो तब तक उपदेश फलित नहीं 
होता। उपदेशके फलित हुए बिना सम्यग्दशंनको प्राप्ति नहीं होतो। सम्परदर्शनकों प्राप्तिके बिना 


३१ माँ बच ६२७ 


अन्मादि दुःखकी आत्यन्तिक निवृत्ति नही बन पाती | वैसे महात्मा पुरुषोंका योग तो दुलंभ है, इसमें 
संशय नही है। परतु आत्मार्थी जीबोका योग मिलना भी कठिन है। तो भी क्वचित्‌ क्वचित्‌ वह योग 
वतंमानमे होना सम्भव है । सत्समागम और सत्शास्त्रका परिचय कतत॑व्य है। उ* 





८१८ बंबई, मार्गशीष॑ सुदी ५, रवि, १९५४ 
ब्ऊ 
क्षयोपशम, उपछम, क्षायिक, पारिणामिक, औदयिक और सान्निपातिक, इन छ. भावोंको ध्यानमे 
रखकर आत्माको उन भावोसे अनुप्रेक्षित करके देखनेसे सद्विचा रमें विशेष स्थिति होगी। 
ज्ञान, दर्शन और चारित्र जो आत्मभावरूप हैं, उन्हे समझनेके लिये उपर्युक्त भाव विषोध 
अवलंबनभूत हैं । 





<१९, बंबई, मार्गशीष॑ सुदी ५, रवि, १९५४ 
85 

खेद न करते हुए शूरवीरता ग्रहण करके ज्ञानीके मार्गपर चलनेसे मोक्षपट्टन सुलभ ही है। विषय- 
कषाय आदि विशेष विकार कर डालें, उस समय विचारवानको अपनो निर्वीयंता देखकर बहुत ही खेद 
होता है, ओर वह आत्माकी वारंवार निदा करता है, पुनः पुन तिरस्कार-बृत्तिसे देखकर, पुन महापुरुषके 
चरित्र और वाक्यवा अवलबन ग्रहण कर, आत्मामे शौय उत्पन्न कर, उन विषयादिके विरुद्ध अति हठ 
करके उन्हे हटाता है, तब तक हिम्मत हारकर बेठ नही जाता, और केवल खेद करके रुक नही जाता । 
इसी वृत्तिका अवलबन आत्मार्थी जीवोने लिया है; और इसीसे अंतमें विजय पाई है। यह बात सभी 

मुमुक्षुओंकोी मुखाग्र करके हृदयमें स्थिर करना योग्य है । 





८२० बंबई, मार्गशी्ं सुदी ५, रवि, १९५४ 
अश्रंबकलालका लिखा एक पत्र तथा मगनलालका लिखा एक पत्र तथा मणिलालका लिखा एक 
पत्र यो तीन पत्र मिले है । मणिलालका लिखा पत्र अभी तक चित्तपूर्वंक पढ़ा नहीं जा सका है। 

श्री डुंगरकी अभिलाषा “आत्मसिद्धि' पढ़नेकी है। इसलिये उनके पढ़नेके लिये उस पुस्तककी 
व्यवस्था करे। 'मोक्षमागंप्रकाश”' नामक ग्रन्थ श्री रेवाशंकरके पास है वह श्री डंगरके लिये पढ़ने योग्य 
है, प्राय थोडे दिनोंमे उन्हे वह ग्रन्थ वे भेजेगे । 

'कौनसे गुण अंगमे आनेसे यथार्थ मार्गानुसारिता कही जाये ?” कौनसे गुण अंगमे आनेसे यथार्थ 
सम्यग्दृष्टिता कही जाये ?' 'कौनसे गुण अंगमे आनेसे श्रुतकेवलज्ञान हो ? “तथा कौनसी दछ्या होनेसे 
यथार्थ केवलज्ञान हो, अथवा कहा जाये ? इन प्रश्नोंके उत्तर लिखवानेके लिये श्री डुगरसे कहे | 

आठ दिन रुककर उत्तर लिखनेमे बाधा नही है, परंतु सांग्रोपांग, यथार्थ और विस्तारसे 
लिखवायें | सद्विचारवानके लिये ये प्रश्न हितकारी हैं। सभी मुमुक्षुओंको यथायोग्य । 


<२१ बंबई, पौष सुदो ३, रवि, १९५४ 

अंबकलालने क्षमा माँगकर लिखा है कि सहजमावसे व्यावहारिक बात लिखी गयी है, उस संबंधमें 

आप खेद न करें | यहाँ वह खेद नही है, परन्तु जब तक आपकी दृष्टिमें वह बात रहेगी अर्थात्‌ व्यावहारिक 

वृत्ति रहेगी तब तक आत्महितके लिये बलवान प्रतिबंध है, यों स्मझिवेगा | ओर स्वप्नमे भी उस 
प्रतिबंधमें न रहा जाये इसका ध्यान रखियेगा । 


६२८ सोमब राजखर्त 


हमने जो यह अनुरोध किया है, उस पर आप यथाशक्ति पूर्ण विचार कर देखें, और उस वृत्तिका 
मूल अंतरसे सबंधा निवुत्त कर डालिये। नहीं तो समागमका छामभ प्राप्त होना असंभव है। यह बात 
दिथिलवृत्तिसे नही परंतु उत्साहवृत्तिसे सिरपर चढानी योग्य है। 

मगनलालने मार्गानुसारीसे लेकर केवलपर्यत दक्ासंबंधी प्रश्नोंके उत्तर लिखे थे, वे उत्तर हमने 
पढे है | वे उत्तर शक्तिके अनुसार हैं, परतु सदबुद्धिसे लिखे गये हैं । 

” मणिलालने लिखा कि गोशब्य्याको आत्मसिद्धि! ग्रथ घर के जानेके लिये न देनेसे बुरा लगा 
इत्यादि लिखा, उसे लिखनेका कारण न था। हम इस ग्रथके लिये कुछ रागदृष्टि या मोहदृष्टिमे पडकर 
डुगरको अथवा दूसरेको देनेमे प्रतिबध करते हैं, यह होना संभव नहीं है। इस ग्रन्थकी अभी दूसरों नकल 
करनेकी प्रवृत्ति न करे । ६80 





<र२ आणंद, पौष वदी ११, मंगल, १०५४ 

आज सबेरे यहाँ आना हुआ है । लीमड़ोवाले भाई केशवलालका भी आज यहाँ आना हुआ है । 

भाई केशवलालने आप सबको आनेके लिये तार किया था सो सहजभावसे था। आप सब कोई न आ 

सके यो विचार कर इस प्रसंगपर चित्तमे खिन्‍न न होवें। आपके लिखे पत्र और चिट्टी मिले है| किसी 

एक हेतुविशेषसे समागमके प्रति अभी विशेष उदासीनता रहा करती थी, और वह अभी योग्य है, ऐसा 

लगनेसे अभी मुमुक्षुओका समागम कम हो ऐसी वृत्ति थी । मुनियोंसे कहे कि विहार करनेमे अभी 

अप्रवृत्ति न करें, क्योंकि अभी तुरत प्रायः समागम नही होगा। पचास्तिकाय ग्रस्थका विचार ध्यान- 
पुर्वेक करें । 





<८२३ आणंद, पोष वदी १३, गुरु, १९५४ 
मंगलवारको सुबह यहाँ आना हुआ था। प्राय कल सबेरे यहांसे जाना होगा। मोरबी जाना 
संभव है। 
हम मुमुक्षु बहनों और भाइयोंको स्वरूपस्मरण कहियेगा । 
श्री सोभागकी विद्यमानतामे कुछ पहलेसे सूचित किया जाता था, और अभी वेसा नहीं हुआ, 
ऐसी किसी भी छोकदृष्टिमे पड़ना योग्य नही है । 
अविषमभावके बिना हमें भी अबंधताके लिये दूसरा कोई अधिकार नहीं है। मौन रहना योग्य 
मां है। लि० रायचद्र 





<८रढ मोरबी, माघ सुदी ४, बुध, १०५४ 
ढ्ऊँ 
मुनियोंको विज्ञप्ति कि-- 
शुभेच्छासे लेकर क्षीणमोहपयेन्‍्त सत्भुत और सत्समागमका सेवन करना योग्य है। सबंकालमे 
जीवके लिये इस साधनकी दुलभता है। उसमे फिर ऐसे कालमे दुर्लभता रहे यह यथासभव है । 


दुःधमकाल और 'हुडावसपिणी” नामका आदएचयंभाव अनुभवसे प्रत्यक्ष दृष्टिगोचर होने जैसा है | 


आत्मश्रेयके इच्छुक पुरुषको उससे क्षुब्ध न होकर वारंवार उस योगपर पेर रखकर सत्श्रुत, सत्समागम 
भर सदवृत्तिको बलवान करना योग्य है । 





३१ था वर्ष ६२९ 


८२५ मोरबी, माघ सुदी ४, बुध, १९५४ 

आत्मस्वभावकी निर्मलता होमेके लिये मुमुक्षुजीवक्रो दो साधन अवष्य ही सेवन करने योग्य हैं-- 

सत्शृत और सत्समागम | प्रत्यक्ष सत्पयुरुषोका समागम जीवको कभी कभी ही प्राप्त होता है, परन्तु यदि 

जीव सद्दृष्टिमान हो तो सत्श्रुतके बहुत कालके सेवनसे होनेवाला छाम प्रत्यक्ष सत्पुरुषके समागमसे बहुत 

अल्पकालमें प्राप्त कर सकता है; क्योंकि प्रत्यक्ष गुणातिशयवान निर्मल चेतनके प्रभाववाले वचन और 

वृत्ति क्रिया-चेष्टित्त है। जीवको वैसा समागमयोग प्राप्त हो ऐसा विशेष प्रयत्न कतंव्य है। बेसे योगके 

अभावमे सत्श्रुतका परिचय अवश्य ही करना योग्य है। जिसमे शातरसकी मुख्यता है, शात्तरसके हेतुसे 

जिसका समस्त उपदेश है, और जिसमे सभी रसोका शातरसगर्भित वर्णन किया गया है, ऐसे शास्त्रका 
परिचय सत्श्र॒तका परिचय है। 





८२६ मोरबी, माघ सुदी ४, बुध, १९०५४ 
3५ 
यदि हो सके तो बनारसीदासके जो ग्रन्थ आपके पास हो (समय सार-भाषाके सिवाय), दिगम्बर 
नयचक्र'ं, 'पंचास्तिकाय” (दूसरी प्रति हो तो), प्रवचनसार' (श्री कुन्दकुन्दाचायंक्रत हो तो) और 
'परमात्मप्रकाश” यहाँ भेजियेगा | 
जीवको सत्श्रुवका परिचय अवद्य ही कर्तव्य है। मल, विक्षेप और प्रमाद उसमे वारंवार अंतराय 
करते है, क्योकि दीघेकालसे परिचित है; परन्तु यदि निश्चय करके उन्हे अपरिचित करनेकी प्रवृत्ति की 
जाये तो ऐसे हो सकता है । यदि मुख्य अतराय हो तो वह्‌ जीवका अनिषचय है। 





<२७ ववाणिया, माघ वदी ४, गुरु, १९५४ 

इस जीवको उत्तापके मूल हेतु क्या है तथा उनकी निवृत्ति क्यों नहीं होती, और वह केसे हो ? 

ये प्रश्न विशेषत: विचार करने योग्य है, अन्तरमे उतारकर विचार करने योग्य हैं। जब तक इस क्षेत्रमें 
स्थिति रहे तब तक चित्तको अधिक दृढ़ रखकर प्रवृत्ति करें| यही विनतो । 





८२८ बंबई, माघ वदी ३०, १९५४ 
श्री भाणजीस्वामीको पत्र लिखवाते हुए सूचित करें--'विहार करके अहमदाबाद स्थिति करनेमे 
मनको भय, उद्गेग या क्षोभ नही है, परंतु हितबुद्धिसे विचार करते हुए हमारी दृष्टिमे यह आता है कि 
अभी उस क्षेत्रमे स्थिति करना योग्य नही है। यदि आप कहेंगे तो उसमें आत्महितको क्‍या बाधा आती 
है, उसे विदित करेंगे, और उसके लिये आप सूचित करेंगे तो उस क्षेत्रमे समागममे आयेंगे। अहमदा- 
बादका पत्र पढकर आप सबको कुछ भी उठ्देग या क्षोभ कतंव्य नही है, समभाव कतंव्य है। लिखनेमे यदि 
कुछ भी अनम्नभाव हुआ हो तो क्षमा करे |! 
पदि तुरत हो उनका समागम होनेवाला हो तो ऐसा कहे-- आपने विहार करनेके बारेमें सूचित 
किया, उस बारेमे आपका समागम होनेपर जेसा कहेगे वेसा करेंगे!” और समागम होनेपर कहें-- 
“पहलेको अपेक्षा संयममे शिधिलता की हो ऐसा आपको मालूम होता हो तो वह बतायें, जिससे उसकी 
निवृत्ति की जा सके, और यदि आपको वेसा न मालूम होता हो तो फिर यदि कोई जीव विषमभावके 
अधीन होकर वैसा कहे तो उस बातपर ध्यानन देकर आत्मभावका ध्यान रखकर प्रवृत्ति करना 
योग्य है। 


६३० श्रीमद्‌ राजवन्त 


ऐसा जानकर अभी अहमदाबाद-क्षेत्रमे जानेकी वृत्ति योग्य नहीं लगती, क्योंकि रागदृष्टिवाले 
जीवके पत्रकी प्रेरणासे, और मानके रक्षणके लिये उस क्षेत्रमे जाने जेसा होता है, जो बात आत्माके 
अहितका हेतु है । कदाचित्‌ आप ऐसा समझते हों कि जो लोग असंभव बात कहते है उन लोगोके मनमे 
अपनी भूल मालूम होगी और धमकी हानि होनेसे रुक जायेगी तो यह एक हेतु ठीक है; परन्तु वेसा रक्षण 
करनेके लिये उपर्यक्त दो दोष न आते हो तो किसी अपेक्षासे लोगोकी भूल दूर होनेके लिये विहार कतंव्य 
है। परन्तु एक बार तो अविषमभावसे उस बातको सहन करके अनुक्रमसे स्वाभाविक विहार होते होते 
उस क्षेत्रमे जाना हो और किन्‍्ही लोगोको वहम हो वह॒निवृत्त हो ऐसा करना उचित है; परन्तु राग- 
दृष्टिवालेके वचनोकी प्रेरणासे, तथा मानके रक्षणके लिये अथवा अविषमता न रहनेसे लोगोकी मूल 
मिटानेका निमित्त मानना, वह आत्महितकारी नही है, इसलिये अभी इस बातको उपज्यात कर अहमदा- 
बाद आप बताये कि क्वचित्‌ लल्लुजी आदि मुनियोके लिये किसीने कुछ कहा हो तो इससे वे मुनि 
दोषपात्र नही होते; उनके समागममे आनेसे जिन लोगोको वैसा सन्देह होगा वह सहज ही निवृत्त हो 
जायेगा, अथवा किसी समझनेकी भूलसे सन्देह हो या दूसरा कोई स्वपक्षके मानके लिये सन्‍्देह प्रेरित करे 
तो बह विषम मार्ग है; इसलिये विचारवान मुनियोको वहाँ समदर्शी होना योग्य है; आपको चित्तमे कोई 
क्षोभ करना योग्य नही है, ऐसा बतायें। आप ऐसा करेंगे तो हमारे आत्माका, आपके आत्माका, और 
धमंका रक्षण होगा ।” इस प्रकार जैसे उनकी वृत्तिमे जचे, वेसे योगमे बातचीत करके समाधान करें, और 
अभी अहमदाबाद-क्षेत्रमे स्थिति करना न वने ऐसा करेगे तो आगे जाकर विशेष उपकारका हेतु है। ऐसा 
करते हुए भी यदि किसी भी प्रकारसे भाणजीस्वामी न मानें तो अहमदाबाद क्षेत्रक्ी ओर भी विहार 
कीजिये, और संयमके उपयोगमे सावधान रहकर आचरण करिये। आप अविषम रहिये । 





८२९ 
मुमुक्षुता जेसे दृढ हो वैसे करें, हारने अथवा निराश होनेका कोई हेतु नहीं है। जीवको दुलंभ 
योग प्राप्त हुआ तो फिर थोडासा प्रमाद छोड़ देनेमे जोबको उद्विग्न अथवा निराश होने जेसा कुछ 


भी नही है । 





८३० मोरबी, चेत्र बदी १२, रवि, १०५४ 
पंचास्तिकाय' ग्रन्थ रजिस्टर्ड बुक-पोस्टसे भेजनेकी व्यवस्था करें | 
आप, छोटालाल, त्रिभोवन, कीलाभाई, धुरीभाई और झवेरभाई आदिको '"मोक्षमार्गप्रकाश' 
आदिसे अन्त तक पढ़ना अथवा सुनना योग्य है। द्रव्य, क्षेत्र, काल और भावसे नियमित शास्त्रावलोकन 
कतंव्य है । 





८३१ मोरबी, चेत्र वदी १२, रवि, १९५४ 
श्री देवकीर्ण आदि मुमुक्षुओको यथाविनय नमस्कार प्राप्त हो । 
कमंग्रन्थ', गोम्मटसारदास्त्र' आदिसे अन्त तक विचार करने योग्य हैं । 
दुःबमकालका प्रबल राज्य चल रहा है, तो भी अडिग निरचयसे, सत्पुरुषकी आज्ञामें वृत्तिका 


अनुसन्धान करके जो पुरुष अगुप्तवीर्यसे सम्यक ज्ञान, दर्शन और चारित्रकी उपासना करना चाहता है, 
उसे परम शान्तिका मार्ग अभी भी प्राप्त होना योग्य है । 





३१ वाँ वर्ष द्श्रै 


८३२ ववाणिया, ज्येष्ठ, १९५४ 

देहसे भिन्‍न स्वपरप्रकाशक परम ज्योतिस्वरूप यह आत्मा है, इसमे निमरन होवें | है आय॑ जनों ! 
अन्तर्मुख होकर, स्थिर होकर उस आत्मामें ही रहे तो अनन्त अपार आनन्दका अनुभव करेगे । 

सब जगतके जीव कुछ न कुछ प्राप्त करके सुख प्राप्त करना चाहते हैं; महान चक्रवर्ती राजा भी 
बढ़ते हुए वैभव, परिग्रहके संकल्पमे प्रयत्नवान है; और प्राप्त करनेमे सुख मानता है; परन्तु अहो ! 
ज्ञानियोंने तो उससे विपरीत ही सुखका मार्ग निर्णीत किया कि किचित्मात्र भी ग्रहण करना यही 
सुखका नाश है| 

विषयसे जिसकी इन्द्रियां आत्त है उसे शीतल आत्मसुख, आत्मतत्त्व कहाँसे प्रतीतिमें आयेगा ? 

परम धम्ंरूप चन्द्रके प्रति राहु जेसे परिग्रहसे अब में विराम पाना ही चाहता हूँ। हमें परिग्रहको 
कया करना है ? 

कुछ प्रयोजन नही है । 

जहाँ सर्वोत्कृष्ट शुद्धि वहाँ सर्वोत्कृष्ट सिद्धि !' 

हे आयंजनों | इस परम वाक्यका आत्मभावसे आप अनुभव करें । 





८३३ ववाणिया, ज्येष्ठ सुदी १, शनि, १९५४ 

सबे द्रव्यसे, सर्वे क्षेत्रों, सर्वे कालसे और सव॑ भावसे जो सवंथा अप्रतिबद्ध होकर निजस्वरूपमे 
स्थित हुए उन परम पुरुषोको नमस्कार। 

जिन्हे कुछ प्रिय नही है, जिन्हे कुछ अप्रिय नही है, जिनका कोई शत्रु नही है, जिनका कोई मित्र 
नही है, जिन्हे मान-अपमान, लाभ-अलाभ, हृष॑-शोक, जन्म-मृत्यु आदि इन्द्रोका अभाव होकर जो शुद्ध 
चेतन्यस्वरूपमे स्थित हुए हैं, स्थित होते है ओर स्थित होंगे उनका अति उत्कृष्ट पराक्रम सानंदाइचय॑ 
उत्पन्न करता है। 

देहसे जैसा वस्त्रका संबंध है, वैसा आत्मासे देहका संबंध जिन्होंने यथातथ्य देखा है, म्यानसे 
तलवारका जैसा सबंध है. वेसा देहसे आत्माका सबंध जिन्‍्होने देखा है, अबद्ध-स्पष्ट आत्माका जिन्होंने 
अनुभव किया है, उन मह॒त्पुरुषोको जीवन और मरण दोनो समान है। 

जिस अचित्य द्वव्यको शुद्धचितिस्वरूप काति परम प्रगट होकर अचित्य करती है, वह अचित्य द्रव्य 
सहज स्वाभाविक निजस्वरूप है, ऐसा निश्चय जिस परमक्ृपालु सत्पुरुषने प्रकाशित किया उसका अपार 
उपकार है । 

चद्र भूमिको प्रकाशित करता है, उसकी किरणोकी कांतिके प्रभावसे समस्त भूमि एवेत हो जाती 
है, परंतु चन्द्र कुछ भूमिरूप किसी कालमे नहीं होता; इसी प्रकार समस्त विश्वका प्रकाशक ऐसा यह 
आत्मा कभी भी विश्वरूप नही होता, सदा-सवंदा चेतन्यस्वरूप ही रहता है। विश्वमे जीव अभेदता 
मानता है यही भ्रांति है । 

जेसे आकाशमे विश्वका भ्रवेश नही है, सव॑ भावकी घासनासे आकाश रहित ही है, वेसे ही 
सम्यग्दुष्टि पुरुषोंने प्रत्यक्ष सबं द्रव्यसे भिन्न, स्व अन्य पर्यायसे रहित ही आत्मा देखा है। 

जिसकी उत्पत्ति किसी भी अन्य द्रव्यसे नहीं होती, ऐसे आत्माका नाश भी कहाँसे हो ? 

अज्ञानसे और स्वस्वरूपके प्रमादसे आत्माको मात्र मृत्युकी आंति है। उसी भ्रातिको निवृत्त करके 
शुद्ध चेतन्‍्य निजअनुभवप्रमाणस्वरूपमें परम जाग्रत होकर ज्ञानी सदेव निर्भय है। इसी स्वरूपके लक्ष्यसे 


श्र शी सव्‌ शमचन्तर 


सब॑ जीवोंके प्रति साम्यभाव उत्पन्न होता है। सब॑ परद्वव्ण्से वृत्तिको व्यावृत्त करके आत्मा अक्लेश 
समाधिको पाता है| 
जिन्होंने परमसुखस्वरूप, परमोत्क्ृष्ट शांत, शुद्ध चेतन्यस्वरूप समाधिको सदाके लिये प्राप्त किया 
उन भगवंतको नमस्कार, और जिनका उस पदमे निरंतर ध्यानरूप प्रवाह है उन सत्पुरुषोको नमस्कार | 
सर्वंसे सवंधा में भिन्‍न हूँ, एक केवल शुद्ध चेतन्यस्वरूप, परमोत्कृष्ट, अचित्य सुखस्वरूप मात्र 
एकांत शुद्ध अनुभवरूप में हूँ, वहाँ विक्षेप क्‍या ? विकल्प क्या ? भय क्‍या ? खेद कया ? दूसरी अवस्था 
क्या ? मै मात्र निविकल्प शुद्ध, शुद्ध, प्रकृष्ट शुद्ध परमशात्त चेतन्य हूँ। में मात्र निविकल्प हूँ। मैं निज- 








स्वरूपमय उपयोग करता हूँ | तन्‍्मय होता हूँ । ३# शांति शांतिः शांतिः 
<रेड ववाणिया, ज्येष्ठ सुदी ६, गुरु, १९५४ 
मह॒दगुणनिष्ठ स्थविर आये श्री डुंगर ज्येष्ठ सुदी ३ सोमवारकी रातको नो बजे समाधिसहित 
देहमुक्त हुए ! 
मुनियोंको नमस्कार प्राप्त हो । 
<रे५ बंबई, ज्येष्ठ वदी ४, बुध, १९५४ 
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जिससे मनकी वृत्ति शुद्ध और स्थिर हो ऐसा सत्समागम प्राप्त होना बहुत दुलंभ है। ओर उसमे 
यह दु षमकाल होनेसे जीवको उसका विशेष अंतराय है। जिस जीवको प्रत्यक्ष सत्समागमका विशेष लाभ 
प्राप्त हो वह महापृष्यवान है | सत्समागमके वियोगमे सत्शास्त्रका सदाचारपूर्वक परिचय अवश्य करने 


योग्य है । 





<३े६ 


उतााई ) थे भाव एक बस्तुमे 

दा | एक समयमें हैं। 
जीव और 

परमाणुओका 


जीव 


परमाणु 





भाव 
परमाणु 
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कोई एक जीव ४2 ४० मई 
हे ॥ तीन इन्द्रिय रूपसे--- ,, “वर्तमान भाव 

के चार इन्द्रिय रूपसे-- ,, 

पांच इन्द्रिय रूपसे-- ,, 

संज्ञी 
०3 | बतंमान भाव 

अपर्याप्त 
ज्ञानी 
(«०) भाव अज्ञानी 
(8248 | परतंमान भाव 


एक अंश क्रोध 
यावत्‌ अनंत अंश क्रोध 


| वत॑मान भाव 


| वत॑मान भाव 
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आत्मजश्ञान समदर््षता, घिचरे उदयप्रयोग । 
अपूर्ववाणी परमश्भत, सद्गुरु लक्षण योग्य ॥ --आत्मसिद्धिशास्त्र, १०थाँ पद 
प्रश्न--(१) सदगुरु योग्य ये लक्षण मुख्यतः किस गुणस्थानकमे संभव हैं ? 
(२) समदर्शिता किसे कहते हैं ? 

उत्तर--(१) सदगुरु योग्य जो ये छक्षण बताये हैं वे मुख्यतः विशेषत उपदेशक अर्थात्‌ मार्ग 
प्रकाशक सदगुरुके लक्ष ण कहे हैं । उपदेशक गृणस्थान छट्ठा और तेरहवाँ हैं; बीचके सातवेंसे बारह॒यें तक 
के गुणस्थान अल्पकालवर्ती हैं, इसलिये उनमे उपदेशक-प्रवृत्तिका संभव नहीं है। मार्गोपदेशक-प्रवृत्ति 
छट्टेंसे शुरू होती है। 

छट्ठे गुणस्थानमे संपूर्ण वीतरागदशा और केवलज्ञान नहीं हैं । वे तो तेरहवेंमे हैं, ओर यथावत्‌ मार्गो- 
पदेशकत्व तेरह॒वें गुणस्थानमे स्थित सपूर्ण वीतराग और केवल्यसंपन्‍न परम सदगुरु श्री जिन तीथैकर 
आदिमे होना योग्य है। तथापि छट्ठें गुणस्थानमे स्थित मुनि, जो संपूर्ण वीतरागता और केवल्यदशाका 
उपासक है, उस दशाके लिये जिसका प्रवरतंन-पुरुषार्थ है, जो उस दक्षाको संपूर्णरूपसे प्राप्त नही हुआ है, 
तथापि उस संपूर्ण दक्षाके प्राप्त करनेके मार्ग-साधनको स्वयं परम सद्गुरु श्री तीर्थंकर आदि आप्तपुरुषके 
आश्रय-वचनसे जिसमे जाना है, प्रतीत किया है, अनुभव किया है, ओर उस मार्ग-साधनकी उपासनासे 
जिसकी वह दशा उत्तरोत्तर विशेष विद्येष प्रकट होती जाती है, तथा श्री जिन तीथैँकर आदि परम सद्गुरुकी, 
उनके स्वरूपकी पहचान जिसके निम्ित्तसे होती है, उस सद्गुरुमें भी मा्गंका उपदेशकत्व अविरुद्ध है। 

उससे नीचेके पाँचवें ओर चोथे गुणस्थानमें मार्गोपदेशकत्व प्रायः घटित नहीं होता, क्योंकि वहाँ 
बाह्य (गृहस्थ) व्यवहारका प्रतिबंध है, और बाह्य अविरतिरूप गृहस्थ व्यवहार होते हुए विरतिरूप मार्गे- 
का प्रकाश करना यहू मार्गके लिये विरोधरूप है । 

चौथेसे नीचेंके गुणस्थानकमें तो मार्गका उपदेशकत्व योग्य ही नहीं है; क्योंकि वहाँ मार्गकी, 
गात्माकी, तत््वकी, ज्ञानीकी पहचान-प्रतीति नहीं है, और सम्यगूविरति नहीं है; ओर यह पहचान-प्रतीति 
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और सम्यगूविरति न होनेपर भी उसकी प्ररूपणा करना, उपदेशक होना, यह प्रगट मिथ्यात्व, कुगुरुपन 
और मार्गका विरोध है। 

चौये पाँचवें गुणस्थानमें यह पहचान प्रतीति है, और आत्मज्ञान आदि गुण अंशत मौजूद हैं; ओर 
पाँचवेंमें देशविरति भावक्रो लेकर चौश्रेसे विशेषता है, तथापि सवंविरति जितनी वहाँ विशुद्धि नहीं है। 

आत्मज्ञान, समदर्शिता आदि जो लक्षण बताये हैं, वे संयतिधमंमे स्थित वीतरागदशासाधक उप- 
देशक-गुणस्थानमें स्थित्त सदगुरुको ध्यानमें रखकर मुख्यतः बताये हैं और उसमे वे गुण बहुत अंशोंमें रहते 
हैं। तथापि वे लक्षण सर्वाशमें संपूर्णरूपसे तो तेरहवें गुणस्थानमे स्थित संपूर्ण वोतराग और केवल्यसंपन्‍न 
जीवन्मुक्त सयोगी केवछी परम सद्गुरु श्री जिन अरिहत तीर्थ॑करमें विद्यमान हैं । उनमें आत्मज्ञान अर्थात्‌ 
स्वरूपस्थिति संपूर्णरूपसे है, यह उतकी ज्ञानदशा अर्थात्‌ ज्ञानातिशय' सूचित किया । उनमे समद्शिता 
अर्थात्‌ इच्छारहितता संपूर्णरूपसे है, यह उनकी बीतराग चारित्रदशा अर्थात्‌ 'अपायापगमातिशय' सूचित 
किया । संपूर्णरूपसे इच्छारहित होनेसे उनकी विचरने आदिकी देहिक आदि योगक्रिया पूर्वप्रारब्धोदयका 
मात्र वेदन कर लेनेके लिये ही है, इसलिये 'विचरे उदयप्रयोग' कहा । संपूर्ण निन अनुभवरूप उनकी 
बाणी अज्ञानीकी वाणीसे विलक्षण और एकात आत्मार्थवोधक होनेसे उनमे बाणीकी अपूवता कही है, यह 
उनका वचनातिक्षय' सूचित किया | वाणीधमंमे रहनेवाला श्रुत भी उनमे ऐसी सापेक्षतासे रहता है कि 
जिससे कोई भी नय बाधित नही होता, यह उनका 'परमश्रुत' गुण सूचित किया और जिनमे परमश्नुत 
गुण रहता है वे पूजने योग्य होते है यह्‌ उनका 'पुजातिशय” सूचित किया । 

इन श्री जिन अरिहंत तीथँकर परम सदूगुरुकी भी पहचान करानेवाले विद्यमान सबंविरति सदगुर 
हैं, इसलिये इन सद्गुरुको ध्यातमे रखकर ये लक्षण मुख्यतः बताये हैं । 

(२) समर्दाशता अर्थात्‌ पदार्थमे इश्टानिष्टबुद्धिरहितता, इच्छारहितता और ममत्वरहितता | सम- 
दक्शिता चारित्रदशा सूचित करती है । रागद्वेषरहित होना यह चारित्रदशा है। इष्टानिष्टबुद्धि, ममत्व ओर 
भावाभावका उत्पन्न होना रागद्वेष है। यह मुझे प्रिय है, यह अच्छा लगता है, यह मुझे अप्रिय है, यह 
अच्छा नहीं लगता ऐसा भाव समदर्शीमें नहीं होता । समदर्शी बाह्य पदार्थको, उसके पर्यायको, वह पदार्थ 
तथा पर्याय जिस भावसे रहते हैं उन्हे उसी भावसे देखता है, जानता है और कहता है; परतु उस पदार्थ 
अथवा उसके पर्यायमे ममत्व या इष्टानिष्ट बुद्धि नही करता । 

आत्माका स्वाभाविक गृण देखने-जाननेका होनेसे वह ज्ञेय पदार्थंको श्ेयाकारसे देखता-जानता है, 
परंतु जिस आत्मामे समदर्शिता प्रगट हुई है, वह आत्मा उस पदार्थंकों देखते हुए, जानते हुए भी उसमे 
ममत्वबुद्धि, तादात्म्यमाव और इष्टानिष्टबुद्धि नही करता। विषमदृष्टि आत्माको पदार्थमे तादात्म्यवृत्ति 
होती है; समदृष्टि आत्माको नहीं होती । 

कोई पदाये काला हो तो समदर्शी उसे काला देखता है, जानता है और कहता है। कोई र्वेत हो 
तो उसे वेसा देखता है, जानता है और कहता है। कोई पदार्थ सुरभि (सुगंधी) हो तो उसे वह वेसा 
देखता है, जानता है और कहता है। कोई दुरभि (दुर्गधी) हो तो उसे वेसा देखता है, जानता है और 
कहता है । काई ऊंचा हो, कोई नोचा हो तो उसे वैसा देखता है, जानता है और कहता है । सपंको 
सर्पकी प्रकृतिरूपसे बह देखता है, जानता है और कहुता है। बाघको बाघकी प्रक्ृतिरूपसे देखता है, 
जानता है और कहता है। इत्यादि प्रकारसे वस्तु मात्र जिस रूपसे जिस भावसे होती है, उस रूपसे उस 
भावसे समदर्शी उसे देखता है, जानता है और कहता है। हैय (छोड़ने योग्य) को हेयरूपसे देखता है; 
जानता है और कहता है | उपादेय (ग्रहण करने मेम्य) को उपादेयस्यसे देखता है, जानता है मौर कहुता 
है। परंतु समदर्को आत्मा उन सबमे समत्य, इच्द्निष्टयुद्धि कर रागद्रेष नहीं करता, सुगंध पेखकर 
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प्रियता नहीं करता, वुर्मंघ देखकर अप्रियता, दुर्गंछा नहीं करता । (5यवहारसे) अच्छी मानी गयी बस्तुको 
देखकर यह वस्तु मुझे मिल जाये तो ठीक ऐसी इच्छाबुद्धि (राग, रति) नहीं करता । (व्यवहारसे) बुरी 
मानी गयी वस्तुको देखकर यह वस्तु मुझे न मिले तो ठीक ऐसी अनिच्छाबुद्धि (द्वेष, अरति) नहीं करता । 
प्राप्त स्थिति संयोगमे अच्छा-बुरा, अनुकूल-प्रतिकूल, इष्टानिष्टबुद्धि, आकुलता-व्याकुलता न करते हुए 
उसमें समवृत्तिसे, अर्थात्‌ अपने स्वभावसे राग षरहित भावसे रहना यह समदर्शिता है | 
साता-असाता, जीवन मरण, सुगध-दुर्गंध, सुस्वर-दुस्वर, सुरूप-कुरूप, शीत-उष्ण आदियें हष-शोक 
रति-अर॒ति, इष्टानिष्टभाव और आतंध्यान न रहे यह समदर्शिता है । 
हिसा, असत्य, अदत्तादान, मेथुन और परिपग्रहका परिहार समदर्दीमि अब य होता है। अहिंसा 
भादि ब्रत न हों तो समदर्शिता संभव नही । समदर्शाता और ऑअहिसादि ब्रतोंका कार्यंका रण, अविनाभावी 
और अन्योन्याश्रय संबंध है। एक न हो तो दूसरा न हो, और दूसरा न हो तो पहला न हो । 
समदर्शिता हो तो अहिसादि ब्रत हों। 
समदर््षिता न हो तो अह्सादि ब्रत्त न हों । 
अहिसादि ब्रत न हों तो समदर्शिता न ही | 
अहिंसादि ब्रत हों तो समदशिता हो। 
जितने अंशमे समद्शिता उतने अंशमे अहिसादि ब्रत और 
जितने अंशमे अहिंसादि ब्रत उतने अंक्षमें समदर्शिता । 
सदगुरुयोग्य लक्षणरूप समदर्शिता मुख्यतया सबंबिरति गुणस्थानमे होती है, बादके गुणस्थानोमे 
वह उत्तरोत्तर वृद्धिको प्राप्त होती जाती है, विद्येष प्रगट होती जाती है; क्षीणमोहगुणस्थानमें उसकी 
पराकाष्ठा और फिर सम्पूर्ण बीतरागता होतो है। 
समदर्शिता अर्थात्‌ लौकिकभावमे समान-भाव, अभेद-भाव, एक समान-बुद्धि और निविद्येषता नहीं; 
अर्थात्‌ काच आर होरा दोनोको समान समझना, अथवा सत्श्रुत और असत्श्रुतमे समत्व समझना, अथवा 
सद्धमं और असद्धममें अभेद मानना, अथवा सदुगुरु और असदगुरुमे एकसी बुद्धि रखना, अथवा सहेग ओर 
असद्देवमे निविशेषता दिखाना अर्थात्‌ दोनोंको एकसा समझना, इत्यादि समान वृत्ति, यह समदर्शिता नही, 
यह तो आत्माकी मूढ़ता, विवेक-शून्यता, विवेक-विकलता है। समदर्शी सत्‌को सतु जानता है, सत्‌का बोध 
करता है; असत्‌को असत्‌ जानता है, असत्‌का निषेध करता है, सत्भ्ुतको सत्श्रुत जानता है, उसका बोध 
करता है; कुश्ुतका कुश्ुत जानता है, उसका निषेध करता है; सद्धमंको सद्धम॑ जानता है, उसका बोध 
करता है; असद्धमंको असद्धमं जानता है, उसका निषेध करता है; सद्गुरुको सदगुरु जानता है, उसका 
बोध करता है; असद्गुदकों असदगुरु जानता है, उसका निषेध करता है, सद्देवको सद्ंव जानता है, उसका 
बोध करता है, असद्देवको असद्वेव जानता है, उसका निषेध करता है; इत्यादि जो जेसा द्वोता है, उसे 
वंसा देखता है, जानता हैं और उसका प्ररूपण करता है; उसमे रागद्वेष, इष्टानिष्टबुद्धि नही करता; इस 
प्रकारसे समर्दरशिता समझे | 





<डे८ बंबई, ज्येष्ठ वदी १४, शनि, १९५४ 
नमो बोतरागाय 
मुनियोके समागममे ब्रह्मचयंत्रत ग्रहण करनेके संबंधमे यथासुख प्रदृत्ति करे, प्रतिबंध नहीं है | 
श्री छल्लुजी मुनि तथा देवकीर्ण आदि मुनियोंको जिनस्मरण प्राप्त हो। मुनियोंकी ओरसे पत्र 
मिला था| यही विक्ञापन । श्री राजचन्द्र देव । 





६१६ शीभद्‌ राजजता 


८३९ बंबई, आषाढ सुदी ११, गुरु, १९५४ 

अनंत अंतराय होनेपर भी धीर रहकर जो पुरुष अपार महामोहजलकों तर गये उन श्री पुरुष 
भगवानको नमस्कार | 

अनंतकालसे जो ज्ञान भवहेतु होता था, उस ज्ञानकों एक समयमात्रमे जात्य॑तर करके जिसने भव- 
निवुत्तिरूप किया उस कल्याणमूर्ति सम्यग्द्शनकों नमस्कार | 

आत्मसिद्धि'की प्रति तथा पत्र प्राप्त हुए । 

निरवृत्तियोगमे सत्समागमकी वृत्ति रखना योग्य है। ॥॒ 

आत्मसिद्धि'की प्रतिके विषयमे आपने इस पत्रमे विवरण लिखा, तत्संबधी अभी विकल्प कतेव्य 
नही है। उसके बारेमे निविक्षेप रहें । 

लिखनेमे अधिक उपयोगका प्रवतंन अभो शक्‍य नही है । 3& 





८४०... मोहमयी क्षेत्र, श्रावण सुदी १५, सोम, १०५४ 
भोक्षमार्गंप्रकाश' ग्रन्थका विचार करनेके पश्चात्‌ 'कमंग्रन्थ'का विचारना अनुकूल होगा | 
दिगबर सरप्रदायमे द्रव्य-मन आठ पंखड़ोका कहा है। श्वेतांबर सप्रदायमे इस बातकी विशेष चर्चा 
नही है। 'योगशास्त्र'मे उसके बहुत प्रसंग हैं। समागममे उसका स्वरूप सुगम हो सकता है। 


८४१ मोहमयी क्षेत्र, श्ञावण वदी ४, शुक्र, १९५४ 
डक 
समाधिके विषयमे यथाप्रारब्ध विशेष अवसरपर । 





<४२ काथिठा, श्रावण बदी १२, हानि, १९५४ 
5७ नसः 
शुभेच्छासंपन्‍न, श्री ववाणिया । 
बहुतः करके मंगलवारके दिन आपका लिखा एक पत्र बंबईमें मिला था| बुधवारकी रातको बंबईसे 
निवृत्त होकर गुरुवार सबेरे आणंद आना हुआ था। और उसी दिन रातके लगभग ग्यारह बजे यहाँ 
आना हुआ | 
यहाँ दससे पंद्रह दिन तक स्थिति होना संभव है। 


आपने अभी समागममें आनेको वृत्ति प्रदर्शित की, उसमें आपको अंतराय जेसा हुआ,। क्योंकि इस 
पत्नके पहुँचनेसे पहले ही लोगोंमें पर्यूषणका प्रारंभ हुआ समझा जायेगा। जिससे जाप इस तरफ आयें तो 
गुण-अवगणका विचार किये बिना मताग्रही मनुष्य निदा करेंगे, और वैसे निमित्तको ग्रहण कर वे निंदा 
द्वारा बहुतसे जीवोंको परमार्थप्राप्ति होनेमें अंतराय उत्पन्न करेंगे। इसलिये बेसा न होनेके लिये आपको 
अभी तो पर्युषणमे बाहर न जाने संबंधी लोक-पद्धतिको निभाना योग्य है । 


आप और महेताजी वेराग्यशातक', 'आनंदघन चौबीसी”, भावनाबोध' आदि पुस्तकें पढ-विचारकर 
जितना हो सके उतना निवृत्तिका लाभ प्राप्त करें। 

प्रमाद और लोक-पद्धतिमें काल सवंथा वुथा गंवा देना, यह मुमुक्षुजीवका लक्षण नहीं है । दूसरे 
शास्त्रोंका योग बनना कठिन है, ऐसा समझकर उपर्यक्त पुस्तकें लिखी हैं। ये पुस्तकें भी विशेष विचार 
करने योग्य हैं। माताजी तथा पिताजीसे पादवंदनपूर्वक सुखबुत्तिके समाचार विदित करे। 


३१ थाँ वर्ष चर७ 


अमुक समय जब निवृत्तिके लिये किसी क्षेत्रमें रहना होता है, तब प्रायः पत्र लिखनेकी वृत्ति कम 
रहती है, इस बार विशेष कम है; परंतु आपका पत्र इस प्रकारका था कि जिसका उत्तर न मिलनेसे आपको 
पता न चले कि किस कारणसे ऐसा हुआ | 

अमुक स्थलमे स्थिति होना अनिश्चित होनेसे बंबईसे पत्र नही लिखा जा सका था | 





८४ रे वसो, प्रथम आसोज सुदी ६, बुध, १९५४ 
शोसान बीतराग भगवानोंने जिसका अर्थ निश्चित किया है ऐसा, 
अधित्य चितामणिस्वरूप, परस हितकारी, 
परम अद्भुत, स्व ढुःल्ोंका निःसंशय आत्यंतिक क्षय करनेवारा, 
परम अमृतस्वरूप सर्वोत्कृष्ट दाइवल घर्स 
जयवबंत रहे, त्रिकाल जयवंत रहे । 
उन श्रीमान अनंत चतुष्टयस्थित भगवानका और उस जयब॑ंत धर्ंका आश्रय सवेब कतंग्य है । 
जिन्हे दूसरी कोई सामथ्यं नही, ऐसे अबुध एवं अशक्त मलुष्योंने भो उस आश्रयके बलसे परम सुखहेतु 
अद्भुत फलको प्राप्त किया है, प्राप्त करते है और प्राप्त करेंगे। इसलिये निश्वय और आश्रय ही कतंब्य 
है, अधीरतासे खेद कतंव्य नही है। 
चित्तमे देहादि भयका विक्षेप भी करना योग्य नहीं है । 
जो पुरुष देहादि सम्बन्धी हषैविषाद नहीं करते, वे पुरुष पूर्ण द्वादशांगको संक्षेपमें समझे है, ऐसा 
समझें । यही दृष्टि कतंव्य है । 
मेंने धर्म नही पाया', में धर्म केसे पाऊँगा ?” दत्यादि खेद न करते हुए बीतराग पृरुषोंका धर्म, 
जो देहादिसम्बन्धी हष॑विषादवुत्ति दूर करके “आत्मा असंग-शुद्ध-चेतन्य-स्वरूप है” ऐसी वृत्तिका निश्चय 
और आश्रय ग्रहण करके उसी वृत्तिका बल रखना, और जहाँ वृत्ति मद हो जाय वहाँ वीतराग पुरुषोंकी 
दक्ाका स्मरण करना, उस अद्भुत चरित्रपर दृष्टि प्रेरित कर वृत्तिको अप्रमत्त करना, यह सुगम और 
सर्वोत्कृष्ट उपकारक तथा कल्याणस्वरूप है। निविकल्प 





८४ढढ आसोज, १९५४ 
कराल काल |! इस अवसर्पिणीकालमे चौबीस तीथँैकर हुए। उनमें अन्तिम तीथकर श्रमण भगवान 
श्री महावीर दीक्षित हुए भी अकेले ! सिद्धि प्राप्त को भी अकेल्ले ! उनका भी प्रथम उपदेश निष्फल गया ! 





<दप आसोज, १९५४ 
'मोक्षमागंस्य नेतारं भेत्तारं कर्मंसूभुतां । 
ज्ञातारं विध्वतस्‍्वानां बंदे तद्गुणलूब्धये ॥ 
अज्ञानतिसिरांधानां.. शानांजनशलाकया । 
चल्षुदल्सी करत येन तस्मे ओगुरवे नमः ॥ 


नल वन जज 


यधाविधि अध्ययन और मनन कतंव्य है ! 


नल जल ड++ 


है, भावा्थंके लिये देखें उपदेश नोंघ ३७ 





द्श्ट भौभद राजचनां 


८४६ बनक्षेत्र उसरसंडा, 
प्रथम आसोज बदी ९, रवि, १९५४ 


3 नमः 
अहों जिणेह्ि असावज्जा, वित्ती साहुण देसिआ । 
मुक्खसाहणहेउस्स,. साहुवेह्स॒ घारणा ॥ अध्ययत ५-९२ 


भगवान जिनने आहचयंकारक निष्पापवृत्ति (आहारमग्रहण)का मुनियोको उपदेश दिया । (वह भी 
किस लिये ?) मात्र मोक्ष-साधनके लिये। मुनिको देहकी जरूरत है, उसको टिकानेके लिये | (किसी भी 
दूसरे हेतुसे नहीं) । 
अहो णिच्चं तवो कम्सं सव्व बुद्धेहि बण्णिअं । 
जाव रूज्जासमा वित्तो एग्भत॑ जे भोग ॥ 
““दद्वेकालिक अध्ययन ६-२२ 
सर्व जिन भगवानोंने आहचर्यकारक (अद्धूत उपकारभूत) तपःकमंको नित्य करनेके लिये उपदेश 
किया हैं। (बह इस प्रकार--) संगमके रक्षणके लिये सम्मग्वृत्ति एक बार आहारग्रहण | (दशवे- 
कालिक सूत्र) । 
तथारूप असंग निम्नैथपदका अभ्यास सतत वर्धमान कीजिये । 'प्रश्नव्याकरण', 'दशवैकालिक' और 
“आत्मानुशासन'का अभी संपूर्ण ध्यान देकर विचार कीजियेगा। एक शास्त्रको पूरा पढनेके बाद दूसरा 
विचारियेगा | 


८४७ खेडा, द्वि० आसोज सुदी ६, १९५४ 
8* 
विक्षेपरहित रहे | यथावसर अवश्य समाधान होगा । यहाँ समागमके लिये आनेके बारेमें यथासुख 
प्रवृत्ति करें | 





८४८ खेडा, द्वि० आसोज सुदी ९, शनि, १९०५४ 
लगभग अब तीन मास पूर्ण होने आये हैं । इस क्षेत्रमे अब स्थिति करनेकी इस समयके लिये वृत्ति 
नहीं रही । परिचय बढनेका वक्‍त आ जाये । 








८४९ खेडा, द्वि० आएिवन वदी, १९५४ 

है जीव ! इस क्लेशरूप संसारसे निवुत्त हो, निवृत्त हो | 
बीतराग प्रवचन 
<५० आसोज १९५४ 


मेरा चित्त-मेरी चित्तबृक्तियाँ इतनी ज्ञात हो जायें कि कोई मृग भरी इस शरीरको देखता ही रहे, 
भय पाकर भाग न जाये ! 

मेरी चित्तवृत्ति इतनी शात हो जाये कि कोई वृद्ध मृग, जिसके सिरमें खुजछी आती हो वह इस 
शरीरको जड-पदार्थ समझ कर खुजली मिटानेके छिये अपना सिर इस दारीरसे घिसे ! 


०. ४७ +5कि. 0 #०--- 


३२ वाँ वर्ष 


<५१ मोहमयी क्षेत्र, कात्तिक सुदी; १४, गुरु, १९५५ 
अभी में अमुक मासपयेनन्‍्त यहाँ रहनेका विचार रखता हूँ । मैं यथाशक्ति ध्यान दूँगा । आप मनमें 
निर्श्चित रहे । 
मान्र अन्न-वस्त्र हो तो भी बहुत है । परन्तु व्यवहा रप्रतिबद्ध मनुष्यको कितने हौ संयोगोंके कारण 
थोडा-बहुत तो चाहिये, इसलिये यह प्रयत्त करना पडा है। तो वह संयोग जब तक उदयमान हो तब'तक 
धर्मकीतिपूर्वक बन पाये तो बहुत है । 
अभी मानसिक वृत्तिकी अपेक्षा बहुत ही प्रतिकूल मार्ममें प्रवास करना पड़ता है । तप्तहुदयंसे और 
शात आत्मासे सहन करनेमे ही हष मानता हूँ। 3» धांतिः 





८५२ बम्बई, मार्गशीष सुदी ३, शुक्र, १९५५ 
3» नस. 
प्राय, कल रातकी डाकगाडीसे यहाँसे उपरामता (निवृत्ति) होगी। थोड़े दित तक बहुत करके 
ईडर क्षेत्रप्नें स्थिति होगी। 
मुनियोक्ो थथाविधि नमस्कार कहियेगा । 
वीतरागोंके मार्गकी उपासना कतंब्य है । 8 





<५३ ईडर, मार्गक्षीर्ष सुदी १४, सोम, १९५५ 
3» नमः 

'पंचास्तिकाय' यहाँ मेज सकें तो भेजियेगा । भेजनेमें विलम्ब होता हो तो न मेजियेगा । 
'समयसार' मूल प्राकृत (मागधी) भाषामे है। तथा स्वामी कारतिकेयानुप्रेक्षा' ग्रन्थ भी प्राकृत 
भाषामे है। वह यदि प्राप्त हो सके तो 'बंचास्तिकाय'के साथ भेजियेगा । थोड़े दिन यहाँ स्थिति संभव है। 
जैसे बने वेसे वीतराग श्रुतका अनुप्रेक्षण (व्िन्तन) विशेष कलंव्य 'है। प्रमाद परम रिपु है, यह 
वचन जिन्हे सम्यक्‌ निश्चित हुआ है वे पुरुष कृतकृत्य होने तक निर्भयतासे वर्तन करनेके स्वप्नकी भी 
इकछ़ा नही करते । राज्यचंद्र । 


६४७० ओीमदू राजजनसा 


ट्प्ड ईडर, मार्गशी्ं सुदी १५, सोम, १९५५ 
5० मसल: 
आपने तथा वनमाठ्ठोदासने बम्ञ्ई एक पत्र लिखा था वह वहाँ प्राप्त हुआ था। 
अभी एक सप्ताहसे यहाँ स्थिति है। 'आत्मानुशासन' ग्रन्थ पढ़नेके लिये प्रवृत्ति करते हुए आश्ञाका 
अतिक्रम (उल्लंघन) नही है। अभी आपको ओर उन्हे वह ग्रन्थ वारम्वार पढ़ने तथा विचारने योग्य है । 








'उपदेश-पन्नो के बारेमें बहुत करके तुरत उत्तर प्राप्त होगा | विशेष यथावसर | राजचन्द्र 
८५५ ईडर, मार्गशीष सुदी १५, सोम, १९५५ 
बीतरागश्रुतका अभ्यास रखिये। 
<५६ ईडर, मार्गशीर्ष वदी ४, शनि, १९५५ 
35 नमः 


आपका लिखा पत्र तथा सुखलालके लिखे पत्र मिले हैं। 
अभी यहाँ समागम होना अश्क्य है। अब विशेष स्थितिका भी सम्भव मालम नहीं होता । 
आपको जो समाधानविशेषकी जिज्ञासा है, वह किसी निवृत्तियोगके समागममे प्राप्त होने योग्य है। 


जिज्ञासाबल, विचारबल, वैराग्यबल, ध्यानबल और ज्ञानबल वधमान होनेके लिये आत्मार्थी 
जीवको तथारूप ज्ञानीपुरुषके समागमकी उपासना विशेषतः करनी योग्य है । उसमे भी वतमानकालके 
जीबोको उस बलकी दृढ छाप पड़ जानेके लिये बहुत अन्तराय देखनेमे आते है. जिससे तथारूप शुद्ध 
जिज्ञासुवृत्तिसे दोधंकालपर्यन्त सत्समागमकी उपासना करनेकी आवश्यकता रहती है । सत्समागमके 
अमावमें बोतरागश्नुत--परमशांतरसप्रतिपादक बीतरागवचनोंकी अनुप्रेक्षा वारवार कर्तंब्य है। 
चित्तस्थेयंके लिये वह परम औषध है । 





८५७... ईडर, सार्गशीष वदी ३०, गुरु, सबेरे, १९५५ 
35 नमः 
आत्मार्थी भाई अंबालाल तथा मुनदासके प्रति, स्तंभतीर्थ । 
मुनदासका लिखा हुआ पत्र मिला। वनस्पतिसंबंधी त्यागमे अमुक दससे पाँच वनस्पतिका अभी 
आगार रखकर दूसरो वनस्पतियोसे विरत होनेमे आज्ञाका अतिक्रम नही है। 
आप सबका अभो अभ्यासादि केसा चलता है ? 
सद्देवगुरुशास्त्रभक्ति अप्रमत्ततासे उपासनीय है। न्नी 2 





८५८ ईडर, पौष, १९५४ 
मा मुज्झह्‌ मा रज्जह मा दुस्सह इट्टणिट्वअत्थेसु । 
विरमिच्छह जह चिस॑ विजविसक्नाणप्पसिद्धोए ॥४०॥ 
पणतीस सोर छप्पण चह् दुगभेग॑ ज जबह झाएह । 
परमेट्रिवाचयाणं. अण्णं चर गुरुवएसेज ५णा 
यदि तुम स्थिरताकी इच्छा करते हो तो प्रिय अथवा अप्रिय वस्तुमें मोह न करो, राग न करो, 
देष न करो। अनेक प्रकारके ध्यानको प्राप्तिके लिये पैंतीस, सोलह, छः, पाँच, चार, दो और एक-- 


हे९ वा वर्ष द्डर 


इस तरह परमेष्ठीपदके वाजक हैं उनका जपपूर्वक ध्यान करो। विशेष स्वरूप श्री गुरुके उपदेशसे जानना 
योग्य है । 
ज॑ं किचि वि चितंतो णिरोहवित्तो हुवे जदा साहू । 
छद्धृणय एयर तदा हु त॑ तसस णिच्चयं झ्लाणं ॥५६७ 
“द्रव्य संग्रह 
ध्यानमे एकाग्र वृत्ति रखकर साधु निःस्पृहवृत्तिवान अर्थात्‌ सब प्रकारकी इच्छाओंसे रहित होता है 
उसे परम पुरुष निश्चय ध्यान कहते हैं | 





<५९, ईडर, पौष सुदी १५, गुरु, १९५५ 
ठ्* 
आपका लिखा एक पत्र तथा मुनदासके लिखे तीन पत्र मिले है । 
वसोमे ग्रहण किये हुए नियमके अनुसार मुनदास वनस्पतिके बारेमें विरतिरूपसे वतन करें। दो 
इलोकोंके स्मरणके नियमको शारोरिक उपद्रवविशेषके बिना सदा निबाहे। गेहूँ और घीको शारीरिक 
हेतुसे ग्रहण करतेमे आज्ञाका अतिक्रम नही है । 
किचित्‌ दोषका सम्भव हुआ हो तो उसका प्रायश्चित्त श्री देवको्ण मुनि आदिके समीप लेना 
योग्य है। 
आपको अथवा किन्ही दूसरे मुमुक्षुओंको नियमादिका ग्रहण उन मुनियोके समीप कतंव्य है। प्रबल 
कारणके बिना उस सम्बन्धी पत्रादि द्वारा हमे सूचित न करके मुनियोसे तत्सम्बन्धी समाधान समझना 
योग्य है| 55 


८० मोरबी, फाल्गुन सुदी १, रवि, १९५५ 
5 नमः 
पन्न प्राप्त हुआ । 
नाके रूप निहाद्धता! इस चरणका अर्थ वीतरागमुद्रासूचक है । रूपावलोकनदृष्टिसे स्थिरता प्राप्त 
होनेपर स्वरूपावलोकनदृष्टिमे भी सुगमता प्राप्त होती है। दर्शनमोहका अनुभाग घटनेसे स्वरूपावलोकन- 
दृष्टि परिणमित होती है । 
महापुरुषका निरंतर अथवा विशेष समागम, वीतरागश्नतका चिंतन और गुर्णाजज्ञासा दर्शनमोहके 
अनुभागके घटनेके मुख्य हेतु हैं । इससे स्वरूपदृष्टि सहजमे परिणमित होती है । 





<६१ मोरबी, फागुन सुदी १, रवि, १९५५ 
3०» नमः 
पत्र प्राप्त हुआ । 
धुरुषार्थे सिद्धि उपाय” का भाषांतर गुजरभाषामें करनेमें आज्ञाका अतिक्रम नही है । 
आत्मसिद्धि' के स्मरणार्थ यथावसर आज्ञा प्राप्त होना योग्य है। 
वनमाठ्ठीदासको 'तत्त्वाथँंसूत्र” विशेषतः विचारना योग्य है । 
हिन्दी भाषा समझमें न आती हो तो ऊगरी बहनको कुंवरजीके पाससे उस ग्रथकों श्रवण कर 
समझना योग्य है । 
शिथिलता घटनेका उपाय यदि जोब करे तो सुगम है। 





८१ 


श्४डर झोमदू राजखन्ध 


<६२ मोरबी, फागुन सुदी १, रवि, १९५५ 
वीतरागवृत्तिका अभ्यास रखियेगा । 


<६३े ववाणिया, फागुन वदी १०, बुध, १९५५ 
आत्मार्थीको, बोध कब परिणमित हो सकता हे, यह भाव स्थिरचित्तसें विचारणीय है, जो मूल- 
भूत है। 
अमुक असद्वृत्तियोका प्रथम अवध्य हो निरोध करना योग्य है। इस निरोधके हेतुका दृढ़तासे 
अनुसरण करना ही चाहिये, इसमें प्रमा” करना योग्य नही है। 5# 


८६४ ववाणिया, फागुन बदी ३०, १९५५ 
वरमावतं हो चरमकरण तथा रे, भवपरिणति परिपाक । 
बोध टक्के वल्ों दृष्टि खुले भछी रे, प्रापति प्रवचन बाक ॥ १॥ 


परिचय पातिक घातिक साथुशु रे, अकुदाल अपलय चेत । 
ग्रंथ अध्यातम श्रवण मनन करी रे, परिशीकृतन नयहेत ॥ २ ४ 
सुगंध सुगम करो सेवन लेखये रे, सेवन अगम अनुप | 
देजो कवाचितु सेवक यात्नना रे, आनंदधन रसरूप 0 ३ ॥ 
--आनंदघन, संभवर्जिनस्तवन 
किसी निवृत्तिमुख्य क्षेत्रमें विशेष स्थितिके अवसरपर सत्श्रुत विद्येष प्राप्त होना योग्य है। गुजर 
देशकी ओर आपका आगमन हो यों खेराल्इ क्षेत्रमें मुनिश्री चाहते हैं। वेणासर ओर टीकरके रास्तेसे होकर 
धांगप्नाकी तरफसे अभी गुजर देशमे जा सकना सम्भव है। उस मार्गमें पिपासा परिषहका कुछ सम्भव 
रहता है। 


८६५ बवाणिया, चेत्र सुदी १, १९५५ 
उवसंतलोणमोहो, सग्गं जिणभासिदेश सप्ुबगदो । 
णाणाणुभर्गचारी णिव्वाणपुरं वज्जद धीरो॥ 
-पंचास्तिकाय, ७० 
जिसका दर्शंनममोह उपशात अथवा क्षीण हुआ है ऐसा धीर पुरुष वीतरागों द्वारा प्रदर्शित मार्गको 
अंगीकार करके शुद्धचेतन्यस्वभाव परिणामी होकर मोक्षपुरको जाता है । 


अभावार्थ---जब अतिम पुदूगल परावरत आ पहुँचे और तीन क्रणोंमेंस तोसरा करण--अनिवृत्तिकरण हो 
तथा ससारमें भटकनेकी आदतका अत आ. पहुँचे, रब तीन दोष--भय, द्वेष और खेद--दूर हो जाते है, भली दृष्टि 
खुल जाती है और प्रबचन, सिद्धातके वचनका लाभ होता है ॥१॥ 

फिर पापके नाशक साथुके साथ परिचय बढता चले, मनसंबधी अकल्याणकारिताकी कमी होतो जाये 
और आत्मिक सेवनके लिये तथा दृष्टिबिदु घारण करनेके लिये आध्यात्मिक ग्रंथोंका श्रवण एवं मनन बन पाये ॥२॥ 

भोले भाले मनुष्य सरल एबं सहज मानकर सेथाका काय॑ शुरू कर देते हैं, परन्तु उन्हें समझना चाहिये 
कि सेवाका का तो अगम्य एवं अनुपम है। यह तो कठिन और बेजोड है। हे आनंदघनके रसमय प्रभु ! इस सेवक- 
की माँगकों कभी सफल कीजिये अथवा आनंदसमुच्चयके रसडूप सेवाकी माँगको कभी सफछ कीजिये ।।३॥ 


श्र वाँ वर्ष ६४३ 


मुनि महात्मा श्री देवकीणंस्वामी अंजारकी ओर है | यदि खेराढ्॒से मुनिश्री आज्ञा करेंगे तो वे 
बहुत करके गुजरातकी तरफ आयेंगे । वेणासर या टीकरके रास्तेसे धांगध्ना आना हो तो रेगिस्तान पार 
करनेके कष्टको उठानेका सम्भव कम है | मुनिश्लीकों अंजार लिखें | 

किसी स्थलमें विशेष स्थिरताका योग होनेपर अमुक सत्श्रुत प्राप्त होना योग्य है। 


<९६ श्री बवाणिया, चेन्र सुदी ५, १९५५ 
35 
द्रव्यानुयोग परम गम्भीर ओर सुक्ष्म है, निग्रंथ-प्रवचनका रहस्य है, शुक्ल ध्यानका अनन्य कारण 
है। शक्ल ध्यानसे केवलज्ञान समुत्पन्न होता है। महाभाग्यसे इस द्वव्यानुयोगकी प्राप्ति होती है । 
दर्शनमोहका अनुभाग घटनेसे अथवा नष्ट होनेसे, विषयके प्रति उदासीनतासे, और महत्‌ पुरुषके 
चरणकमलकी उपासनाके बलसे द्रव्यानुयोग परिणत होता है । 
ज्यो-ज्यों ध्ंयम व्धमान होता है, त्यों-त्यो द्रव्यानुयोग यथार्थ परिणत होता है। संयमकी वृद्धिका 
कारण सम्यग्दर्शनकी निमंलता है, उसका कारण भी 'द्रव्यानुयोग” होता है । 
सामान्यतः द्रव्यानुयोगकी योग्यता प्राप्त करना दुलभ है । आत्मारामपरिणामी, परमवीतराग दृष्टि- 
वान्‌, परम असंग ऐसे महात्मापुरुष उसके मुख्य पात्र हैं । 
किसी महत्पुरुषके मननके लिये 'पंचास्तिकायका संक्षिप्त स्वरूप लिखा था; उसे मननके लिये इसके 
साथ भेजा है। 
हे आर्य ! द्रव्यानुयोगका फल सर्व भावसे विराम पानेरूप सयम है। इस पुरुषके ये वचन अत-- 
करणमे तू कभी भी शिथिल मत करना । अधिक क्या ? समाधिका रहस्य यही है । सर्व दुःखसे मुक्त होनेका 
अनन्य उपाय यही है । 





<६७ ववाणिया, चेत्र बदी २, गुरु, १५५५ 

है आय॑ ! जेसे रेगिस्तान पार कर पारको संप्राप्त हुए, वैसे भवस्वयभूरमण तर कर पारकों 
संप्राप्त होवें ! 

महात्मा मुनिश्नीकी स्थिति अभी प्रातीज-क्षेत्रमे है। कुछ विज्ञप्ति-पत्र लिखना हो तो परी० घेला- 
भाई केशवलाल, प्रांतीज, इस पतेपर लिखनेकी विनती है । 

आपकी स्थिति धागप्राकी तरफ होनेका समाचार यहांसे आज उन्हे लिखा गया है । 

अधिक निवृत्तिवाले क्षेत्रमे चातुर्मासका योग बननेसे आत्मोपकार विशेष संभव है। मुंनिश्नीको भी 
बेसे सूचित किया है । 





<६८ अवाणिया, चेत्र वदी २, गुरु, १९५५ 
पत्र प्राप्त हुआ । किसी विशेष निवृत्तिवाले क्षेत्रमे चातुर्मास हो तो आत्मोपकार विशेष हो सकता 

है। इस तरफ निवृत्तिवाले क्षेत्रका संभव है। 
मुनि कच्छका रेगिस्तान समाधिपूर्वक पार कर धागध्राकी तरफ उनके विचरनेके समाचार प्राप्स 


हुए हैं। 





१. देखें आफ ७६६ | 


दैडड शोमद्‌ शाजअंन्द 


वे आपका समागम त्वरासे चाहते है। 
उनका चातुर्मास भी निबृत्तिवाले क्षेत्रमे हो ऐसा करनेका विज्ञापन है । 





८६९ मोरबो , चेत्र वदी ९, गुरु, १९५५ 
53% नस 
पन्न और समाचारपन्र मिले। आचारागसूत्र' के एक वाक्य संबंधी चर्चा-पत्रादि देखा है। बहुत 
करके थोड़े दिनोंमे किसी सुज्ञ पुरुषके द्वारा उसका समाधान प्रगट होगा । तीनेक दिनसे यहाँ स्थिति है। 


आत्महित अति दुलंभ है ऐसा समझकर विचारवान पुरुष अप्रमत्त भावसे उसकी उपासना करते 
हैं। आपके समीपवासी सभी आत्मार्थी जनोंको यथाविनय प्राप्त हो । क्ऊ 





८७० मोरबी, वेशाल् सुदी ६, सोम, १९५५५ 
55 
आत्मार्थी मुनिवर अभी वहाँ स्थित होंगे । उनसे सविनय निम्नलिखित निवेदन करे । थक 
ध्यान, श्रुतके अनुकूल क्षेत्रमे चातुर्मास करनेसे भगवानकी आज्ञाका संरक्षण होगा। स्त॑ 
यदि वह अनुकूलता रह सकतो हो तो उस क्षेत्र मे चातुर्मास करनेसे आज्ञाका संरक्षण है। 
जिस सत्श्रुतकी मुनि श्री देवकीर्ण आदिने जिज्ञासा प्रदर्शित को वह सत्श्ुत लगभग एक मासमे 
प्राप्त होना योग्य है । 5 
यदि स्तंभतीर्थंमे स्थिति न हो तो किसी अन्य निवृत्तिक्षेत्रमे समागमका योग हो सकता है। 
स्त॑भती्थंके चातुर्माससे वह होना अभी अशक्य है । जहाँ तक बने वहाँ तक किसी अन्य निवृत्तिक्षेत्रकी 
वृत्ति रखें । कदाचित्‌ मुनियोको दो विभागोंमे बट जाना पड़े तो वेसा करनेमे भी आत्मार्थदृष्टिसे अनुकूल 
रहेगा । हमने सहज मात्र लिखा है। आप सबको द्रव्यक्षेत्रादि देखकर जेसे अनुकूल श्रेयस्कर छगे बंसे 
प्रवृत्ति करनेका अधिकार है । 


इस प्रकार सविनय नमस्का रपूर्वक निवेदन करें । वेशाख सुदी पूणिमा तक बहुत करके इन क्षेत्रो- 
की तरफ स्थिति होगी । 3७ 





८७१ मोरबी, वेशाख सुदी ७, १९५५ 
ठ्ऊ 

यदि किसी निवृत्तिवाले अन्य क्षेत्रमे वर्षा-चातुर्मासका योग बने तो बेसें करना योग्य है। अथवा 
स्तंभतीर्थंमे चातुर्माससे अनुकूलता रहे ऐसा मालूम हो तो वैसा करना योग्य है । 

ध्यान और श्रुतके उपकारक साधनवाले चाहे जिस क्षेत्रमें चातुर्मासकी स्थिति होनेसे आज्ञाका 
अतिक्रम नही है, ऐसा मुनि श्री देवकी्ण आदिको सविनय विदित करें । 

इस तरफ एक सप्ताहपय॑त स्थितिका सम्भव है। आज बहुत करके श्री ववाणिया जाना होगा । 
वहाँ एक सप्ताह तक स्थिति संभव है । 

जिस सत्श्रुतकी जिज्ञासा है, वह सत्म्रुत थोड़े दिनोमें प्राप्त होना संभव है, ऐसा मुनिश्री से 
निवेदन करे । 

वीतराग सन्मागंकी उपासनामें वीय॑को उत्साहयुक्त करें। 





३२ वा बज ईडप 


८२ यवाणिया, वेक्षाख सुदी ७, १९५५ 
उ् 

जिसे गृहवासका उदय रहता है, वह यदि कुछ भी शुभ ध्यानकी प्राप्ति चाहता हो तो उसके मूल 
हेतुभूत ऐसे अमुक सदूवत नपूवंक रहना योग्य है। उन अमुक नियमोमे 'न्यायसंपन्‍न आजीविकादि व्यवहार" 
यह पहला नियम सिद्ध करना योग्य है। यह नियम सिद्ध होनेसे अनेक आत्मगुण प्राप्त करनेका अधिकार 
उत्पन्न होता है। इस प्रथम नियमपर यदि ध्यान दिया जाये, और इस नियमको सिद्ध ही कर लिया जाये 
तो कषायादि स्वभावसे मन्द पड़ने योग्य हो जाते है, अथवा ज्ञानीका मार्ग आत्मपरिणामी होता है, जिस 

पर ध्यान देना योग्य है । 





८७३ ईडर, बेशाख वदी ६, मंगल, १९५५ 
35 
शनिवार तक यहाँ स्थिरता सभव है। रविवारको उस क्षेत्रमे आगमन होना सम्भव है । 
इस कारण मुनिश्रीको चातुर्मास करने योग्य क्षेत्रमे विचरनेकी त्वरा हो, उसमे कुछ संकोच प्राप्त 
होता हो, तो इस पत्नके प्राप्त होनेपर कहेगे तो यहाँ एक दिन कम स्थिरता की जायेगी । 
निवृत्तिका योग उस क्षेत्रमे विशेष है, तो 'कार्तिकेयानुप्रेक्षा! का वारंवार निदिध्यासन कत्त॑व्य है, 
ऐसा मुनिश्रीको यथाविनय विदित करना योग्य है । 


जिन्होंने बाह्याभ्यंतर असंगता प्राप्त की है ऐसे महात्माओंके संसारका अन्त समीप है, ऐसा 
नि.सदेह ज्ञानीका निश्चय है । 





८छड ईडर, वेशाख वदी १०, शनि, १९५५ 
उे 
अब स्तंभतीर्थंसे किसनदासजीकृत 'क्रियाकोष' को पुस्तक प्राप्त हुई होगी । उसका भाद्यंतत अध्ययन 
करनेके बाद सुगम भाषामे उस विषयमे एक निबन्ध लिखनेसे विशेष अनुप्रेक्षा होगो; और वेसी क्रियाका 
वर्तंन भी सुगम है ऐसी स्पष्टता होगी, ऐसा सम्भव है। सोमवार तक यहाँ स्थिति सम्भव है। राजनगरमे 
परम तत्त्वदृष्टिका प्रसंगोपात्त उपदेश हुआ था, उसे अप्रमत्त चित्तसे एकातयोगमे वारंवार स्मरण करना 
योग्य है । यही बिनती | 





८७५ बम्बई, जेठ, १९५५ 
ठ् 
परम कृपालु सुनिवर्यके चरणकमलसें परम भक्तिसे 
सबिनय नमस्कार प्राप्त हो । 

अहो सत्पुरुषके वचनामुत, मुद्रा और सत्समागम ! सुषुप्त चेतनको जागृत करनेवाले, गिरती 
वृत्तिको स्थिर रखने वाले, दर्शनमात्रसे भी निर्दोष अपूर्व स्वभावके प्रेरक, स्वरूपप्रतीति, अप्रमत्त संयम 
और पूर्ण बीतराग निरविकल्प स्वभावके कारणभूत;--अन्तमे अयोगी स्वभाव प्रगट करके अनंत अव्याबाध 
स्वरूपमें स्थिति करानेवाले | त्रिकाल जयवन्त रहें ! ३ शांति: शांति: शांतिः 





६४६ शीमद्‌ राजचन्त 


८७६ बंबई, जेठ सुदी ११, १९५५ 
महात्मा मुनिवरोंको परमभक्तिसे नमस्कार हो। 
अ्जनों काठ के किकर थई रहो, मृगतृष्णाजव्ड तजेलोक। जीव्यु धन्य तेहनुं । 
दासी आज्ञा पिशाों थई रही, कास क्रोध ते केदो लोक | जोथ्यु० 
खाता योतां बोलतां नित्ये, छे निरंजन निराकार। जीव्यु० 
जाणे संत सलणा तेहने, जेने होप छेल्‍्लोी अबतार | जोब्युं० 
जगपावनकर ते अवतर्या, अन्य सात उदरनो भार । जीव्युं० 
तेने चौद लोकमां विचरतां, अंतराय कोईये लव थाय । जोब्युं० 
ऋषि सिद्धि ते दासीओ थई रही, ब्रह्म आनंद हुवे न समाय । जीब्युं० 
यदि मुनि अध्ययन करते हों तो योगप्रदीप' श्रवण करें। 'कार्तिकेयानुप्रेक्षा' का योग आपको 
बहुत करके प्राप्त होगा । 5 


८७७ बबई, जेठ वदी २, रवि, १९५५ 
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*जिस विषयकी चर्चा हो रही है वह ज्ञात है। उस विषयमे यथावसरोदय ! 





८७८ बंबई, जेठ वदी ७, शुक्र, १९५५ 

कार्तिकेयानुप्रेक्षा' की पुस्तक चार दिल पूवं प्राप्त हुई तथा एक पत्र प्राप्त हुआ । 
व्यवहार प्रतिबंधसे विक्षिप्त न होते हुए धेय रखकर उत्साहयुक्त वीयंसे स्वरूपनिष्ठ वृत्ति करनी 
पोग्य है। 4७] 


८७९ मोहमयी, आषाढ सुदी ८, रवि, १९५५ 





5 

'क्रियाकोष' इससे सरल ओर कोई नही है। विशेष अवलोकन करनेसे स्पष्टार्थ होगा | 
शुद्धात्मस्थितिके पारमार्थिक श्रुत और इंद्रियजय दो मुख्य अवलंबन हैं। सुदुढ़तासे उपासना 
करनेसे वे सिद्ध होते हैं। हे आय॑ ! निराशाके समय महात्मा पुरुषोका अद्भुत आचरण याद करना योग्य 
है। उल्लसित वीयंवान परमतत्त्वकी उपासना करनेका मुख्य अधिकारी है। मा 
धांतिः 





अभाषाधं--जिसका काल किकर हो गया है, और जिसे विछोक मृगतृष्णके जरूके समान मालम होता है, 
उसका जीना धन्य है । जिसकी आशारूपी पिश्ाचिनों दासी है, ओर काम क्रोष जिसके कैदी हैं, जो यद्थपि खाता, 
पीता और बोलता हुआ दीखता है, परन्तु वह नित्य निरंजन और निराकार हे । उसे सलोना संत जाने और उसका 
यह अन्तिम भव है, उसने जगतकों पावन करनेके लिये अवतार लिया है, बाकी तो सब माताके उदरमे भारभूत ही 
है, उसे बौवह्ट राजलछोकमे विचरते हुए किसीसे भी अन्तराय नहीं होता, उसको ऋद्धि-सिद्धि सब दासियाँ हो गयी हैं, 
और उसके हृदयमे ब्रह्मानन्द नही समाता । 


१. औ आधारागसूत्रके एक बाक्यसम्बन्धी । देखें आक ८६९। 


३२ वाँ वर्ष ६४७ 
<८० बम्बई, आषाढ सुदी ८, रवि, १९५५ 


ठऊ 
दोनों क्षेत्रोंमें सुस्थित मुनिवरोंको यथाविनय वंदन प्राप्त हो । 
पत्र प्राप्त हुआ। संस्क्ृतके अभ्यासके लिये अमुक समयका नित्य नियम रखकर प्रवृत्तिकरना 





योग्य है । 
अप्रमत्त स्वभावका वारंवार स्मरण करते हैं । 
पारमार्थिक श्रुत और वृत्तिजयका अभ्यास बढ़ाना योग्य है। ४] 
८८१ बंबई, आषाढ वदी ६, शुक्र, १९५५ 
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परमक्षपालु मुनिवर्यके चरणकमलमे परम भक्तिसे सविनय नमस्कार प्राप्त हो । 
कल रातकी डाकगाडीमे यहाँसे भाई त्रिभोवन वीरचंदके साथ 'पद्मनंदी पर्चावशति” नामक 
सत्शास्त्र मुनिवर्यके मननार्थ भेजनेकी वृत्ति है। इसलिये डाकगाडीके समय आप स्टेशनपर आ जायें। 


महात्माश्री उस ग्रन्थका मनन कर लेनेके बाद परमक्ृपालु मुनिश्री श्रीमान देवकीणणस्वामीकों वह ग्रन्थ 
भेज दें ! 


अन्य मुनियोको सविनय नमस्कार प्राप्त हो । 





<८२ बंबई, आषाढ बदी ८, रवि, १९५५ 
ढ5 
मुम॒क्षु तथा दूसरे जीवोंके उपकारके निमित्त जो उपकारशील बाद्य प्रतापकी सूचना--विज्ञापन 
किया है, वह अथवा दूसरे कोई कारण किसी अपेक्षासे उपकारशील होते हैं। अभी वेसे प्रवृत्तिस्वभावके 
प्रति उपशांतवत्ति है। 


प्रारब्ध योगसे जो बने वह भी शुद्ध स्वभावके अनुसंधानपुवंक होना योग्य है। महात्माओंने 
निष्कारण करुणासे परमपदका उपदेश किया है, इसमे ऐसा मालूम होता है कि उस उपदेशका कारये 
परम महान ही है। सब जीवोके प्रति बाह्य दयामें भी अप्रमत्त रहनेका जिसके योगका स्वभाव है, उसका 
आत्मस्वभाव सब जीवोको परमपदके उपदेशका आकर्षक हो, ऐसी निष्कारण करुणावाल् हो, यह्‌ 
यथा है। 





८८३ बंबई, आषाढ वदी ८, रवि, १९५५ 
5» नमः 
"बिना नयन पाजे नहीं बिना तयतकी आत । 


इस वाक्यका मुख्य हेतु आत्मदृष्टि सम्बन्धी है। स्वाभाविक उत्कर्षके लिये यह वाबंय है। समा- 
गमके योगमे इसका स्पष्टार्थ समझमे आना सम्भव है। तथा दूसरे प्रश्नोके समाधानके लिये अभी बहुत 
अल्प प्रवृत्ति रहती है। सत्समागमके योगमे सहजमें समाधान हो सकता है। 


“बिना नयन! आदि वाक्यका स्वकल्पनासे कुछ भी विचार न करते हुए, अथवा शुद्ध चेतन्यदृष्टिकी 
१. देखें आंक २५८ । 


दडंट ओसद राजचमा 
वृत्ति जिससे विक्षिप्त न हो ऐसा बतंन योग्य है। 'कार्तिकेयानुप्रेक्षा' अथवा दूसरा सत्शास्‍्त्र थोड़े बक्तमें 
बहुत करके प्राप्त होगा । 


दुःबमकाल है, आयु अल्प है, सत्समागम दुलेभ है, महात्माओंके प्रत्यक्ष वाक्य, चरण और आज्ञाका 
योग कठिन हैं| इसलिये बलवान अप्रमत्त प्रयत्न कतंव्य है । 


आपके समीप रहनेवाले मुमुक्षुओंकी यथा विनय प्राप्त हो । धांतिः 





८८४ 
इस दुषमकालमे सत्समागम और सत्संगता अति दुलंभ हैं। इसमें परम सत्संग और परम 
असंगताका योग कहाँसे छाजे ? 





८८५ बंबई, श्रावण सुदी २, १९५५ 
3* 
परम पुरुषको मुख्य भक्ति ऐसे सद्वत॑नसे प्राप्त होती है कि जिससे उत्तरोत्तर गुणोकी वृद्धि हो। 
चरणप्रतिपत्ति (शुद्ध आचरणकी उपासना) रूप सद्गतंन ज्ञानीकी मुख्य आज्ञा है, जो आज्ञा परम पुरुषकी 
मुख्य भक्ति है। ; 
उत्तरोत्तर गुणकी वृद्धि होनेमे गृहवासी जनोंको सदुद्यमरूप आजीविका-व्यवहारसहित प्रवतंन 
करना योग्य है । 
अनेक शास्त्रों और वाक्योका अभ्यास करनेकी अपेक्षा जीव यदि ज्ञानीपुरुषोंकी एक एक आज्ञाकी 
उपासना करे, तो अनेक शास्त्रोंसे होनेवाला फल सहजमे प्राप्त होता है। 





८८६ मोहमयोी क्षेत्र, श्रावण सुदी ७, १९५५ 
85% 
श्री पद्मनंदी शास्त्रकी एक प्रति किसी अच्छे व्यक्तिके साथ वसो क्षेत्रमे मुनिश्वीको भेजनेकी 
व्यवस्था करें । 
बलवान निवत्तिवाले द्वव्य-प्रेत्रादिके योगमे आप उस सत्शास्त्रका वारंवार मनन और निदिध्यासन 
करे । प्रवृत्तिवाले द्रव्यक्षेत्रादिमे वह शास्त्र पढ़ना योग्य नही है । 


जब तीन योगकी अल्प प्रवृत्ति हो, वह भी सम्यक प्रवृत्ति हो तब महापुरुषके वचनामृतका मनन 


परम श्रेयके मूलको दुढ़ीभूत करता है; क्रमसे परमपदको संप्राप्त करता है । 
चित्तको विक्षेपरहित रखकर परमशात श्रतका अनुप्रेक्षण कतंव्य है 





<८७ सोहमयी, श्रावण वदी ३०, १९५५ 


अगम्य होनेपर भी सररू ऐसे महापुरुषोंके मार्गको नमस्कार 
सत्समागम निरंतर कतंव्य है। महान भाग्यके उदयसे अथवा पूर्वकालके अभ्यस्त योगसे जीवको 
सच्ची मुमुक्षुता उत्पन्न होती है, जो अति दुर्लभ है। वह सच्ची मुमुक्षुता बहुत करके महापुरुषके चरण- 
कमलकी उपासनासे प्राप्त होती है, अथवा बेसी मुमुक्षुतावाले आत्माको महापुरुषके योगसे आत्मनिष्ठत्व 
प्राप्त होता है; सनातन अनंत ज्ञानीपुरुषो द्वारा उपासित सन्म्रार्ग प्राप्त होता है। जिसे स्बी मुमुक्षुता 


हर वां बय द्डथ 
प्राप्त हुई हो उसे भो शानीका समागम और आज्ञा अप्रमत्त योग संप्राप्त कराते हैं। मुख्य मोक्षमागंका 
क्रम इस प्रकार मालूम होता है। 


५ वर्तमानकारमें वेसे महापुरुषोंका योग अति दुर्लभ है। क्योंकि उत्तम कालमें भी उस योगकी 
दुलंभता होती है, ऐसा होनेपर भी जिसे सच्चो मुमुक्षुता उत्पन्न हुई हो, रात-दिन गात्मकल्याण होनेका 
तथारूप चिंतन रहा करता हो, वैसे पुरुषको वैसा योग प्राप्त होना सुलभ है । 


आत्मानुशासन' अभी मनन करने योग्य है। शांतिः 





८८८ बंबई, भाद्रपद सुदी ५, रवि, १९५५ 
डक 

जिन वचनोंकी आकाक्षा है वे बहुत करके थोड़े समयमे प्राप्त होंगे। 

इंद्रियनिग्रहके अभ्यासपूर्वंक सत्भुत ओर सत्समागम निरंतर उपासनीय है। 

क्षीणमोहपयंत ज्ञानीकी आज्ञाका अवलबन परम हितकारी है। 

आज दिन पय॑त आपके प्रति तथा आपके समोपवासी बहनो ओर भाइयोंके प्रति योगके प्रमत्त 





स्वभाव द्वारा जो कुछ अन्यथा हुआ हो, उसके लिये नम्नभावसे क्षमाकी याचना है । शमस्‌ 
८८९ बंबई, भाद्रपद सुदी ५, रवि, १९५५ 
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जो वनवासी शास्त्र" भेजा है, वह प्रबल निवृत्तिके योगमें इंद्रियसंयमपुवंक मनन करनेसे अमृत है। 
अभी आत्मानुशासन'का मनन करें | 
आज दिन तक आपके तथा समीपवासी बहनों और भाइयोंके प्रति योगके प्रमत्त स्वभावसे कुछ भी 








अन्यथा हुआ हो, उसके लिये नम्नभावसे क्षमायाचना करते है । % शांति: 
€९० बंबई, भाद्रपद सुदी ५, रवि, १९५५ 
5 
श्रो अंबालाल आदि मुमुक्षुजन, 
आज-दिन तक आपक्रे प्रति तथा आपके समीपवासी बहनों और भाइयोंके प्रति योगके प्रमसल 
स्वभावसे जो कुछ अन्यथा हुआ हो, उसके लिये नम्नभावसे क्षमायाचना करते हैं । 3» शांतिः 
८९१ बंबई, भाद्रपद सुदी ५, रवि, १०५५ 
ठ$ 


आपके तथा भाई वणारसीदास आदिके लिखे पत्र मिले थे | 
आपके पन्नोंमें कुछ न्यूनाधिक लिखा गया हो, ऐसा विकल्प प्रदर्शित किया हो, वेसा कुछ भासमान 
नहीं हुआ है। निविक्षिप्त रहे । बहुत करके यहाँ वेसा विकल्प संभव नही है। 
इंद्रियोंके निम्नरहपूरवक सत्समागम और सत्शास्त्रका परिचय करें । आपके समीपवासी मुमुक्षुओंका 
उचित विनय चाहते हैं । 
१. ओऔी प्मलंदी पंचविशति । 
<८र्‌ 


इ्ष० शआीसद्‌ राजचब्द्र 


क्षीणमोहपय॑त ज्ञानीकी आज्ञाका अवलंबन परम हितकारी है। आज दिन पर्यंत आपके प्रति तथा 
आपके समीपवासी बहुनों और भाईइयोंके प्रति योगके प्रमत्त स्वभावसे कुछ अन्यथा हुआ हो, उसके लिये 
नम्रभावसे क्षमा चाहते हैं । शमस्‌ 





८९२ बंबई, भाद्रपद सुदी ५, रविवार, १९५५ 

3» ज्ञान्सिः 

श्री झवेरचंद और रतनचंद आदि मुमुक्षु, काविठा-बोरसद । 
आज दिन पर्यत आपके प्रति तथा आपके समीपवासी बहनो और भाइयोंके प्रति योगके प्रमत्त 


स्वभावसे जो कुछ, किचित्‌ भी अन्यथा हुआ हो, उसके लिये नम्नभावसे क्षमा चाहते हैं । 
३* शान्ति 





८९३ बंबई, भाद्रपद सुदी ५, रवि, १९५५ 
35 
पत्र मिला है। किसी मनुष्यके बताये हुए स्वप्न आदि प्रसंगके संबंधमे निविक्षिप्त रहे, तथा 
अपरिचित रहे । उस विषयमे कुछ उत्तर प्रत्युत्तर आदिका भी हेतु नही है । 
इंद्रियोंके निग्रहपृवंक सत्समागम और सत्श्रुत उपासनीय हैं । 
आज दिन पय॑न्‍त आपके प्रति तथा आपके समीपवासी बहनों और भाइयोंके प्रति योगके प्रमत्त 





स्वभावसे जो कुछ अन्यथा हुआ हो उसके लिये नम्रभावसे क्षमायाचना करते हैं । शमम्‌ 
<९४ बंबई, भादों सुदी ५, रवि, १९५५ 
5 
परम क्षपालु मुनिवरोंको नमस्कार । 


आज दिन पयंन्त योगके प्रमत्त स्वभावके कारण आपके प्रति यत्किचित्‌ अन्यथा हुआ हो, उसके 
लिये नम्रभावसे क्षमायाचना करते हैं । 
भाई वल्लभ आदि मुमुक्षुओंको क्षमापना आदि कण्ठस्थ करनेके विषयमे आप योग्य आाज्ञा करें । 
5७ शातिः 





<णप बंबई, आसोज, १९५५ 
उ* 
कल 25 जिन ज्ञानीपुरुषोका देहाभिमान दूर हुआ है उन्हे कुछ करना बाकी नही रहा, ऐसा है, तो भी उन्हे 
गादि सत्पुरुषा्थंता परमपुरुषने उपकारभूत कहो है । 


अऋाज्ख्टथ कह 5पे-._+ 


३३ वाँ वर्ष 
८५९६ बंबई, कात्तिक, १९५६ 


35% 
परम बोतरागोंद्वारा आत्मस्थ किये हुए, यथार्यात चारित्रसे 
प्रगट किये हुए परम असंगत्वकों निरंतर 
व्यक्ताव्यक्ररुपसे याद करता हूँ। 

इस दुःयमकालमे सत्समागमका योग भी अति दुलंभ है, उसमें परम सत्संग और परम असंग्रत्वका 
योग कहाँसे हो ? 

सत्समागमका प्रतिबंध करनेके लिये कहे तो वैसा प्रतिबंध न करनेकी वृत्ति बतायी तो वह योग्य 
है, यथा है। तदतुसार वर्तन कीजियेगा । सत्समागमका प्रतिबंध करना योग्य नही है, तथा सामान्यतः 
उनके साथ समाधान रहे ऐसा बर्ताव रखना हितकारी है । 

फिर जिस प्रकार विशेष उस संगमे आना न हो ऐसे क्षेत्रमे विचरना योग्य है, कि जिस क्षेत्रमे 
आत्मसाधन सुलभतासे हो | 

परम शांत श्रुतके विचारमे इन्द्रियनिग्रहपूंक आत्मश्रवुत्ति रखनेमे स्वरूपस्थिरता अपूदंतासे प्रगट 
होती है । 


संतोष आर्या आदिके लिये यधाशक्ति ऊपर दर्शित किया हुआ प्रयत्न योग्य है। & शांतिः 





८९७ मोहमयीक्षेत्र, कातिक सुदी ५(ज्ञानपंचमी), १९५६ 


३.० 
परम शांत श्रुतका मनन नित्य नियमपूर्वक कत॑व्य है । शांति: 





८९८ बम्बई, कातिक सुदी ५, बुध, १९५६ 
ठ्5 
यह प्रवृत्ति व्यवहार ऐसा है कि जिसमे वृुत्तिकी यधाशातता रखना यह असंभव जैसा है। कोई 
विरले ज्ञानी इसमे श्ात स्वरूपनेष्ठिक रह सकते हो, इतना बहुत दुर्घटतासे बनना सम्भव है। उसमें 
अल्प अथवा सामान्य मुमुक्ुवृत्तिके जोच शांत रह सकें, स्वरूपनेष्ठिक रह सके, ऐसा यथारूप नहीं परन्तु 





श्रीमद राजचद्र 





हरे वां वर्ष धषरै 


तत्त्वप्रतीतिसे शुद्ध-चेतन्यके प्रति वृत्तिका प्रवाह मुड़ता है। शुद्ध-चेतन्यके अनुभवके लिये चारितर- 
मोह नष्ट करना योग्य है । हि मदद लक 


चेतन्यके--ज्ञानीपुरुषके सन्मार्गंकी नेष्ठिकतासे चारित्रमोहका प्ररूय होता है। 

असंगतासे परमावगाढ अनुभव हो सकता है । 

है आय॑ मुनिवरों ! इसी असंग शुद्ध-चेतन्यके लिये असंगयोगकी हम अहनिश इच्छा करते हैं। हे 
मुनिवरों ! असंगताका अभ्यास करें। 


दो वर्ष कदापि समागम न करना ऐसा होनेसे अविरोधता होती हो तो अंतमें दूसरा कोई सदुपाय 
न हो तो वैसा करें | 


जो महात्मा असंग चेतन्यमे लीन हुए, होते हैं, और होंगे, उन्हें नमस्कार । » श्ांतिः 





००२ बम्बई, कातिक वदी ११, मंगल, १९५६ 

*जड़ ने चेतस्य बनने द्रव्यनो स्वभाव भिन्‍न, 
सुप्रतोतपणे बनने जेने समजाय छे; 
स्वरूप चेतन निज, जड़ छे संबंध मात्र, 
अथवा ते ज्ञेब पण परद्रव्यमांय छे; 
एवो अनुभवनो प्रकाश उल्लासित थयो, 
जडथो उदासो तेने आत्मवुत्ति थाय छे, 
कायानो विसारी माया, स्वरूपे समाया एवा, 

निग्रेयनों पंथ भवअंतनो उपाय छे॥ १४ 
बेह जीव एकरूपे भासे छे अज्ञान बडे, 
क्रियानी प्रवृत्ति पण तेयो तेम थाय छे; 
जीवनो उत्पत्ति अने रोग, शोक, दुःख, भृत्यु, 
देहनो स्वभाव जीव पदमां जणाय छे; 


अभावार्थ---जड ओर चैतन्य दोनो द्रव्योका स्वभाव भिन्‍न है, ऐसा यथाथ प्रतीतिपूृवंक जिसे समझमें आता 
है; उसे भाग होता है कि निजस्वरूप तो चेतन है और जड तो सम्बन्ध मात्र है, अथवा जड तो ज्ञेयरूप परद्रव्य है 
ओर स्वयं तो उसका ज्ञाता-द्रष्टा है। चैतन्यस्वरूप आत्मा उससे सर्वथा भिन्‍न है । यो स्वरूपका अनुभव अर्थात्‌ 
आत्म-साक्षात्कार हो जानेसे जड पदार्थके प्रति उदासीनता आ जाती है, जिससे बहिर्मुख ता दूर होकर अंतमुखता हो 
जाती है अर्थात्‌ आत्मा स्वरूपमे स्थित हो जाता है अथवा आत्म-लोनता आ जाती है। आत्म-जागृति एवं आत्म- 
भान हो जानेपर कायाकी ममता, आसक्ति नहीं रहती अथवा देहाध्यास दूर हो जाता है ओर आत्मा स्वरूपस्थ हो 
जाता है। हसलिये निम्नंथका पंथ भवात-मोक्षका सच्चा उपाय है ॥ १ ॥ 

अशानसे शरीर और आत्मा एकरूप--अभिन्‍न रूगते हैं। यह अ्आाति अनादि काल्‍से चछी आ रही हैं। इस- 
लिये क्रियाकी प्रवृत्ति भी उसी अतिपुर्वक होती रहती है। जन्म, रोग, शोक, दु ख, मृत्यु आदि देहका स्वभाव 
है, परंतु अश्ञानवश आत्माका स्वभाव माना जाता है । देह और आत्माको एकरूप साननेका जो अनादि मिथ्यात्व 
भाव है वह ज्ञानीपुरुषके बोधसे दूर हो जाता है। जीव जब ज्ञानीके बोधको आत्मसातू कर लेता है तब जड और 
जेतनका भिन्‍न-स्वभाव स्पष्ट प्रतीत होता है। फिर दोनो द्रव्य अपने-अपने रूपमें स्थित हो जाते है अर्थात्‌ आत्मा 
आत्मरूपमें और कर्मरूप पुद्गल पुद्गलरूपमें स्थित हो जाते हैं ॥२॥ 


६४ श्रीमद्‌ राजसम्तं 


एयो जे अनादि एकरूपनों सिश्यात्यभाव, 
ज्ञानीतां बच्चन बड़े दूर थई जाय छे; 

भासे जड चेतन्यनो प्रगट स्वभाव भिन्न, 
बनने ब्रव्य निज निज रूपे स्थित थाय छे ॥ २४ 





९०३३ बबई, कातिक वदी ११, मंगल, १९५६ 
प्राणीमान्नका रक्षक, बाधव और हितकारी, यदि ऐसा कोई उपाय हो तो वह वीतरागका धर्म 


ही है। 





र्ग्ड बबई, कारतिक वदी ११, मंगल, १९५६ 

संतजनों ! जिनवरेंद्रोनो लोक आदिका जो स्वरूप निरूपण किया है, वह आलंकारिक भाषामे 
निरूपण है, जो पूर्ण योगाभ्यासके बिना ज्ञानमोचर होने योग्य नही है । इसलिये आप अपने अपूर्ण ज्ञानके 
भाधा रसे वीतरागके वाक्योंका विरोध न करे; पर॑तु योगका अभ्यास करके पूर्णतासे उस स्वरूपके ज्ञाता 


होवें । 





९०५ मोहमयी क्षेत्र, पौष वदी १२, रवि, १९५६ 

महात्मा मुनिवरोके चरणकी, सगकी उपासना और सत्शास्त्रका अध्ययन मुमुक्षुओके लिये 
आत्मबलकी वृद्धिके सदुपाय हैं | 

ज्यो ज्यों इंद्रियनिग्नह, ज्यो ज्यों निवृत्तियोग होता है त्यों त्यो वह सत्समागम और सत्शास्त्र 

अधिकाधिक उपकारी होते हैं। % शांति: शाति. शाति: 


९०६ बंबई, माघ वदी १०, शनि, १५५६ 
आज आपका पन्न मिला | बहन इच्छाके वरकी अकाल मृत्युके खेदकारक समाचार जानकर बहुत 
शोक होता है। संसा रकी ऐसी अनित्यताके कारण ही ज्ञानियोंने वैराग्यका उपदेश दिया है। 
घटना अत्यंत दुखकारक है | परंतु निरुपाय होनेसे धीरज रखनी चाहिये । तो आप मेरी ओरसे 
बहन इच्छाको और घरके लोगोंको दिलासा और धोरज दिलायें | और बहनका मन शांत हो वैसे उसकी 
सभाल लें । 








९०७ मोहमयी, माघ वदी ११, १५५६ 
55 
शुद्ध गुर्जर भाषामे 'समयसार'की प्रति की जा सके तो वेसा करनेसे अधिक उपकार हो सकता है। 
यदि वेसा न हो सके तो वर्तमान प्रतिके अनुसार दूसरी प्रति लिखनेमे अप्रतिबंध है । 


९्ण०्८ बबई, माघ वदी १४, मंगल, १९५६ 
बताते हुए अतिशय खेद होता है कि सुजझ भाई श्री कल्याणजीभाई (केशवजी) ने आज दोपहरमे 
लगभग पंद्रह दितकी मरोड़की तकलछीफसे नामधारी देहपर्यायको छोडा है। 





३३ थाँ वर्ष द्ष्ध 


९०९, धमंपुर, चेन्र सुदी ८, शनि, १९५६ 
55 
यदि 'स्वामी कार्तिकेयानुप्रेक्षा' और 'समयसार' की नकलें लिखी गयी हो तो यहाँ मूल प्रतियोंके 
साथ भिजवाये | अथवा मूल प्रतियाँ बबई भिजवायें और नकल की हुई प्रतियाँ यहाँ भिजवायें । नकलें 
अभी अधूरी हों तो कब पूर्ण होना संभव है यह लिखें। शांति: 





९.१० धमंपुर, चेत्र सुदी ११, मंगल, १९५६ 
छऊ 
श्री 'समयसार” और कातिकेयानुप्रेक्षा' भेजनेके बारेमे पत्र मिला होगा । 
इस पत्रके मिलनेसे यहाँ आनेकी वृत्ति और अनुकूलता हो तो आज्ञाका अतिक्रम नहीं है। 
आपके साथ एक मुमुक्षुमाईके आनेसे भी आज्ञाका अतिक्रम नही होगा । 
यदि 'गोम्मटसार' आदि कोई ग्रथ प्राप्त हो तो वह और कमंग्रंथ'", 'पद्मनंदी पंचविद्यति', 
'समयसार' तथा श्री 'कार्तिकेयानुप्रेक्षा' आदि ग्रंथ अनुकूलतानुसार साथ रखें। 








९११ धमंपुर, चेन्न सुदो १३, १९५६ 
अष्टप्राभृत' के ११५ पन्ने प्राप्त हुए । 
स्वामी वर्धभान जन्मतिथि | शांति 
९१२ धमंपुर, चेत्र बदी *, रवि, १९५६ 
्् 


“घन्य ते मुनिवरा जें चाहे समभावे रे, 
जशानवंत ज्ञानीशु मब्यतां तनसनवचने साचा, 
ब्रव्यभाव सुधा जे भाखे, साचो जिननो बाचा रे; 
धन्य ते मुनिवरा, जे जाले समभावे रे।॥” 
पत्र प्राप्त हुए थे | 
एक पसखवाड़ेस यहाँ स्थिति है । 
श्री देवकीणं आदि आर्योको नमस्कार प्राप्त हो। साणद और अहमदाबादके चातुर्मासकी वृत्ति 
उपशांत करना योग्य है। यही श्रेयस्कर है । 
लेडाकी अनुकूलता न हो तो दूसरे अनेक योग्य क्षेत्र मिल सकते हैं! अभी उनसे अनुकूलता रहे 
यही कर्तंव्य है। 
बाह्य और अन्तर समाधियोग रहता है । परम धांतिः 





१, भावार्थ--वे मुनिवर घन्य हैं जो समभावपूर्वक आचरण करते हैं। जो स्वयं ज्ञानवान हैं, और जश्ञानियो- 
से मिलते है। जिनके मन, वचन और काया सच्चे है, तथा जो द्रव्यमावसे अमृत बाणी बोलते हैं वह जिन भगवान- 
को सच्ची वाणी ही है । वे मुनिवर धन्य हैं जो समभावपुर्वक भाचरण करते है। 


६५६ शओीमदू राजचस 


९१३ धमंपुर, चेत्र वदी ४, बुध, १९५६ 
पन्न प्राप्त हुआ | यहाँ समाधि है । 
अकस्मात्‌ शारीरिक असाताका उदय हुआ है और शांत स्वभावसे उसका वेदन किया जाता है, 
ऐसा जानते थे, और इससे संतोष प्राप्त हुआ था । 


समस्त संसारी जीव कमंवशात्‌ साता-असाताके उदयका अनुभव किया ही करते हैं। जिसमें 
मुख्यतः तो असाताके ही उदयका अनुभव किया जाता है। क्वचित्‌ अथवा किसी देह संयोगमें साताका 
उदय अधिक अनुभवमें आता हुआ दिखाई देता है, परन्तु वस्तुतः वहाँ भी अन्तर्दाह जला ही करता है | 
पूर्ण ज्ञानी भी जिस असाताका वर्णन कर सकने योग्य वचनयोग नही रखते, वेसी अनंतानंत असाता इस 
जीवने भोगी है, और यदि अब भी उनके कारणोंका नाश न किया जाये तो भोगनी पड़े, यह सुनिश्चित 
है, ऐसा समझकर विचारवान उत्तम पुरुष उस अन्तर्दाहरूप साता और बाघ्याम्यंतर संक्लेशाग्निरूपसे 
प्रज्जलित असाताका आत्यंतिक वियोग करनेके मार्गकी गवेषणा करनेके लिये तत्पर हुए और उस सन्मागे- 
की गवेषणा कर, प्रतीति कर उसका यथायोग्य आराधन कर अव्याबाध सुखस्वरूप आत्माके सहज शुद्ध 
स्वभावरूप परमपदमें लीन हुए। 

साता-असाताका उदय अथवा अनुभव प्राप्त होनेके मूल कारणोंकी गवेषणा करनेवाले उन महान 
पुरुषोंको ऐसी विलक्षण सानंदाइचयंकारी वृत्ति उद्भूत होती थी कि साताकी अपेक्षा असाताका उदय प्राप्त 
होनेपर और उसमें भी तीब्रतासे उस उदयके प्राप्त होनेपर उनका वीय॑ विशेषरूपसे जाग्रत होता था, 
उल्लसित होता था, और वह समय अधिकतासे कल्याणकारी माना जाता था। 


कितने ही कारणविशेषके योगसे व्यवहारदृष्टिसे ग्रहण करने योग्य ओषध आदि आत्म-मर्यादामें 
रहकर ग्रहण करते थे; परन्तु मुख्यतः वे परम उपशमकी ही सर्वोत्कृष्ट औषधरूपसे उपासना करते थे । 

उपयोग-लक्षणसे सनातन-स्फुरित ऐसे आत्माको देहसे, तैजस और कामंण शरी रसे भी भिन्‍न अव- 
लोकन करनेकी दृष्टि सिद्ध करके, वह चेतन्यात्मकस्वभाव आत्मा निरंतर वेदक स्वभाववाला होनेसे 
अबंधददाको जब तक संप्राप्त न हो तब तक साता-असातारूप अनुभवका वेदन किये बिना रहनेवाला नहीं 
है यह निएचय करके, जिस शुभाशुभ परिणामधाराकी परिणतिसे वह साता-असाताका सम्बन्ध करता है उस 
धाराके प्रति उदासीन होकर, देह आदिसे भिन्‍न ओर स्वरूपमर्यादामे रहे हुए उस आत्मामें जो चल स्व- 
भावरूप परिणामधारा है उसका आत्यंतिक वियोग करनेका सन्मायं ग्रहण करके, परम शुद्धचेतन्यस्वभाव- 
रूप प्रकाशमय वह आत्मा कमंयोगसे सकलंक परिणाम प्रदर्शित करता है उससे उपरत होकर, जिस प्रकार 
उपशमित हुआ जाये उस उपयोगमे और उस स्वरूपमे स्थिर हुआ जाये, अचल हुआ जाये, वही लक्ष्य, 
वही भावना, वही चिंतन ओर वही सहज परिणामरूप स्वभाव करना योग्य है। महात्माओंकी वार॑वार 
यही शिक्षा है । 

उस सन्‍्माग्गकी गवेषणा करते हुए, प्रतीति करनेकी इच्छा करते हुए, उसे संप्राप्त करनेकी इच्छा 
करते हुए ऐसे आत्मार्थी जनको परमवीतरागस्वरूप देव, स्वरूपनेष्ठिक निःस्पृह निम्नैथ रूप गुरु, परमदया- 
मूल धमंव्यवहार ओर परमशांतरस रहस्य-वाक्यमय सत्शास्त्र, सन्‍्मागंकी संपूर्णता होने तक परमभक्तिसे 
उपासनोय है; जो आत्माके कल्याणके परम कारण हैं। 


यहाँ एक स्मरण-संप्राप्त गाथा लिखकर यहाँ इस पत्रकों संक्षिप्त करते है । 
भोसण नरयगईए, तिरियगईए कुदेवमणुयगईए। 
परोसि लिव्व दुशः्लं, भावहि जिजभावणा जीव ॥ 


४३३ था कर्ज द्ध्ज 


भरकर नरकगतिमे, तियैचगतिमें ओर बुरी देव तथा भनुष्यगतिमे हे जोच ! तू तीब्र दुःखको प्राप्त 
हुआ, इसलिये अब तो जिन-भावना (जिन भगवान जिस परमशांतरसमे परिणमन कर स्वरूपस्थ हुए, उस 
परमश्चांतस्वरूप चिन्तन) का भावत--जितन कर (कि जिससे बेसे अनंत दुःखोका आत्यतिक वियोग 








होकर परम अव्याबाध ध्ुखसंपत्ति सप्राप्त हो) । & शाति: शांति: शातिः 
ण्श्ट धमंपुर, चेन्न वदी ५, गुरु, १९५६ 
जहाँ संकुचित जनवृत्तिका संभव न हो और जहाँ निवृत्तिके योग्य विशेष कारण हों, ऐसे क्षेत्रमें 
महान पुरुषोको विहार, चातुर्मासरूप स्थिति कत्तंव्य है । शाति: 
९१५ धमंपुर, चेत्र वदी ६, घुक्र, १९५६ 
5७ तसः 
मुमुक्षुषनो, 


आपका लिखा पत्र बंबईमे मिला था। यहाँ बीस दिनसे स्थिति है। पत्रमे आपने दो प्रष्नोका 
समाधान जाननेकी अभिलाषा प्रदर्शित को थी। उन दा प्रश्नोका समाधान यहाँ संक्षेपमे लिखा दे |, 


(१) उपशमश्रेणिमे मुख्यत उपशमसम्यक्त्वका संभव है । 

(२) चार घनघाती कर्मोका क्षय होनेसे अन्तराय कमंकी प्रकृतिका भी क्षय होता है और इससे 
दानातराय, लाभातराय, वोर्यातराय, भोगातराय और उपभोगातराय इन पाँच प्रकारके अंतरायोका क्षय 
होकर अनत दानलब्धि, अनत लाभलब्धि, अनंत वीयलूब्धि और अनंत भोग-उपभोगलब्धि सश्राप्त होती 
है। जिससे जिनके अन्तराय कमंका क्षय हो गया है ऐसे परमपुरुष अनत दानादि देनेको संपूर्ण समर्थ है; 
तथापि परमपुरुष पुदुगल-द्रव्यछूपस इन दान आदि लब्धियोक। प्रवृत्ति नही करते | मुख्यत. तो उस लब्धि 
की सप्राप्ति भो आत्माको स्वरूपभूत है, क्योकि क्षायिकभावसे वह सश्राप्ति है, भौदयिकभावसे नही, इस- 
लिये आत्मस्वभाव स्वरूपभूत है, आर जो अनत सामथ्यं आत्मामे अनादिसे शक्तिछपसे था वह व्यक्त होकर 
आत्मा निजस्वरूपमे आ सकता है, तदुरूप शुद्ध स्वच्छ भावसे एक स्वभावसे परिणमन करा सकता है, उसे 
अनंत दानलूब्धि कहना योग्य है। उसी प्रकार अनंत आत्मसामथ्यंकी सप्राप्तिमि किचित्मात्र वियोगका 
कारण नही रहा, इसलिये उसे अनन्त लाभलब्धि कहना योग्य है। और अनन्त आत्मसाम्थ्य॑ंकी सम्प्राप्ति 
सम्पूर्णरूपसे परमानन्दस्वरूपसे अनुभवमें आती है, उसमे भी किचित्मात्र भी वियोगका कारण नही रहा, 
इसलिये अनन्त भोगोपभोगलब्धि कहना योग्य है, तथा अनन्त आत्मसामथ्यंकी सम्प्राप्ति सम्पूर्णरूपसे 
होनेपर भी उस सामथ्यंके अनुभवसे आत्मशक्ति थक जाये या उसका सामथ्य झेल न सके, वहन न कर 
सके अथवा उस सामथ्यंको किसी प्रकारके देश-कालका असर होकर किचित्मात्र भी न्‍्यूनाधिकता करा दे, 
ऐसा कुछ भी नही रहा; उस स्वभावमें रहनेका सम्पूर्ण सामथ्य॑ त्रिकारू सम्पूर्ण बलसहित रहनेवाला है, 
उसे अनन्त वीयलूब्धि कहना योग्य है । 

क्षायिकभावकी दृष्टिसे देखते हुए उपयुक्त अनुसार उस लब्धिका परम पुरुषकों उपयोग है। फिर 
ये पाँच लब्धियाँ हेतुविशेषसे समझानेके लिये भिन्‍न बतायी है, नहीं तो अनन्त बोयंलब्धिसे भी उन 
पाँचोंका समावेश हो सकता है । आत्मा सम्पूर्ण वीयंको सम्प्राप्त होनेसे इन पाँचों लब्धियोंका उपयोग 
पुद्गलद्गव्यरूपसे करे तो वेसा सामथ्यं उसमें है, तथापि कृतकझृत्य ऐसे परम पुरुषमे सम्पूर्ण वीतराग 
स्वभाव होनेते उस उपयोगका इस कारणसे सभव नही है, भर उपदेश भादिके दानरूपसे जो उस कृतकृत्य | 

<८रे 


५८ ओमद राजचमसा 
परम पुरुषकी प्रवृत्ति है, वह योगाश्नित पूव॑-बंधकी उदयमानतासे है, आत्माके स्वभावके किंचित्‌ भी 
विकृतमावसे नहीं है । 


इस प्रकार संक्षेपमें उत्तर समझें । निवृुत्तिवाला अवसर सम्प्राप्त करके अधिकाधिक मनन करनेसे 
विशेष समाधान और निर्जरः सम्प्राप्त होंगे। सोल्लास चित्तसे ज्ञानकी अनुप्रेक्षा करनेसे अनंत कमंका क्षय 





होता है। ३ शातिः शांति: दांतिः 
९१६ धमंपुर, चेन्न वदी १३, शुक्र, १९५६ 
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कृपालु मुनिवरोंकी यथाविधि विनय चाहते है । 


बलवान निवृत्तिके हेतुभूत क्षेत्रमे चातुर्मास कतंव्य है। नडियाद, वसो आदि जो सानुकूल हो वह, 
एक स्थलके बदले दो स्थलमे हो उसमें विक्षिप्तताके हेतुका सम्भव नही है । असत्समागमका योग प्राप्त 
कर यदि बटवारा करे तो उस सम्बन्धी समयानुसार जेसा योग्य छगे वेसा, उन्हें बताकर उस कारणकी 
निवृत्ति करके सत्समागमरूप स्थिति करना योग्य है । 

यहाँ स्थितिका संभव वैश्ाख सुदी २ से ५ तक है। 

समागम सम्बन्धी अनिश्चित है | परमतांलि: 





९१७ अहमदाबाद, भीमनाथ, वेशाख सुदी ६, १९५६ 
आज दशा आदि सम्बन्धी जो बताया है और बीज बोया है उसे न खोदे | वह सफल होगा । 
'चतुरांगुल है दुगस मिल है'*--यह आगे जाकर समक्षमें आयेगा । 
एक इलोक पढ़ते हुए हमे हजारों शास्त्रोंका भान होकर उसमें उपयोग घूम आता है (अर्थात्‌ 

रहस्य समझमें आ जाता है) । 





९१८ ववाणिया, वेशाख, १९५६ 
आपने कितने ही प्रश्न लिखे उन प्रइततोंका समाधान समागममें समझना विशेष उपकाररूप जानता 
है । तो भी किचित्‌ समाधानके लिये यथामति संक्षेपमे उनके उत्तर यहाँ लिखता हूँ। 


सत्पुरुषकी यथार्थ ज्ञानदद्या, सम्पक्त्वदशा, और उपशमदक्शाको तो, जो यथार्थ मुमुक्षु जीव 
सत्पुरुषके समागममें आता है वह जानता है, क्योंकि प्रत्यक्ष उन तीन दशाओका लाभ श्री सत्पुरुषके उप- 
देशसे कुछ अंशोंमें होता है | जिनके उपदेशसे तेसी दह्शाके अंग प्रगट होते हैं उनकी अपनी दश्ामे वे 
गुण कैसे उत्कृष्ट रहे होने चाहिये, उसका विचार करना सुगम है; और जिनका उपदेश एकान्त नयात्मक 
हो उनसे बेसी एक भी दा प्राप्त होनी सम्मव नहीं है यह भी प्रत्यक्ष समझमे आयेगा । सत्पुरुषकी वाणी 
सर्व नयात्मक होती है। 

अन्य प्रदनोंके उत्तर-- 

प्र०--जिनाज्ञाराधक स्वाध्याय-ध्यानसे मोक्ष है या और किसी तरह ? 

उ०--तथारूप प्रत्यक्ष सदुगुरुके योगमें अथवा किसी पूर्ष-कालके दृढ़ आराधनसे जिनाज्ञा यथार्थ 
समझमे आये, यथा प्रतीत हो, और उसकी यथार्थ आराधना की जाये तो मोक्ष होता है इसमे संदेह नहीं है । 

रकम मन जा मुुबरजयाअु आया रामाभाभाा्रन्‍्रामाा््नाएिेशा्र“ाभभ आम ््राभा्िौाणमामिाभााणााामाकक््ममघा गा << 6८२7२ उअ अप बल 


१ देखें आक २६५५ का ७ वाँ पद । 


३४ या वर्ष ६५९ 


प्र०--ज्ञानप्रज्ञासे जानी हुई स्व वस्तुका प्रत्याख्यानप्रज्ञासे जो प्रत्याख्यान करता है उसे पंडित 
कहा है। 

उ०--वह यथा है। जिस ज्ञानसे परभावके मोहका उपशम अथवा क्षय न हुआ हो, वह ज्ञान 
अज्ञान' कहने योग्य है अर्थात्‌ ज्ञानका लक्षण परभावके प्रति उदासीन होना है । 

प्र---जो एकात ज्ञान मानता है उसे भिथ्यात्वी कहा है | 

उ०--वह यथार्थ है। 

प्र ----जो एकात क्रिया मानता है उसे मिथ्यात्वी कहा है। 

उ०--वह यथाथ है । 

प्र०-मोक्ष जानेके चार कारण कहे है। तो क्या उन चारमेसे किसी एक कारणको छोड़कर मोक्ष 
प्राप्त किया जा सकता है था संयुक्त चार कारणसे ? 

उ०--ज्ञान, दर्शन चारित्र और तप ये मोक्षके चार कारण कहे हैं, वे परस्पर अविरोधरूपसे प्राप्त 
होनेपर मोक्ष होता है। 

प्र०--समकित अध्यात्मकी शैली किस तरह है? 

उ०--यथार्थ समझमे आनेपर परभावसे आत्य॑ंतिक निवृत्ति करना यह अध्यात्ममागं है। जितनी 
जितनी निवृत्ति होती है उतने उतने सम्यक अंश होते हैं । 

प्र०-- पुद्गलसे रातो रहे', इत्यादिका क्‍या अर्थ है? 

उ०--पुद्गलमे आसक्ति होना मिथ्यात्वभाव है। 

प्र ०--अतरात्मा परमात्माने ध्यावे', इत्यादिका क्या अथ॑ है ? 

उ०--अंतरात्मरूपसे यदि परमात्मस्वरूपका ध्यान करे तो परमात्मा हो जाते हैं । 

प्र०--और अभी कौनसा ध्यान रहता है ? इत्यादि । 

उ०--सदगुरुके वचनका वारंवार विचार कर, अनुप्रेक्षण कर परभावसे आत्माको असंग करना | 


प्र०--मिथ्यात्व (?) अध्यात्मकी प्रव्पणा आदि लिखकर आपने पूछा कि वह यथार्थ कहता है या 
नही ? अर्थात्‌ समकिती नाम धारणकर विषय आदिकी आकांक्षा और पुदूगलभावका सेवन करनेमें कोई 
बाधा नही समझता, और 'हमे बंध नही है'--ऐसा जो कहता है, क्या वह यथार्थ कहता है ? 

उ०--ज्ञानीके मार्गकी दृष्टिसे देखते हुए बह मात्र मिथ्यात्व ही कहता है। पुद्गलभावसे भोगे 
और ऐसा कहे कि आत्माको कम नही लगते तो वह ज्ञानीकी दृष्टिका वचन नही, वाचाज्ञानीका वचन है। 

प्र०--जैनदशंन कहता है कि पुदूगलभावके कम होनेपर आत्मध्यान फलित होगा, यह केसे ? 

उ०--वह यथा कहता है । 

प्र ०--स्वभावदष्षा क्या फल देती है ? 

3०--तथारूप सपूर्ण हो तो मोक्ष होता है । 

प्र---विभावददा क्या फल देती है ? 

उ०--जन्म, जरा, मरण आदि संसार । 

प्र०--बीतरागकी आज्ञासे पोरसीका स्वाध्याय करे तो क्या फल होता है ? 

उ०--तथारूप हो तो यावत्‌ मोक्ष होता है । 

प्र०--वीतरायकी आज्ञासे पोरसीका ध्यान करे तो क्या फल होता है ? 

उ०--तथारूप द्वो तो यावत्‌ मोक्ष होता है । 


६६० भौगर राजजंगा 


इस प्रकार आपके प्रश्नोंका संक्षेप उत्तर लिखता हूँ। लोकिकभावको छोड़कर, वाचाज्ञान छोड़- 
कर, कल्पित विधि-निषेध छोड़कर जो जीव प्रत्यक्ष ज्ञानेकी आज्ञाका आराधन कर, तथारूप उपदेक्ष 
धाकर, तथारूप आत्मार्थमे प्रवृत्ति करे तो उसका अवध्य कल्याण होता है। 
निज कल्पनासे ज्ञान, दशन, चारित्र आदिका स्वरूप चाहे जेसा समझकर अथवा निईचयनथात्मक 
बोल सीखकर जो सद्व्यवहारका लोप करनेमे प्रवृत्ति करे, उससे आत्माका कल्याण होना संभव नही है, 
अथवा कल्पित व्यवहारके दुराग्रहमें दके रहकर प्रवृत्ति करते हुए भी जीवका कल्याण होना संभव 
नहीं है । 
ज्यां ज्यां जें जे योग्य छे, तहां समजबुं तेह । 
त्यां सयां से ते आचरे, आत्सार्थो जन एह ७ 
--आत्मसिद्धिशास्त्र' 
एकांत क्रियाजडतामे अथवा एकांत शुष्कज्ञानसे जीबका कल्याण नहीं होता । 





९१९, वबाणिया, वेशाख वदी ८, मगरू, १९५६ 
कक 
प्रमत्त-प्रमत्त ऐसे वतंमान जीव हैं, और परम पुरुषोंने अप्रमत्तमे सहज आत्मशुद्धि कही है, इसलिये 
उस विरोधके शांत होनेके लिये परम पुरुषका समागम, चरणका योग हो परम हितकारी है। * शातिः 
९२० बवाणिया, वेशाख वदी ८, मंगल, १९५६४ 
35 
भाई छगनलालका ओर आपका लिखा हुआ यों दो पत्र मिल्ले । वीरमगामको अपेक्षा यहाँ पहले 
स्वास्थ्य कुछ ढीला रद्दा था। अब कुछ भी ठोक हुआ होगा ऐसा मालूम होता है । 5» परमशातिः 








९२१ ववाणिया, वेशाख वदी ९, बुध, १९५६ 
ढक 


'मोक्षमाला' में धाब्दांतर अथवा प्रसंगविशेषमे कोई वाक्यांत्रर करनेकी वृत्ति हो तो करें। 
उपोद्घात आदि लिखनेकी वुत्ति हो तो लिखें। जोवनचरित्रकी वुत्ति उपशात करें | 

उपोद्घातसे वाचकको, श्रोताको अल्प अल्प मतातरकी वृत्ति विस्मृत होकर ज्ञानी परुरुषोंके 
आत्मस्वभावरूप परम धर्मका विचार करनेकी स्फुरणा हो, ऐसा रक्ष्य सामान्यत रखें। यह सहज 





सूचना है| शातिः 
९२२ ववाणिया, बेशाख बदी ९, बुध, १९५६ 

साणंदसे मुनिश्वीने श्री अम्बालालके प्रति लिखवाया हुआ पत्र स्तंभतीयंसे आज यहाँ मिला ! 
3७ परभशातिः 


नडियाद और वसो-कषेत्रकें चातुर्मासमें तीन तोन सुनियोंकी स्थिति हो तो भी श्रेयस्कर ही है। 
४ परमशांतिः 





शै३ वां ध्य ६६१ 


९२३ ववाणिया, वेशाख वदी ९, बुध, १५५६ 
35 
आज पत्र प्राप्त हुआ । 
साथके पत्र का उत्तर--पत्रानुसार क्षेत्रमे आज गया है। शरीरप्रकृति उदयानुसार सहज स्वस्थ 


हुई है । 





९२४ ववाणिया, वेशाख वदी १३, शनि, १५५६ 
ढ्$ 

आये मुनिवरोंके चरणकमलमे यथाविधि नमस्कार प्राप्त हो। वेशाख वदी ७ सोमवारका लिखा 
पन्न प्राप्त हुआ । 

नडियाद, नरोडा और वसो तथा उनके सिवाय अन्य कोई क्षेत्र जो निवृत्तिके अनुकूल तथा 
अ।हारादि सम्बन्धी विशेष सकोचवाला न हो वेसे क्षेत्रमे तीन तीन मुनियोंके चातुर्मास करनेमे श्रेय ही है। 

इस वर्ष जहाँ उन वेषधारियोंकी स्थिति हो उस क्षेत्रमे चातुर्मास करना योग्य नही है। नरोडामें 
आर्याओंका चातुर्मास उन लछोगोंके पक्षका हो तो वह होनेपर भी आपको वहाँ वातुर्मास करना अनुकूल 
लगता हो तो भी बाघा नही है; परन्तु वेषधारीके समीपके क्षेत्रमे भी अभी यथासंभव चातुर्मास न हो 
तो अच्छा । 

ऐसा कोई योग्य क्षेत्र दीखता हो कि जहाँ छहो मुनियोका चातुर्मास रहते हुए माहार आदिका 
संकोच विदोष न हो सके तो उस क्षेत्रमें छहों मुनियोंकों चातुर्मास करनेमे बाधा नहीं है, परंतु जहाँ तक 
बने वहाँ तक तीन तीन मुनियोका धातुर्मास करना योग्य है । 

जहाँ अनेक विरोधी गृहवासी जन या उन लोगोंको रागदुष्टिवाले हों अथवा जहाँ आह्ाारादिका, 
जनसमूहका सकोचभाव रहता हो वहाँ चातुर्मास योग्य नहीं है। बाकी सब क्षेत्रोमे श्रेयस्कर ही है । 

आत्मार्थीकों विक्षेपका हेतु क्या हो ? उसे सब समान ही हैं। आत्मतासे विचरनेवाले आय॑ पुरुषों 
को धन्य है ! >> शांति. 





९२५ ववाणिया, वेशाख वदी ३०, सोम, १९५६ 
2० 
आय॑ मुनिवरोंके लिये अविक्षेपता संभव है । विनयभक्ति यह मुमुक्षुओंका धर्म है। 
अनादिसे चपल ऐसे मनको स्थिर करें। प्रथम अत्यंततासे विरोध करे इसमे कुछ आदचर्य 
नही है। क्रमश उस मनका महात्माओंने स्थिर किया है, शात किया है, क्षीण किया है, यह सचमुच 
आइचयेका रक है | 





९२६ ववाणिया, वैशाख वदी ३०, सोम, १९०५६ 
ढक 
मुनियोंके लिये अविक्षेपता ही संभव है। मुमुक्षुओके लिये विनय कतंव्य है । 
'क्षायोपशमिक असख्य, क्षायिक एक अनन्य ।' (अध्यात्म गीता) 
मनन और बनिदिध्यासन करनेसे, इस वाक्यसे जो परमार्थ अंतरात्मवृत्तिमें प्रतिभासित हो उसे 
ययाशक्ति लिखना योग्य है। शांति: 





६६२ झीमव्‌ राज॑च॑त्द 


९२७ ववाणिया, वैशाख वदी ३०, १९५६ 

पत्र प्राप्स हुआ ! 

यथा देखे तो शरीर ही वेदनाकी मूर्ति है। समय-समयपर जीव उस द्वारा वेदनाका ही अनुभव 
करता है| क्वचित्‌ साता और प्राय: असाताका हो वेदन करता है। मानसिक असाताकी मुख्यता होनेपर 
भी वह सूक्ष्म सम्यग्दृष्टिभानको मालूम होती है। शारीरिक असाताकी मुख्यता स्थल दृष्टिमानकों भी 
मालूम होती है। जो वेदना पूवंकालमे सुदृढ बंधसे जीवने बाँधी है, बह वेदना उदय संप्राप्त होनेपर इब्, 
चंद्र, नागेन्द्र या जिनेन्द्र भी उसे रोकनेको समर्थ नही है। उसके उदयका जीवको वेदत करना ही चाहिये । 
अज्ञानदृष्टि जीव खेदसे वेदन करें तो भी कुछ वह बेदना कम नही होतो या चली नही जाती | सत्यदृष्टि- 
मान जीव शातभावसे बेदन करें तो उससे वह वेदना बढ नहीं जाती, परंतु नवीन बंधका हेतु नही होती । 
पूवकी बलवान निजंरा होती है। आत्मार्थीको यही कतंव्य है । 

“में शरीर नही हूँ, परंतु उससे भिन्‍न ऐसा ज्ञायक आत्मा हूँ, और नित्य शाश्वत हूँ। यह बेदना 
मात्र पूर्व क्मकी है, परंतु मेरे स्वरूपका नाश करनेको वह समथं नही है; इसलिये मुझे खेद कतंव्य ही नही 
है” इस तरह आत्मार्थीका अनुमप्रेक्षण होता है । 





९२८ ववाणिया, ज्येष्ठ सुदी ११, १९५६ 
आय॑ त्रिभोवनके अल्प समयमे शातवृत्तिसे देहोत्सगं करनेकी खबर सुनी | सुशील मुमुक्षुने अन्य 

स्थान ग्रहण किया । 
जीवके विविध प्रकारके मुख्य स्थान हैं। देवलोकमे इद्र तथा सामान्य त्रायस्त्रिंशदादिकके स्थान 
है। मनुष्यलोकमे चक्रवर्ती, वासुदेव, बलदेव तथा माडलिक आदिके स्थान है। तिय॑चमे भी कही दृष्ट 
भोगभूमि आदि स्थान है। उन सब स्थानोंको जीव छोड़ेगा, यह निःसदेह है। जाति, ग्रोत्री और बंधु 
आदि इन सबका अज्याश्वत अनित्य ऐसा यह वास हैं । शांतिः 





९२९ ववाणिया, ज्येष्ठ सुदी १३, सोम, १९५६ 
ठ् 
परम कृपालु मुनिवरोकों रोमाचित भक्तिसे नमस्कार हो | 
पन्र प्राप्त हुआ। 
चातुर्मास संबंधी मुनियोको कहाँसे विकल्प हो ? 
निम्रनंथ क्षेत्रको किस सिरेसे बाँघें ? इस सिरेका सबंध नही है । 
निम्नैथ महात्माओंके ददंन ओर समागम मुक्तिकी सम्यक प्रतीति कराते हैं । 


तथारूप महात्माके एक आये वचनका सम्यक प्रकारसे अवधारण होनेसे यावत्‌ मोक्ष होता है ऐसा 
श्रीमान्‌ तीथँकरने कहा है, वह यथार्थ है। इस जीवमे तथारूप योग्यता चाहिये । 
परम कृपालु मुनिवरोंको फिर नमस्कार करते हैं । शांतिः 





९३० ववाणिया, ज्येष्ठ सुदो १३, सोम, १९५६ 
| 


पत्र और 'समयसार' की प्रति संप्राप्त हुई। 


३३ वां वर्ष धरे 


कृदक्‌दाचायक्ृत 'समयसार' ग्रन्थ भिन्‍न है | यह ग्रन्थकर्ता अलग है, और ग्रन्थका विषय भो अलग 
है। ग्रन्थ उत्तम है। 


आय॑ त्रिभोवनके देहोत्स्ग करनेकी खबर आपको मिली जिससे खेद हुआ, यह यथा है। ऐसे 
कालमे आयें त्रिभोवन जैसे मुमुक्षु विरल है । दिन प्रति दिन शातावस्थासे उसका आत्मा स्वरूपलक्षित 
होता जाता था। कमंतत्त्वका सृक्ष्मतासे विचार कर, निदिष्यासन कर आत्माकों तदनुयायी परिणतिका 
निरोध हो यह उसका मुख्य लक्ष्य था | विशेष आयु होती तो वह मुमुक्षु चारित्रमोहको क्षीण करनेके लिये 
अबवध्य प्रवृत्ति करता । शांति: शातिः शांति: 





९३१ बवाणिया, जेठ वदी ९, गुरु, १९५६ 
शुभोपमालायक मेहता चन्रभुज बेचर, 
मोरबी । 
आज आपका एक पत्र डाकमे मिला | 


पृज्यश्रीकी यहाँ आनेके लिये कहें । उन्हे अपना वजन बढाना अपने हाथमें है। अन्न, वस्त्र या 
मनकी कुछ तंगी नही है। केवल उनके समझनेमे अतर हुआ है इसलिये य॑ ही रोष करते हैं, इससे उलटा 
उनका वजन घटता है परंतु बढता नही है। उनका वजन बढे और वे अपने आत्माको शांत रखकर कुछ 
भी उपाधिमे न पडते हुए इस देह-प्राप्तिकों साथैक करें इतनी ही हमारी विनती है। उन्हे दोनो व्यसन 
बशमे रखने चाहिये | व्यसन बढानेसे बढते है और नियममे रखनेसे नियममे रहते है। उन्होने थोड़े समयमे 
व्यसनको तीन गुना कर डाला है, तो उसके लिये उन्हे उलाहना देनेका हेतु इतना ही है कि इससे उनकी 
कायाको बहुत नुकसान होता है, तथा मन परवश होता जाता है, जिससे इस लोक और परलोकका 
कल्याण चूक जाता है। उमरके अनुसार मनुष्यक्री प्रकृति न हो तो मनुष्यका वजन नही पड़ता और वजन 
रहित मनुष्य इस जगतमे निकम्मा है। इसलिये उनका वजन रहे इस तरह वतन करनेके लिये हमारा 
अनुरोध है। सहज बातमे बीचमे आनेसे वजन नही रहता पर घटता है। यह ध्यान रखना चाहिये | अब 
तो थोड़ा समय रहा है तो जैसे वजन बढ़े वैसे वर्तन करना चाहिये । 


हमे सप्राप्त हुई मनुष्यदेह भगवानकों भक्ति और अच्छे काममे गुजारनी चाहिये । 








पृज्यश्रीको आज रातकी ट्रेनमे भेजें | 
ण्श्र बवाणिया, ज्येष्ठ बदी १०, १९५६ 
ड5 
पत्र प्राप्त हुए । शरीर-प्रकृति स्वस्थास्वस्थ रहती है, विक्षेप कतंव्य नही है । 
है आय॑ ! अंतमु ख होनेका अभ्यास करें | शांति 
९३३ 
35 समः 


अपूर्व शांति और समाधि अचलतासे रहती है। कुभक, रेचक, पाँचों वायु सर्वोत्तम गतिको आरोग्य- 
बलसहित देती है | 





श्द४ श्रीमर्‌ शजबरद्र 
ण्श्द ववाणिया, ज्येष्ठ बदी ३०, बरुण, १९५६ 


5 
परम पुरुषको अभिमत ऐसे अम्यंतर और ब्राह्म दोनों संयमको 
उल्लासित भक्तिसे नमस्कार 

'मोक्षमाला' के विषयमें आप यथासुख प्रवृत्ति करें । 

मनुष्यदेह, आर्यता, ज्ञानीके वचनोंका श्रवण, उनमे आस्तिकता, संयम, उसके प्रति वीय॑ प्रवृत्ति, 
प्रतिकूल ग्रोगोंमें भी स्थिति, अंतपर्यत संपूर्ण मार्गरूप समुद्रको तर जाना--ये उत्तरोत्तर दुलंभ और 
अत्यंत कठिन हैं, यह निःसंदेह है । 

दरीर-स्थिति क्वचित्‌ ठीक देखनेमें आती है, क्वचित्‌ उससे विपरीत देखनेमे आती है। अभी कुछ 
असाताकी मुख्यता देखनेमें आतो है । 85 शांति: 





९३५ यवाणिया, ज्येष्ठ वदी २०, बुध, १९५६ 
85 
चक्रवर्तीकी समस्त संपत्तिकी अपेक्षा भी जिसका एक समय मात्र भी विशेष मूल्यवान है ऐसी यह 
मनुष्यदेह और परभार्थके अनुकूल योग प्राप्त होनेपर भी, यदि जन्म-मरणसे रहित परमपदका ध्यान न 
रहा तो इस मनुष्य-देहमें अधिष्ठित आत्माको अनंतबार धिक्कार हो ! 
जिन्होने प्रमादको जीता उन्होने परमपदको जीत लिया । 
पत्र प्राप्त हुआ । 
शरीर-स्थिति अमुक दिन स्वस्थ रहती है और अमुक दिन अस्वस्थ रहती है। योग्य स्वस्थताकी 
ओर अभी वह गमन नही करती, तथापि अविक्षेपता कतंव्य है । 
शरीर स्थितिकी अनुकूलता-प्रतिकूलताके अधीन उपयोग कर्तव्य नही है। शांतिः 


९३६ ववाणिया, ज्येष्ठ वदी ३०, १५५६ 
जिससे चितित प्राप्त हो उस मणिको चितामणि कहा है; यही यह मनुष्यदेह है कि जिस देहमे, 
योगमे स्व दुःखका आत्यतिक क्षय करनेका निकचय किया तो अवश्य सफल होता है । 
जिसका माहात्म्य अचित्य है, ऐसा सत्संगरूपी कल्पवृक्ष प्राप्त होनेपर जीव दरिद्र रहे, ऐसा हो 
तो इस जगतमें वह ग्यारहवाँ आइचयं हो है । 





९३७ ववाणिया, आषाढ सुदी १, गुरु, १९५६ 
35 
परम कृपालु मुनिवरोंको नमस्कार प्राप्त हो | 
नडियादसे लिखवाया पत्र आज यहां प्राप्त हुआ ) 
जहां द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव आदिकी अनुकूलता दिखायी देती हो वहाँ चातुर्मास करनेमें आय॑ 
पुरुषोंको विक्षेप नहीं होता । दूसरे क्षेत्रकी अपेक्षा बोरसद अनुकूल प्रतीत हो तो वहाँ चातुर्मासकी स्थिति 
कतंय्य है । 
दो बार उपदेश और एक बार आहार ग्रहण तथा निद्रा-समयके सिवाय बाकीकां अवकाश मुख्यतः 
आत्मविचारमे, 'पद्मतंदी' आदि शास्त्रावकोकनमें और आत्मध्यानमें व्यतीत करना योग्य है। कोई बहन 


३३ वाँ वर्ष ६६५ 


या भाई कभी कुछ प्रश्न आदि करे, तो उसका योग्य समाधान करना, कि जिससे उसका आत्मा गांत 
हो । अशुद्ध क्रियाके निषेधक वचन उपदेशरूपसे न कहते हुए, शुद्ध क्रियामे जेसे लोगोंकी रुचि बढ़े वेसे 
क्रिया कराते जायें। 

उदाहरणके लिये, जेसे कोई एक मनुष्य अपनी रूढिके अनुसार सामायिक ब्रत करता है, तो उसका 
निषेध न करते हुए, जिस तरह उसका वह समय उपदेशके श्रवणमे या सत्शास्त्रके अंध्ययनमे 
अथवा कायोत्सगंमे बीते, उस तरह उसे उपदेश करे। उसके हृदयमें भी सामायिक ब्रत आदिके निषेघका 
किचित्मात्र आभास भो न हो ऐसी गभीरतासे शुद्ध क्रियाकी प्रेरणा दे। स्पष्ट प्रेरणा करते हुए भी वह 
क्रियासे रहित होकर उन्मत्त हो जाता है, अथवा “आपकी यह क्रिया ठीक नही है' इतना कहनेसे भी, आप- 
को दोष देकर वह क्रिया छोड़ देता है ऐसा प्रमत्त जोवोका स्वभाव है; और लोगोंकी दृष्टिमे ऐसा आयेगा 
कि आपने ही क्रियाका निषेध किया है। इसर्घलये मतभेदसे दूर रहकर, मध्यस्थवत्‌ रहकर, स्वात्माका 
हित करते हुए, ज्यो ज्यों परात्माका हित हो त्यों त्यो प्रवृत्ति करना, और ज्ञानीके मार्गका, ज्ञान-क्रियाका 
समन्वय स्थापित करना, यही निजेराका सुंदर मार्ग है। 


स्वात्महितमे प्रमाद न हो और दूसरेको अविक्षेपतासे आस्तिक्‍्यवृत्ति हो, वैसा उन्हें श्रवण हो, 
क्रियाकी वृद्धि हो, फिर भी कल्पित भेद न बढ़े और स्व-पर आत्माको झ्षांति हो ऐसी प्रवृत्ति करनेमे 
उल्लसित वृत्ति रखिये । जेसे सत्शास्त्रके प्रति रुचि बढ़े वेसे कीजिये । 


यह पत्र परम कृपालु श्री लल्लुजी मुनिकी सेवामे प्राप्त हो । 3» शांति: 





९३८ ववाणिया, आषाढ सुदी १, १०५६, 
"ते साटे ऊभा कर जोड़ो, जितवर आग कहोए रे । 
समयचरण सेवा शुद्ध वेजो, जेस आानंदघन लहीए रे ४! 
--श्रीमान आनंदघनजी 
पत्र प्राप्त हुए। शरीरस्थिति स्वस्थास्वस्थ रहती है; अर्थात्‌ क्वचित्‌ ठीक, क्वचित्‌ असातामुख्य 
रहती है। मुमुक्षुभाइयोंको, वह भी लछोक विरुद्ध त हो इस ढगसे तीथंयात्राके लिये जानेमें आज्ञाका 
अतिक्रम नहीं है । 55 शातिः 


९३९ मोरबी, आषाढ वदी ९, शुक्र, १९५६ 
3» नमः 
सम्यक्‌ प्रकारसे वेदना सहन करनेरूप परम धर्म परम पुरुषोंने कहा है । 
तोक्ष्ण वेदनाका अनुभव करते हुए स्वरूपश्र॑शवृत्ति न हो यही शुद्ध चारित्रका मार्ग है। 
उपशम ही जिस ज्ञानका मूल है, उस ज्ञानमें तीक्ष्ण बेदना परम निर्जरा रूप भासने योग्य है । 
5 शांति: 








९४० मोरबी, आषाढ वदी ९, शुक्र, १९५६ 
हक 
परमकृपानिधि मुनिवरोंके चरणकमलमें विनय भक्तिसे नमस्कार प्राप्त हो । 
पत्र प्राप्त हुए । 
१. भावाथं के लिये देखें मजाक ७४४ 4 
दड 
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६६६ ओभव्‌ राजजसा 


शरीरमें असाता मुख्यतः उदयमान है । तो भी अभी स्थिति सुधारपर सालूम होती है। 

आषाढ पूर्णिमापयँतके चातुर्मास संबंधी आपश्रीके प्रति जो कुछ अपराध हुआ हो उसके लिये 
नम्जतासे क्षमा माँगता हूँ । 

गच्छवासीको भी इस बषं क्षमापत्र लिखनेमें प्रतिकूलता नही लगती । 

पश्चन॑दी, गोम्मटसार, आत्मानुशासन, समयसारमूल इत्यादि परम शात श्रुतका अध्ययन होता होगा । 

आत्माका शुद्ध स्वरूप याद करते हैं। 5 शांतिः 





९४१ मोरबी, श्रावण वदी ४, मंगल, १९५६ 
35 | 
संस्कृत-अभ्यासके योगके विषयमे लिखा, परंतु जब तक आत्मा सुदृढ प्रतिज्ञासे वतन न करे तब 
तक आज्ञा करना भयंकर है । 
जिन नियमोंमें अतिचार आदि प्राप्त हुए हों, उनका ययाविधि कृपालु मुनियोंसे प्रायश्चित्त ग्रहण 
करके आत्मशुद्धता करना योग्य है, नही तो भयंकर तीव्र बंधका हेतु है। नियममें स्वेच्छाचारसे प्रवतन 
करनेकी अपेक्षा मरण श्रेयस्कर है, ऐसी महापुरुषोंकी आज्ञाका कुछ विचार नहीं रखा, ऐसा प्रमाद 
आत्माके लिये भयंकर क्‍यों न हो ? 


मुमुक्षु उमेद आदिको यथायोग्य । 





९डर मोरबी, श्रावण वदी ५, बुध, १९५६ 
35 


यदि कदाचित्‌ निवृत्तिमुख्य स्थछकी स्थितिके उदयका अंतराय प्राप्त हुआ हो तो है आये ! आप 
श्रावण वदी ११ से भाद्रपद सुदी पूणिमापर्यत सदा सविनय ऐसी परम निवृत्तिका इस तरह सेवन कीजिये 
कि समागमवासी मुमुक्षुओंके लिये आप विशेष उपकारक हो जायें ओर वे सब निवृत्तिभूत सदुनियमोंका 
सेवन करते हुए सत्शास्त्रके अध्ययन आदिमे एकाग्र हों, यथाशक्ति व्रत, नियम और गुणको ग्रहण करें। 

शरीरस्थितिमे सबलू असाताके उदयमे यदि निवृत्तिमुख्य स्थलका अंतराय मालूम होगा तो यहाँसे 
आपके अध्ययन, मनन आदिके लिये प्रायः 'योगणास्त्र' पुस्तक भेजेंगे, जिसके चार प्रकाश दूसरे मुमुक्षु- 
भाइयोंको भी श्रवण करानेसे परम लाभका संभव है । 


हे आय॑ ! अल्पायुषी दुषमकालमे प्रमाद कतंव्य नही है, तथापि आराधक जीवोका तद्गत सुदृढ़ 
उपयोग रहता है । 





आत्मबलाधीनतासे पत्र लिखा गया है। 83% शाति: 
९४३ मोरबी, श्रावण वदी ७, शुक्र, १९०५६ 
हि ५ 
जिनाय तस 


परम निवृत्तिका निरंतर सेवन करना यही ज्ञानीकी प्रधान आज्ञा है; तथारूप योगमें असमर्थता 
हो तो निवृत्तिका सदा सेवन करना, अथवा स्वात्मवीर्यका गोपन किये बिना हो सके उतना निवृत्तिका 
सेवन करने योग्य अवसर प्राप्त कर आत्माको अश्रमत्त करना, ऐसी आज्ञा है। 


शै३ वाँ वे « ६६७ 


का अष्टमी, चतुर्दशों आदि परव॑तिथियोंमें ऐसे आशयसे सुनिर्यामत वतंनसे प्रवृत्ति करनेके लिये आज्ञा 
| 

काविठा आदि जिस स्थरूमे उस स्थितिसि आपको और समागमवासी भाइयो और बहनोंको धम्म- 
सुदृढता संप्राप्त हो, वहाँ श्रावण वदी ११ से भाद्गरपद पूणिमा पर्यत स्थिति करना योग्य है। आपको और 
दूसरे समागमवा।सयोंको ज्ञानीके मार्गकी प्रतीतिमे निःसंशयता प्राप्त हो, उत्तम गुण, ब्रत, नियम, शीरू 
और देवगुरुधर्मकी भक्तिमे वीय॑ं परम उल्लासपू्बंक प्रवृत्ति करे, ऐसी सुदृढता करना योग्य है, और यही 
परम मंगलकारी है। 

जहाँ स्थिति करें वहाँ, उन सब समागमवासियोंको ज्ञानीके मार्गको प्रतीति सुदु़ हो और बे 





अप्रमततासे सुशीलकी वृद्धि करें, ऐसा आप अपना वतन रखे । 35 शांति: 
९४४ मोरबी, श्रावण वदी १०, १९५६ 
8 


भाई कीलाभाई तथा त्रिभोवन आदि मुमुल्षु, स्तंभती्थं । 

आज “'योगशास्त्र' ग्रन्थ डाकमे भेजा गया है। 

श्री अंबालालको स्थिति स्तभतीथंमे ही होनेका योग बने तो वेसे, नहीं तो आप और कीछाभाई 
आदि मुमुक्षुओके अध्ययन और श्रवण-मननके लिये श्रावण वदी ११ से भाद्रपद पूर्णिमा पर्य॑त सुब्रत, नियम, 
ओर निवृत्तिपरायणताके हेतुसे इस ग्रन्थका उपयोग कर्तव्य है । 

प्रमत्तभावने इस जीवका बुरा करनेमे कोई न्यूनता नहीं रखी, तथापि इस जीवको निज हितका 
ध्यान नही है, यही अतिशय खेदकारक है । 

है आय॑ | अभी उस प्रमत्तभावको उल्लासित वीर्यसे शिथिल करके, सुशीलसहित सत्श्रुतका अध्ययन 
करके निवृत्तिपूवंक आत्मभावका पोषण करें । 

अभी नित्यप्रति पत्रसे निवत्ति-परायणता लिखनी योग्य है। अंबालालको पत्र प्राप्त हुआ होगा । 

यहाँ स्थितिमें परिवर्तन होगा और अंबालालकों विदित करना योग्य होगा तो कल तक हो सकता 
है । यथासंभव तारसे खबर दी जायेगी। 





९४५ मोरबी, श्रावण वदी १०, १९५६ 
श्री पर्युषण-आराधना 
एकात योग्य स्थलमे, प्रभातमे--(१) देवगुरुकी उत्कृष्ट भक्तिवृत्तिसे अंतरात्मध्यानपूर्वक दो धड़ीसे 
चार घड़ी तक उपशांत ब्रत । (२) श्रुत पद्मनंदी' आदिका अध्ययन श्रवण । 
मध्याक्ममें--(१) चार घड़ी उपश्ांत ब्रत । (२) श्रुत 'कमंग्रन्थ/ का अध्ययन, श्रवण; सुदृष्टि- 
तरंगिणी' आदिका थोड़ा अध्ययन । 
सा्कालमें--( १) क्षमापनाका पाठ । (२) दो घड़ी उपशांत ब्रत । (३) कमंविषयकी ज्ञानचर्चा। 
सर्व प्रकारके रातिभोजनका स्वेथा त्याग । हो सके तो भाद्वपद पूणिमा तक एक बार आहारग्रहण । 
पंचसीक॑ दिन घी, दूध, तेल ओर दहीका भी त्याग । उपशांत ब्रतमे विशेष कालनिर्गमनन। हो सके तो 
उपवास करना । हरी वनस्पतिका स्वंथा त्याग । आठों दिन ब्रह्मचयंका पालन | हो सके तो भाद्रपद 
पूनम तक | शमस 
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३४ वाँ वर्ष 


९४७. वढ़वाण केम्प, कार्तिक सुदी ५, रवि, १९५७ 
5 

बतंमान दु.बमकाल है। मनुष्योंके मन भी दु षम ही देखनेमे आते हैं । बहुत करके परमार्थंसे शुष्क 

अतःकरणवाले प्रमाथथंका दिखाव करके स्वेच्छासे चलते है । 
ऐसे समयमे किसका सग करना, किसके साथ कितना सम्बन्ध रखना, किसके साथ कितना बोलना, 
और किसके साथ अपने कितने काये-व्यवहारका स्वरूप विदित किया जा सके; ये सब ध्यानमे रखनेका 
समय है ! नही तो सद्वृत्तिमान जीवको ये सब कारण हानिकर्त्ता होते है। इसका आभास तो आपको 
भी अब ध्यानमे आता होगा । शांति: 





९४८ बम्बई, शिव, भगसिर वदी ८, १९०५७ 
मदनरेखाका अधिकार, 'उत्तराध्ययन'के नौवें अध्ययनमे नमिराज ऋषिका चरित्र दिया है, उसकी 
टीकामे है। ऋषिभद्र पुत्रका अधिकार 'भगवतोसूत्रके ” “'शतकके उद्देशमे आया है। ये दोनों 
अधिकार अथवा दूसरे वेसे बहुतसे अधिकार आत्मोपकारी पुरुषके प्रति वन्दन आदि भक्तिका निरूपण 
करते है । परन्तु जनमडलके कल्याणका विचार करते हुए वेसे विषयकी चर्चा करनेसे आपको दूर रहना 
योग्य है। अवसर भी वेसा ही है। इसलिये आप इन अधिकार आदिकी चर्चा करनेमे एकदम शांत रहें । 
परन्तु दूसरी तरहसे, उन लोगोंकी आपके प्रति उत्तम मनोभाववत्ति किंवा भावना हो ऐसा आप वतन 
करे, कि जिससे पूर्वापर बहुतसे जीवोके हितका ही हेतु हो। 
जहाँ परमाथ के जिज्ञासु पुरुषोंका मंडल हो वहाँ शास्त्रप्रमाण आदिकी चर्चा करना योग्य है; नहीं 
तो बहुत करके उससे श्रेय नही होता । यह मात्र छोटा परिषह है। योग्य उपायसे प्रवृत्ति करें, परन्तु 
उद्देगवाला चित्त न रखें। 





९४९ तिथ्यल-वलसाडड, पौष वदी १०, मंगल, १९५७ 


उ# 
भाई मनसुखकी पत्नीके स्वगंवास होनेका समाचार जानकर आपने दिलासाभरित पत्र लिखा, 
बह मिशन 5 ० 2 सम कद ४ पट न नमन नमन मिला । 


222 7,080 ह कि नव मल. जआ 5022 ०:57 लि छल 


१. बातक ११, उद्देश १२ । 


६७० झी सद्‌ राजचंस्त 


परिचर्याका प्रसंग लिखते हुए आपने जो वचन लिखे हैं वे यथार्थ हैं। शुद्ध अंतःकरणपर असर 
होनेसे निकले हुए वचन हैं । 

लोकसंज्ञा जिसकी जिन्दगीका लक्ष्यबिदु है वह जिंदगी चाहे जेसी श्रीमंतता, सत्ता या कुटुब परिवार 
आदिके योगवाली हो तो भी वह दुःखका ही हेतु है। आत्मशाति जिस जिदगीका लक्ष्यबिदु है वह जिंदगी 
चाहे तो एकाकी, निर्धन और निवंस्त्र हो तो भी परम समाधिका स्थान है | 





९५०. बढवाण केम्प, फागुन सुदी ६, दनि, १९५७ 


3.० 

क्ृपालु मुनिवरोंकोी सविनय नमस्कार हो | 

पन्न प्राप्त हुआ । 

जो अधिकारी संसारसे विराम पाकर मुनिश्रीके चरणकमलके योगमें विचरना चाहता है, उस 
अधिकारीको दीक्षा देनेमे मुनिश्वीको दूसरा प्रतिबधका कोई हेतु नहीं है। उस अधिकारीको अपने बुजुर्गोका 
संतोष सम्पादन कर आज्ञा लेना योग्य है, जिससे मुनिश्नीके चरणकमलमे दीक्षित होनेमे दूसरा 
विक्षेप न रहे । 

इसे अथवा किसी दूसरे अधिका रीको संसारसे उपरामवृत्ति हुई हो और वह आत्मार्थ-साधक है ऐसा 
प्रतीत होता हो तो उसे दीक्षा देनेमे मुनिवर अधिकारो हैं। मात्र त्याग लेनेवाले और त्याग देनेवालेके श्रेयका 
मार्ग वृद्धिमान रहे, ऐसी दृष्टिसे वह प्रवृत्ति होनी चाहिये । 

शरीर-स्थिति उदयानुसार है। बहुत करके आज राजकोट की ओरे प्रस्थान होगा। प्रवचनसार 
ग्रन्थ लिखा जा रहा है, वह यथावसर मुनिवरोको प्राप्त होना सम्भव है। राजकोटमें कुछ दिन स्थितिका 
सम्भव है । 5 शांति: 

९५१ राजकोट, फागुन वदी ३, शुक्र, १९५७ 

अति त्थरासे प्रवास पूरा करना था । वहाँ बीचमे सहराका रेगिस्तान सम्प्राप्त हुआ । 

सिरपर बहुत बोझ रहा था उसे आत्मवीयंसे जिस तरह अल्पकालमे बेदन कर लिया जाये उस 
तरह योजना करते हुए पेरोंने निकाचित उदयमान थकान ग्रहण की । 

जो स्वरूप है वह अन्यथा नही होता, यही अदभुत आदइचयं है | अव्याबाध स्थिरता है। 

शरीर-स्थिति उदयानुसार मुख्यतः कुछ असाताका वेदन कर साताके प्रति । & शांति: 








९५२ राजकोट, फागुन वदी १३, सोम, १९५७ 
& शरीरसम्बन्धी दूसरी बार आज अप्राकृत क्रम शुरू हुआ | 
ज्ञानियोका सनातन सन्म्रा्ग जयवन्त रहे । 





ण्ष्रे राजकोट, चेन्र सुदी २, शुक्र, १९५७ 

ढक 

अनंत शांतमूलि चन्द्रप्रभस्वामीकों नमो नमः । 
बेदनीयको तथारूप उदयमानतासे वेदन करनेप्रें हथें-दोक क्‍या ? ३5 द्ांविं: 





३४ वाँ वर्ष ६७१ 
९५४ राजकोट, चेत्र सुदी ९, १९५७ 


ह& 
श्री जिन परसात्मने नमः 

(१) इच्छे छे जे जोगी जन, अनंत सुखस्वरूपष 
भूव्द शुद्ध ते आत्मपद, सयोगी जिनस्वरूप ॥१॥ 
आत्मस्थभाव अग्य ते, अवलंबन आधार। 
जिनपदथी वर्शावियो, तेह स्वरूप प्रकार ॥२९॥ 
जिनपद निजपद एकता, भेदभाव नहि कांई । 
लक्ष थवाने तेहनो, कह्यां शास्त्र सुखदाई॥३॥ 
जिन प्रवचन दुर्गम्यता, याके अति मतिमान। 
अवलंबन श्री सदगुरु, सुगम अने सुखलाण ७४७ 
उपरसता जिनचरणनोी, अतिजश्ञय भक्तिसहित + 
मुनिजन संगति रति अति, संयम योग घटित ॥५॥ 
गुणप्रमोद अतिशय रहे, रहे अन्तमुख योग । 
प्राप्ति श्री सदुगुरु बडे, जिन दर्शन अनुयोग ॥६॥ 
प्रवचन समुद्र बिदुसां, ऊछटी' आबे एस। 
पूर्व चोदनी लब्धिनु, उदाहरण पण तेम॥»॥ 
विषय विकार सहित जे, रह्मा लतिना योग। 
परिणामतोी विधमता, लेने योग जयोग ध८७ 
मंद विषय ने सरव्यता, सह आजा सुविचार। 
करुणा कोसव्ठतादि गुण, प्रथम भूमिका धार 0९ 





#(१) भावार्थ--योगीजन जिस अनत सुखकी इच्छा करते हैं वह मूल शुद्ध आत्मस्वरूप सयोगी जिनस्वरूप 
है ।।१॥ वह आत्मस्वभाव अरूपी होनेसे समझना मुश्किल है इसलिये देहघारी जिनभगवानके अबलंबनके आधारसे 
उसे समझाया है ॥२॥। मूल स्वरूपकी दृष्टिसे जिनस्वरूप ओर निजस्वरूप एक हैं--इनमे कोई भेदभाव नही है। 
इसका लक्ष्य होनेके लिये धुखदायी शास्त्र रचे गये है ॥३॥ जिनप्रवचन दुर्गम्य है, अति मतिमान पंडित भी उसका 
मर्म पानेमे थक जाते हैं। वह श्री सद्‌गुरुके अवलबनसे सुगम एवं सुखनिधि सिद्ध होता है ॥४॥ यदि जिनचरणकी 
अठिषय भक्तिसहित उपासना हो; मुनिजनोकी सगतिम अति रति हो; मन वचनकायाकी श्षक्तिक अनुसार संयम हो; 
गुणोंके प्रति अतिदय प्रमोदभावता रहे; और सन, वचन एवं कायाका योग अस्तर्मुख रहे, तो श्री सद्गुरुकी क्रपासे 
चार अनुयोग गर्ित जिनसिद्धातका रहस्य प्राप्त होता है ॥५-६॥ समृद्रके एक बिंदुर्में समुद्रके क्षार आदि समस्त गृण 
आ जाते हैं उसी प्रकार प्रवचनसमृद्रके एक बचनरूप बिंदुर्मे चौदह्‌ पूर्व आ जाय ऐसी लब्धि जीवको सदगूरुके योगसे 
प्राप्त होती है ॥७॥ जिसकी मति विषयविकार सहित है और इससे जिसके परिणामर्में विषमता है, उसे सद्गुरुका 
योग भी अयोग होता है अर्थात्‌ निष्फल जाता हैं ॥८॥। विषयासक्तिकी मदता, सरलता, सदृगुरु-आज्ञापयंक सुविचार, 
करुणा, कोमलता आदि गुण रखतेवा> जीव आत्मप्राप्तिकी प्रथम भूमिकाके योग्य है ।।९।। जिन्होंने शब्दादि 
विषयोका निरोध किया है, जिन्हें सपमके साधनोमें प्रीति है, जिन्हें आत्माके सिवाय जगतका कोई जीव इष्ट (प्रिय) 
नही है, वे महाभाग्य जीव मध्यम पात्र हे अर्थात्‌ आत्मप्राप्तिकी सध्यम भूमिकाके योग्य है ॥१०॥ जिन्हें जीनेकी 
तृष्णा नहीं है और मरणका क्षोभ (भय) नही है, जिन्हीने छोभ आदि कषायोंको जीत लिया है और जिनका सोक्षके 
उपायमें प्रवर्तन है, वे अश्मप्राप्विके मार्गके महा (उत्कृष्ट) पात्र है ॥९१॥।, १. पाठान्तर 'उल्ल्सी' 


६७२ शोमद राजजमस्त 


रोक्या शब्दादिक विधय, संय्त साधन राग । 
जगत इष्ट नहिं आत्मथो, सध्य पात्र महाभाग्य ॥६१०॥ 
नहि तुष्णा जीव्यातणी, मरण योंग नहि क्षीभ । 
महापात्र से सागंता, परम योग जितलोभ ॥११॥ 
(२) आपव्ये बहु समदेशमां, छाया जाय समाई। 
आय्ये तेम स्वभावमां, मन स्वरूप पण जाई ॥ १७ 
ऊपजे मोह विकल्पथी, समस्त आ संसार। 
अन्तसुंख अवलोकतां, विलय थतां नहि वार ॥२॥७॥ 


(३) सुखधाम अनंत सुसंत चही, दिन रात्र रहे तद्ध्यानसहीं । 
परश्ाांति अनंत सुधामय जे, प्रणमु पद ते वर ते जय ते ॥१॥ 





९५५ मोरबी, चेत्र सुदी ११॥, सोम, १९५७ 
्थ 

यद्यपि बहुत ही धीमा सुधार होता हो ऐसा लगता है, तयापि अब शरोर-स्थिति ठीक है। 
कोई रोग हो ऐसा नही लगता ! सभी डाक्टरोका भी यही अभिप्राय है। निबंलता बहुत है। वह कम 
हो ऐसे उपायों या कारणोंकी अनुकूलताकी आवश्यकता है। अभी वेसी कुछ भी अनुकूलता मालूम होती है । 
कल या परसोंसे यहाँ एक सप्ताहके लिये धारशीभाई रहनेवाले हैं। इसलिये अभी तो सहजतासे 
आपका आगमन न हो तो भी अनुकूलता है। मनसुख प्रसंगोपात्त घबरा जाता है और दूसरोंको घबरा 
देता है। वेसी कभी शरीर स्थिति भी होती है। जरूर जेसा होगा तो में आपको बुला हूँगा। अभी आप 
आना स्थगित रखे। शांत मनसे काम करते जायें | यही विनती । शांतिः 





#%डड२-१ बंबई, चेशन्र वदो ७, १९४९ 

चित्तमे आप परमाथंकी इच्छा रखते हैं ऐसा है, तथापि उस परमार्थप्राप्तिको अत्यन्तरूपसे बाधा 

करनेवाले जो दोष हैं उनमें, अज्ञान, क्रोध, मान आदिके कारणसे उदास नहीं हो सकते अथबा उनके 

अमुक सम्बन्धमे रुचि रहती है और उन्हे परमाथ्थंप्राप्तिमि बाधक कारण जानकर अवद्यय सपंके विषकी 

भाँति छोडना योग्य है। किसीका दोष देखना उचित नही है, सभी प्रकारसे जीवको अपने ही दोषका 

विचार करना योग्य है; ऐसी भावना अत्यन्तरूपसे दृढ़ करने योग्य है। जगतदृष्टिसि कल्याण असभवित 
जानकर यह कही हुई बात ध्यानमे लेने योग्य है यह विचार रखें | 

+-+>655-- 

(२) जिस तरह जब सूर्य मध्याह्लमें मध्यमें--बहुत समप्रदेशमे आता है तब पदार्थोंको छाया उन्हींगें 
समा जाती है, उसी तरह आत्मस्वभावमे आने पर मनका लय हो जाता हैं ।१॥ यह समस्त ससार भोहृविकल्पसे 
उत्पन्न होता है । अन्तमुख वृत्तिसे देखनेसे इसका नाश्य होनेमें देर नहीं रूगती ॥२॥ 

(३) जो अनन्त सुखका धाम है, जिसे सन्तजन चाहते हैँ, जिसके ध्यानमे थे दितरात छीन रहते हैं, जो परम 
शाति और अनन्त सुधासे परिपूर्ण हैं उस पदको में प्रणाम करता हूँ, वह श्रेष्ठ है, उसकी जय हो ॥१॥। 

अयह पत्र पुरानी आवृत्तियोंमें नही है ! फिर भो/तरवज्ञानकी आवुत्तियोंमें प्रकाशित हुआ है; अतः मित्ीके 
अनुसार यह आंक ४४२ के बाद रखने योग्य है । परन्तु वहाँ छूट जानेसे यहाँ आंक ४४२-१ के रुपमें रखां है । 


उपदेश नॉध 
(प्रासंगिक) 


श्र! बंबई, कार्तिक सुदी, १९५० 

श्री 'पड्दशनसमुच्चय' ग्रंथका भाषांतर श्री मणिभाई नभुभाईने अभिप्रायार्थ भेजा है। अभिप्रायाथ॑ 

मेजनेवालेकी कुछ अंतर इच्छा ऐसी होती है कि उससे रंजित होकर उसकी प्रश्सा लिख भेजना | श्री 
मणिभाईने भाषातर अच्छा किया है, परन्तु वह दोषरहित नही है। 





२ ववाणिया, चेत्र सुदी ६, बुध, १०५३ 

वेशभूषा चटकीली न होनेपर भी साफ-सुथरी हो ऐसी सादगी अच्छी है। चटकीलेपनसे कोई पाँच- 
सौके वेतनके पाँच-सौ-एक नही कर देता, और योग्य सादगीसे कोई पाँच-सोके चार-सो निन्‍्यानवे नही 
कर देता। 

धर्ममे लौकिक बडप्पन, मान, महत्त्वकी इच्छा, ये धर्मके द्रोहरूप हैं । 

धमके बहानेसे अनाये देशमे जाने अथवा सुृत्रादि भेजमेका निषेध करनेषाले, नगारा बजाकर 
निषेध करनेवाले, अपने मान, महत्व और बड़प्पनका प्रश्न आये वहाँ इसी धमंको ठुकराकर, इसी धमंपर 
पेर रखकर, इसो निषेधका निषेध करें, यह धर्मद्रोह ही है। धर्मंका महत्त्व तो बहानारूप है, और स्वार्ध॑ 
सम्बन्धी मान आदिका प्रश्न मुख्य है, यह धर्मंद्रोह ही है । 

श्री वीरचंद गांधीको विलायत आदि भेजने आदिमे ऐसा हुआ है । 

जब धम्म ही मुख्य रंग हो तब अहोभाग्य है | 

प्रयोगके बहानेसे पश्ुवध करनेवाले रोग-दुःख दूर करेंगे तबकी बात तब, पर॑न्‍्तु अभी तो बेचारे 
निरपराधी प्राणियोंको खूब दुःख देकर, मारकर अज्ञानवश कमंका उपाजन करते हैं ! पत्रकार भी 
विवेक-विचा रके बिना इस कार्यंकी पुष्टि करनेके लिये लिख मारते हैं । 





३ मोरबी, चेत्र बदी ७, १९५५ 
विशेष हो सके तो अच्छा । ज्ञानियोंको भी सदाचरण प्रिय है। विकल्प कर्तव्य नहीं है । 
'जातिस्मृति' हो सकती है । पूर्वभव जाना जा सकता है । 
जवधिज्ञान है | 





# मोरबीके मुमुजु साक्षर श्री मनसुल्तभाई किरतचंदने अपनी स्मृद्षिसि श्रीमद्ज्ीके प्रसोकी जो नोंथ की 
थी, उसमेंसे १ से २६ तकके आक लिये गये हैं । 
<५ 


श्छ्ड श्रीसद्‌ राजचन्त 


तिथिका पालत करना । 
रातको नही खाना, न चले तो उबाला हुआ दूध लेना । 
बैसा वेसेको मिले; वेसा वेसेको रुचे । 
*जाहे चकोर ते चंबने, मधुकर मालतो भोगी रे। 
तेम भथि सहज शुणे होवे, उत्तम निमित्त संजोगी रे ४ 
+जरमावत बल्वी चरणकरण तथा रे, भवपरिणति परिपाक । 
बोष टढ्े ने वृष्टि छूले अति भछी रे, प्राप्ति प्रवचन वाक ॥४ 
अव्यवहार-राशिमेंसे व्यवहार-राशिमे सूक्ष्म निगोदमेसे मारा-पीटा जाता हुआ करम्मकी अकाम- 
निजंरा करता हुआ, दुःख भोगकर उस अकाम-नि्ज राके योगसे जीव पर्चेंद्रिय मनुष्यमव पाता है। और 
इस कारणसे प्राय उस मनुष्यभवमे मुख्यत छछ-कपट, माया, मूर्च्छा, ममत्व, कलह, वंचना, कषाय- 
परिणति आदि रहे हुए हैं । 
सकाम-निर्जरापूर्वक प्राप्त मनुष्यदेह विशेष सकाम-निजंरा कराकर, आत्मतत्त्वको प्राप्त कराती है। 


मोरढी, चेत्र बदी ८, १०५५ 





डे 

'घड्दर्शनसमुच्चय” अवलोकन करने योग्य है। 

तत्त्वाथंसूत्र' पढने योग्य और वारवार विचारने योग्य है । 

'योगदृष्टिसमुच्चय' ग्रन्थ श्री हरिभद्राचायंने सस्कृतमे रचा है। श्री यद्योविजयजीने गुजरातीमे 
उसकी ढालूबद्ध सज्ञाय रची है। उसे कठाग्न कर विचारने योग्य है। ये दृष्टियों आत्मदशामापी (थर्मा- 
मीटर) यंत्र हैं । 

शास्त्रको जाल समझनेवाले भूल करते है। शास्त्र अर्थात्‌ शास्तापुरुषके वचन । इन वचनोको 
समझनेके लिये दृष्टि सम्यक्‌ चाहिये । 

सदृपदेष्टाकी बहुत जरूरत है। सदुपरदेष्टाकी बहुत जरूरत है । 

पाँच-सो हजार इलोक मुखाग्र करनेसे पंडित नहीं बना जाता । फिर भी थोड़ा जानकर ज्यादाका 
ढोंग करनेवाले पंडितोंकी कमी नहीं है । 

3ऋतुकी सन्निपात हुआ है। 

एक पाईकी चार बीड़ो आती है। हजार रुपये रोज कमानेवाले बेरिस्टरको बीडीका व्यसन हो 
ओर उसकी तलब होनेपर बीडी न हो तो एक चतुर्थांश पाईकी कोमतकी तुच्छ वस्तुके लिये व्यथ दौड़- 
धूप करता है। हजार रुपये रोज कमानेवाला अनंत शक्तिवान आत्मा है जिसका ऐसा बेरिस्टर मूर्च्छा- 
वश तुच्छ वस्तुके लिये व्यथं दोड़-धूप करता है! जीवको विभावके कारण आत्मा और उसकी शक्ति- 
का पता नहो है। 

हम अग्रेजी नहीं पढे यह अच्छा हुआ | पढ़े होते तो कल्पना बढ़ती। कल्पनाको तो छोड़ना है। 
पढा हुआ भूलने पर ही छुटकारा है। भूले बिना विकल्प दूर नही होते । ज्ञानकी जरूरत है। 





१. भावार्थ--जैसे चकोर पक्षी चद्रको चाहता है, मधुकर--अ्रमर माल्तीके पृष्पमे आसकत होता है बैसे 
मित्रा दृष्टिमें रहता हुआ भव्य जीव सद्गुरुगोगसे वदन-क्रिया आदि उत्तम निमित्तको स्वाभाविकरूपसे चाहता हैं । 

२, देखें आक ८६४ । 

रे. दोपहरके चार बजे पूर्व दिशामें आकाशमे काला बादल देखते हुए, उसे दृष्कालका एक निमिल जानकर 
उपयु कत एाब्द बोले थे । इस वर्ष १९५५ का चौमासा लालो गया और १९५६ का भयंकर दुष्काल पढ़ा । 


उपवेज्ञ नोंध ६७५ 


५ मोरबी, चेन्र वदी ९, गुरु, १०५५ 

यदि परम सत्‌ पोडित होता हो तो वेसे विशिष्ट प्रसंगपर सम्झग्दृष्टि देवता सार-संभाल करते हैं, 
प्रत्यक्ष मी आते हैं, परंतु बहुत ही थोड़े प्रसंगोंप « । 

योगी या वेसी विशिष्ट शक्तिवाला वेसे प्रसंगपर सहायता करता है। 

जीवको मति-कल्पनासे ऐसा भासित होता है कि मुझे देवताके दर्शन होते है; मेरे पास देवता आते 
हैं, मुझे दर्शन होता है । देवता यो दिखायी नही देते । 

प्रथन---श्री नवपद पूजामे आता है कि "ज्ञान एहि ज आत्मा; आत्मा स्वयं ज्ञान है तो फिर 
पढ़ने-गुननेको अथवा शास्त्राभ्यासकी क्या जरूरत ? पढ़े हुए सबको कल्पित समझकर अन्तमे भूल जानेपर 
ही छुटकारा है तो फिर पढनेको, उपदेशश्रवणकी या शास्त्रपठनकी क्या जरूरत ? 

उत्तर--'ज्ञान एहि ज आत्मा' यह एकात निशचयनयसे है | व्यवहारसे तो यह ज्ञान आवृत है । उसे 
प्रगट करना है । इस प्रकटताके लिये पढ़ना, गुनना, उपदेशश्रवण, शास्त्रपठघन आदि साधनरूप हैं । परंतु 
यह पढ़ना, गुनना, उपदेशश्रवण और शास्त्रपठन आदि सम्यग्दृष्टिपूबंक होना चाहिये । यह श्रुतज्ञान कह- 
लाता है। संपूर्ण निरावरण ज्ञान होने तक इस श्रुतज्ञानके अवलंबनकी आवध्यकता है। "में ज्ञान हूँ', 'में 


ब्रह्म हूँ, यों पुकारनेसे ज्ञान या ब्रह्म नहीं हुआ जाता। तद्गूप होनेके लिये सत्शास्त्र आदिका सेवन 
करना चाहिये । 





६ मोरबी, चेत्र बदी १०, १९०५५ 

प्रशन--दूसरेके मनके पर्याय जाने जा सकते हैं ? 

उत्तर--हाँ, जाने जा सकते है। स्व-मनके पर्याय जाने जा सकते हैं, तो पर-मनके पर्याय जानना 
सुलभ है। स्व-मनके पर्याय जानना भी मुह्दिकल है। स्व-मन समझमें आ जाये तो वह बशमे हो जाये। 
उसे समझनेके लिये सद्विचार और सतत एकाग्र उपयोगकी जरूरत है । 

आसनजयसे उत्थानवृत्ति उपशात होती है; उपयोग अचपल हो सकता है; निद्रा कम हो सकती है। 

सूर्यके प्रकाशमे सूक्ष्म रज जेसा जो दिखायी देता है, वह अणु नही है; परन्तु अनेक परमाणुओका 
बना हुआ स्कंध है। परमाणु चक्षुसे देखें नही जा सकते। चक्षुरिद्रियलब्धिके प्रबल क्षयोपशमवाले जीव, 
दूरदर्शलिब्धिसंपन्‍न योगी अथवा केवलीसे वे देखे जा सकते है । 





७ मोरबी, चेन्र वदी ११, १९५५ 
मोक्षमाला' हमने सोलह वर्ष और पाँच मासकी उम्रमे तीन दिनमें लिखी थी। ६७ वें पाठपर 
स्थाही ढुल जानेसे वह पाठ पुन. लिखता पड़ा था और उस स्थानपर बहु पुष्य केरा पु जथी' का अमूल्य 
तास्विक विचारका काव्य रखा था | 
जैनमार्गको यथार्थ समझानेका उसमे प्रयास किया है। जिनोक्तमार्गसे कुछ भी न्‍्यूनाधिक उसमें 
नही कहा है। वीतरागमार्गमें आबालवुद्धकी रुचि हो, उसका स्वरूप समझमे आये, उसके बीजका 
हृदयमें रोपण हो, इस हेतुसे उसकी बालावबोधरूप योजना की है। परन्तु लोगोंको विवेक, विचार और 
कदर कहाँ है? आत्मकल्याणकी इच्छा ही कम है। उस शेली और उस बोधका अनुसरण करनेके लिये 
भी यह नमूना दिया गया है। इसका 'प्रज्ञावनोध” भाग भिन्‍न है, उसे कोई रचेगा। 


१. जानावरणो जे कर्म छे, क्षय उपह्म तस थाय रे । 
तो हुए एहि न भाठमा, ज्ञान अवोधता भाव रे | 


रैक भोमद रोजच+ 


इसके छंपनेमें विलम्ब होनेसे ग्राहकोंकी आकुलता दूर करनेके लिये तत्पदचात्‌ 'भावनाबोध” रच- 
कर उपहाररूपमें प्राहकोंको दिया था ! 
हुँ कोण छं ? क्यांथी ययो ? हां स्वरूप के सार' खरा ? 
कोना संबंधे वत्ठयणा छे? राख के ए परिहद ? 
इसपर जीव विचार करे तो उसे नवों तत्त्वका, तत्त्वज्ञानका सम्पूर्ण बोध हो जाय ऐसा है। इसमें 
तस्वज्ञानका सम्पूर्ण समावेश हो जाता है। इसका शांतिपूवंक और विवेकसे विचार करना चाहिये । 
अधिक ओर रूम्बे लेखोंसे कुछ जानकी, विद्वत्ताकी तुलना नही होती परन्तु सामान्यतः जीवोंको 
इस तुलनाकी समझ नहीं हैं । 
*प्र०--किरतचंदभाई जिनालयमे पूजा करने जाते हैं ? 
१उ०--नता साहिब, समय नही मिलता ! 
समय क्यों नहीं मिलता ? चाहे तो समय मिल सकता है, प्रमाद बाधक है। ह। सके तो पूजा 
करने जाना | 
काव्य, साहित्य या सगीत आदि कला यदि आत्मार्थंके लिये न हों तो वे कल्पित है। कल्पित अर्थात्‌ 
निरथंक, साथंक नहीं --जीवकी कल्पना मात्र है। जो भक्तिप्रथोजनरूप या आत्मार्थंके लिये न हो वह सब 
कल्पित ही है। 





८ मोरबी, चंत्र वदी १२, १९५५ 
श्रीमद्‌ आनंदघनजी श्री अजितनाथके स्तवनमे स्तुति करते है :-- 


'तरतभ योगे रे तरतम बासना रे, वासित बोध आधार--पयडो०' 

इसका क्‍या अर्थ है ? ज्यों ज्यो योगको--मन, वचन और कायाकी तरतमता अर्थात्‌ अधिकता 
त्यों तव्यों वासनाकी भी अधिकता, ऐसा 'तरतम योगे रे तरतम वासना रे' का अथ होता है। अर्थात्‌ यदि 
कोई बलवान योगवाला पुरुष हो, उसके मनोबल, वचनबल आदि बलवान हों, ओर वह पंथका प्रवर्तन 
करता हो; परतु जेसा उसका बलवान मन, वचन आदि योग है, वेसी ही फिर मनवानेकी, पूजा करानेकी, 
मान, सत्कार, अर्थ, वेभव आदिकी बलवान वासना हो तो वेसी वासनावालेका बोध वासनासहित बोध 
हुआ, कषाययुक्त बोध हुआ, विषयादिकी लालसावाला बोध हुआ, मानाथं बोध हुआ, आत्मार्थ बोध न 
हुआ | श्री आनदघनजी श्री अजित प्रभुका स्तवन करते हैं--हे प्रभो ! ऐसा वासनासहित बोध आधार- 
रूप है, वह मुझे नही चाहिये | मुझे तो कषायरहित, आत्माथंसंपन्‍न, मान आदि वासनारहित बोध चाहिये 
ऐसे पंथकी गवेषणा मैं कर रहा हैँ । मनवचनादि बलवान योगवाले भिन्‍न भिन्‍न पुरुष बोधका प्ररूपण 
करते आये हैं, प्ररूपण करते हैं, परंतु हे प्रभो ! वा +नाके कारण वह बोध वासित है, मुझे तो वासना- 
रहित बोधकी जरूरत है । वह तो, हे वासना, विषय, कंघाय आदि जोतनेवाले जिन वीतराग अजित 
देव ! तेरा है। उस तेरे पंथको में खोज रहा हुँ--देख रहा हूँ। वह आधार मुझे चाहिये । क्योंकि प्रगट 
सत्यस धर्मप्राप्ति होती है ।' 

आनदघनजीकी चौबीसी मुखाग्र करने योग्य है। उसका अर्थ विवेचनपुृवंक लिखने योग्य है। 
वैसा करें । 





मोरबी, चेत्र बदी १४, * 
प्र<--आप जैसे समर्थ पुरुषसे लोकीपकार हो ऐसी इच्छा रहे यह स्वाभाविक है। 
उ०--लोकानुग्रह अच्छा और आवश्यक अथवा आत्महित ? 


१, देखें मोक्षमाला पाठ ६७। २. श्रीमद्जीने पूछा । ३. श्री मनसुखभाईका प्रत्युत्तर । 


उपदेश नोंघ है. 


म०--साहब, दोनोंकी जरूरत है। 

श्रीमद्‌--- 

श्री हेमचन्द्राचायंको हुए आठ सो बरस हो गये | श्री आनदधनजीको हुए दो सौ बरस हो गये । श्री 
हैम्चद्राचार्यने लोकानुग्रहमें आत्मापंण किया। श्रो आनंदघनजीने आत्महित साधनप्रवृत्तिको मुख्य बनाया । 
श्री हेमचंद्राचाय महा प्रभावक बलवान क्षयोपशमथाले पुरुष थे। वे इतने सामथ्यंवान थे कि वे चाहते तो 
अलग पंथका प्रवतेन कर सकते थे । उन्होने तोस हजार घरोंको श्रावक बनाया | तीस हजार घर अर्थात्‌ 
सवा लाखसे डेढ़ लाख मनुष्योकी संख्या हुई | श्री सहजानंदजोके सम्प्रदायमे एक लाख मनुष्य होंगे । एक 
लाखके समूहसे सहजानंदजीने अपना संप्रदाय चलाया, तो डेढ लाख अनुयायियोंका एक अलग संप्रदाय 
श्री हेमचन्द्राचायें चाहते तो चला सकते थे । 

परन्तु श्री हेमचन्द्राचायंको लगा कि सम्पूर्ण वीतराग सर्वज्ञ तीर्थंकर ही धर्मप्रवतंक हो सकते हैं । 
हम तो तीर्थंकरोंकी आज्ञासे चलकर उनके परमाथ॑ मार्गका प्रकाश करनेके लिये प्रयत्न करनेवाले हैं । 
श्री हेमचन्द्राचायने वोतरागमार्गके परमाथ्थंका प्रकाशनरूप लोबानुग्रह किया | वैसा करनेकी जरूरत थी । 
वोतरागमार्गके प्रति विमुखता और अन्य मार्गकी तरफसे विषमता, ईर्ष्या आदि शुरू हो चुके थे। ऐसी 
विषमतामे लोगोंको वोतराग मार्गकी ओर मोडनेकी, लाकोपकारकी तथा उस मार्गके रक्षणकी उन्हें 
जरूरत मालूम हुई । हमारा चाहे कुछ भी हो, इस मार्गका रक्षण होना चाहिये। इस प्रकार उन्होंने 
स्वापंण किया | परन्तु इस तरह उन जैसे ही कर सकते है । वेसे भाग्यवान, माहात्म्यवान, क्षयोपशमवान 
हो कर सकत है। भिन्‍न भिन्‍न दर्शनोको यथावत्‌ तोलकर अमुक दर्शन सम्पूर्ण सत्य स्वरूप है, ऐसा जो 
निश्चय कर सकते है वेसे पुरुष ही लोकानुग्रह, परमार्थप्रकाश ओर आत्मापंण कर सकते है । 

श्री हेमचन्द्राचायने बहुत किया। श्री आनंदघनजी उनके छः सौ बरस बाद हुए। इन छ. सो 
बरसके अंतरालमे वैसे दूसरे हेमचन्द्राचायंकी जरूरत थी। विषमता व्याप्त होती जाती थी । काल उप्र- 
स्वरूप लेता जाता था। श्री बल्लभाचाय॑ने श्वृंगारयुक्त धर्मका प्ररूपण किया । श्ंगार युक्त धमंकी ओर 
लोक मुडे--आकर्षित हुए | वोतरागधमं-विमुखता बढ़ती चली | अनादिसे जीव श्यूगार आदि विभावमें तो 
मूर्च्छा प्रप्त कर रहा है, उसे वेराग्यके सन्‍्मुख होना मुश्किल है। वहाँ यदि उसके पास श्छंगारको ही 
धर्मरूपसे रखा जाये तो वह वेराम्यकी ओर केसे मुड सकता है ? यों वीतरागमार्ग-विमुखता बढी । 

वहाँ फिर प्रतिमाप्रतिपक्ष-संप्रदाय जेनमे ही खडा हो गया । ध्यानका कार्य और रवरूपका कारण 
ऐसी जिन-प्रतिमाके प्रति लाखों लोग दृष्टिविमुख हो गये, बीतरागशास्त्र कल्पित अर्थत्रे विराधित हुए, 
कितने तो समूल ही खंडित किये गये । इस तरह इन छ सो बरसके अतरालमे वीतरागमार्गरक्षक दूसरे 
हेमचन्द्राचायंकी जरूरत थी । अन्य अनेक आचार्य हुए, परन्तु वे श्री हेमचन्द्राचाय जैसे प्रभावशाली नहीं 
थे | इसलिये विधमताके सामने टिका न जा सका। विषमता बढ़ती चली । वहाँ दो सो बरस पूवं श्री 
आन॑दघनजी हुए | 

श्री आनंदघनजीने स्वपरहित-बुद्धिसि लोकोपकार-प्रवृत्ति शुरू की । इस मुख्य प्रवृत्तिमे आत्महितको 
गौण किया, परन्तु वीतरागधमंविमुखता, विषमता इतनी अधिक व्याप्त हो गयी थी कि लोग धमंको 
अथवा आन॑दघनजीको पहचान नही सके, पहचान कर कदर न कर सके । परिणामत. श्री आनंदघनजोको 
छगा कि प्रबल व्याप्त विषमताके योगमे लोकोपकार, परमार्थप्रकाश कारगर नहीं होता ओर आत्महित 
गौण होकर उसमें बाधा ग्राती है, इसलिये आत्महितको मुख्य करके उसमें प्रवृत्ति करना योग्य है। ऐसी 
विच्वारणासे अँतमें वे लोकरंगको छोड़कर वनमें चर दिये। वनमे विचरते हुए भी अप्रगटरूपसे रहकर 
चौबीसी, पद आदिसे लोकोपकार तो कर ही गये । निष्कारण लोकोपकार यह महापुरुषोंका धर्म है। 


६७८ श्रोमव्‌ शाजजना 


प्रगटरूपसे लोग आनंदधनजीको पहचान नही सके । परन्तु आनंदघनजी तो अप्रगट रहकर उनका 
हित करते गये। अब तो श्री आनंदघनजीके समयसे भी अधिक विषमता, वीतरागमार्ग-विमुखता व्याप्त है । 


श्री आनंदघनजीको सिद्धातबोध तीज था । वे श्वताबर सप्रदायमे थे। चूणि, भाष्य, सूत्र, नियुक्ति, 
वृत्ति परंपर अनुभव रे' इत्यादि पंचागोका नाम उनके श्री नमिनाथजीके स्तवनमे न आया होता तो यह 
पता भी न चलता कि वे श्वेताबर सप्रदायके थे या दिगंबर संप्रदायके ? 


१० मोरबी, चेन्र वदी ३०, १९५५ 

“इस भारतवर्षकी अधोगति जेनधमंसे हुई है! ऐसा महीपतराम रूपराम कहते थे, लिखते थे । 
दसेक वर्ष पहले उनका मिलाप अहमदाबादमे हुआ था, तब उन्हे पूछा :-- 

प्र०--भाई ! जैनधर्म अहिंसा, सत्य, मेल, दया, स्व प्राणीहित, परमार्थ, परोपकार, न्याय, नीति, 
आरोग्यप्रद आहारपान, निव्यंसनता, उद्यम आदिका उपदेश करता है ? 

उ०--हाँ । ( महीपतरामने उत्तर दिया । ) 

प्र०--भाई ! जेनधर्मं हिसा, असत्य, चोरी, फूट, ऋरता, स्वार्थपरायणता, अन्याय, अनीति, 
छल-कपट, विरुद्ध आहार-विहा र, मौज-शौक, विषय-लालसा, आलस्य, प्रमाद आदिका निषेध करता है ? 

म० उ०-हाँ । 

प्र०--देशकी अधोगति किससे होती है ? अहिंसा, सत्य, मेल, दया, परोपकार, परमाथं, सब 
प्राणीहित, न्याय, नीति, आरोग्यप्रद एवं आरोग्यरक्षक ऐसा शुद्ध सादा आहार-पान, निव्यंसनता, उद्यम 
आदिसे अथवा उससे विपरीत हिंसा, असत्य, फूट, क्ररता, स्वार्थपटता, छल-क्पट, अन्याय, अनीति, 
आरोग्यको बिगराडे और शरोर-मनको अशक्त करे ऐसा विरुद्ध आहार-विहार, व्यसन, मौज-झोक, आलूस्य, 
प्रमाद आदिसे ? 

म० उ०--दूसरेसे अर्थात्‌ विपरीत हिसा, असत्य, फूट, प्रमाद आदिसे । 

प्र०--तब देशकी उन्‍नति इन दूसरोसे विपरीत ऐसे भहिसा, सत्य, मेल, निव्यंसनता, उद्यम 
आदिसे होती है ? 

म० उ०--हाँ ! 

प्र०--तब 'जेनधमं' देशकी अधोगति हो ऐसा उपदेश करता है या देशकी उमन्नति हो ऐसा ? 

म० उ०--भाई ! में कबूल करता हुँ कि जेनधर्म ऐसे साधनोका उपदेश करता है कि जिनसे 
देशकी उन्नति हो । ऐसी सुक्ष्मतासे विवेकपूर्वंक मैने विचार नहीं किया था | हमने तो बचपनमे पादरीकी 
शालामे पढ़ते समय पड़े हुए सस्कारोसे, बिना विचार किये ऐसा कह दिया था, लिख मारा था। महीपत- 
रामने सरलतासे कबुल किया । सत्य-शाधनमे सरलूताको जरूरत है। सत्यका मम लेनेके लिये विवेकपृवंक 
ममंमें उतरना चाहिये । नजी++++ 

११ मोरबी, वेशाख सुदी २, १०५५ 

श्री आत्मारामजी सरल थे | कुछ धर्मप्रेम था । खण्डन-मडनमे न पड़े होते तो अच्छा उपकार 
कर सकते थे । उनके शिष्यरुमुदायमे कुछ सरलता रही है। कोई कोई संन्यासी अधिक सरल देखनेमे 
आते है। श्रावकता या साधुता कुल सम्प्रदायमे नही, आत्मामे है । 

ज्योतिष को कल्पित समझ कर हमने उसे छोड़ दिया है। लोगोमें आत्माथंता बहुत कम हो गयी 
है, नही जेंसी रहो है। इस संबंधमे स्वार्थहितुसे लोगोंने हमे सताना शुरू कर दिया। जिससे आत्मार्थ सिद्ध न 
हो ऐसे इस ज्योतिषके विषयको कल्पित (असाथंक) समझ कर हमने गौण कर दिया, उसका गोपन कर दिया। 


उपदेश्ष नोंध ६७९, 


गत रातज्रिमे श्री आनन्दघनजीके, सद्देवतत्वका निरूपण करनेवाले श्री मल्लिनाथके स्तवनकी 
चर्चा हो रही थी, उस समय बीचमे आपने प्रदन किया था इस बारेमें हम सकारण मोन रहे थे। आपका 
प्रश्न संगत ओर अनुसंधिवाला था| परन्तु वह सभी श्रोताओंको ग्राह्म हो सके ऐसा न था, और किसीके 
समझमे न आनेसे विकल्प उत्पन्न करनेवाला था । चलते हुए विषयमे श्रोताओका श्रवणसूृत्र टूट जाये 
ऐसा था | और आपको स्वयमेव स्पष्टता हो गयी है। अब पूछना है? 

लोग एक कार्यकी तथा उसके कर्ताकी प्रद्ंसा करते है यह ठीक है। यह उस कायंका पोषक तथा 
उसके कर्त्ताके उत्साहको, बढानेवाला है। परन्तु साथ ही उस कार्यमे जो कमी हो उसे भी विवेक और 
निरभिमानतासे सभ्यतापूवंक बताना चाहिये, कि जिससे फिर त्रुटिका अवकाश न रहे और वह कार्य 
त्रुटरहित होकर पूर्ण हो जाये । अकेली प्रशंसा-गुणणानसे सिद्धि नहीं होती। इससे तो उलटा मिथ्या- 
भिमान बढता है । आजके मानपत्र आदिमे यह प्रथा विशेष है । विवेक चाहिये । 

म०--साहब ! वन्द्रसूरि आपको याद करके पूछा करते थे । आप यहाँ हैं यह उन्हें मालूम नही 
था। आपसे मिलनेके लिये आये है । 

श्रीमदू--परिग्रहधारी यतियोका सन्मान करनेसे मिथ्यात्वको पोषण मिलता है, मार्गका विरोध होता 
है। दाक्षिण्य-सभ्यताको भी निभाना चाहिये। चन्द्रसूरि हमारे लिये आये हैं। परन्तु जीवकों छोड़ना अच्छा 
नही लगता, मिथ्या चतुराईकी बाते करनी है, मान छोडना रुचता नही । उससे आत्मार्थ सिद्ध नही होता । 

हमारे लिये आये, इसलिये सभ्यता धर्मको निभानेके लिये हम उनके पास गये । प्रतिपक्षी स्थानक 
सम्प्रदायवाले कहेगे कि इन्हे इनपर राग है, इसलिये वहाँ गये, हमारे पास नही आते । परन्तु जीव हेतु एवं 
कारणका विचार नही करता। मिथ्या दूषण, खाली आरोप लगानेके लिये तैयार है । ऐसे वर्तंनके जानेपर 
छुटकारा है। भवपरिपाकसे सद्ठिचार स्फुरित होता है और हेतु एवं परमार्थंका विचार उदित होता है। 

बड़े जेसे कहे वेसे करना, जैसे करें नेसे नहीं करना चाहिये । 

श्री कब्रीरका अन्तर समझे बिना भोलेपनसे लोग उन्हे परेशान करने लगे। इस विक्षेपको दूर 
करनेके लिये कबीरजी वेश्याके यहाँ जाकर बेठ गये । लोकसमूह वापिस लौटा | कबीरजी भ्रष्ट हो गये 
ऐसा लोग कहने लगे। सच्चे भक्त थोड़े थे वे कबीरको चिपके रहे । कबीरजीका विक्षेप तो दूर हुआ, 
परन्तु दूसरोंकी उनका अनुकरण नहीं करना चाहिये | 

नरसिंह मेहता गा गये है-- 

>मार गायुं गाशे ते झाप्ता गोदा लापे। 
समझीने गाशे ते वहेलो वेकुण्ठ जाशे ७ 

तात्पयं यहु कि समझकर विवेकपूरवंक करना है। अपनी दशाके बिना, विवेकके बिना, समझे बिना 
जीव अनुकरण करने रंगे तो मार खाकर ही रहेगा । इसलिये बड़े कहे वेसे करना, करे वैसा नहीं करना 
चाहिये । यह वचन सापेक्ष है । 





श्र बम्बई, कातिक वदी ९, १९५६ 
(दूसरे भोईवाड़ेमें श्री शांतिनाथजीके दिगंबरी-मंदिरमें दर्शन-प्रसंगका वर्णन) 
प्रतिमाको देखकर दूरसे वन्दन किया । 
तीन बार पंचांग प्रणाम किया | 
श्री आनंदघनजीका श्री पद्मप्रभुका स्तवन सुमधुर, गंभीर और सुस्पष्ट ध्वनिसे गाया । 


असावा्थे---बिना समझे मेरा कहा करेगा वह मार ही खायेगा । समझकर जो मेरा अनुकरण करेगा वह 
जल्दी वैकुण्ठमें जायेगा । 


६८० झोसद राजचन्त 


जिन-प्रतिसाके चरण धीरे धीरे दबाए | 

कायो तायं-मुद्राबाली एक छोटी पंचधातुकी जिनप्रतिमा अन्दरसे कोरकर निकाली थी । वह सिद्ध- 
की अवस्थामें होलेवाले घतनकी सुचक थी | उस अवगाहनाको बताकर कहा कि जिस देहसे आत्मा संपूर्ण 
सिद्ध होता है उस देहप्रमाणसे किचित्‌ न्‍्यून जो क्षेत्रप्रमाण घन हो वह अवगाहना है । जीव अरूण अछग 
सिद्ध हुए । व एक क्षेत्रमे स्थित होनेपर भी प्रत्येक पृथक्‌ पृथक्‌ है । निज क्षेत्र घनप्रमाण अवगाहनासे हैं | 

प्रत्येक सिद्धात्माकी ज्ञायक सत्ता लोकालोकप्रमाण, लोकके ज्ञाता होनेपर भी छोकसे भिन्‍न है । 

भिन्‍न भिन्न प्रत्येक दीपकका प्रकाश एक हो जानेपर भी दीपक जेसे भिन्‍्ड भिन्‍न है, इस न्यावसे 
प्रत्येक सिद्धात्मा भिन्‍न भिन्‍न है। 

ये मुक्तार्गिरि आदि तीथोंके चित्र हैं। 

यह गोमटेश्वर नामसे प्रसिद्ध श्री बाहुबलस्वामोकी प्रतिमाका चित्र है। बेंगलोरके पास एकांत 
जंसलमे पर्वंतमेसे कोरकर निकाली हुई सत्तर फुट ऊँची यह भव्य प्रत्तिमा है। आठवी सदीमे श्री चामुंड- 
रायने इसकी प्रतिष्ठा की है। अडोल ध्यानमे कायोत्सगं मुद्रामे श्री बाहुबलजी अनिमेष नेत्रसे 
खड़े हैं। हाथ-पैरमे वृक्षकी छतायें लिपटी होनेपर भी देहभानरहित ध्यानस्थ श्री बाहुबलजीको उसका 
पता नही है। केवल्य प्रगट होने योग्य दशा होनेपर भी जरा मानका अकुर बाधक हुआ है। 'वीरा मारा 
गज थकी ऊतरो” इस मानरूपी गजसे उत्तरनेके अपनी बहनें ब्राह्मी और सुन्दरीके शब्द कर्णंगोचर होनेसे 
सुविचारमे सज्ज होकर, मान दूर करनेके लिये तैयार होने पर केवल्य प्रगट हुआ। बह इन श्री बाहुबलजीकी 
ध्यानस्थ मुद्रा है | 

| दर्शन करके श्री मंदिरको ज्ञानशालामे ) 

'श्रौ गोम्मटसार' लेकर उसका स्वाध्याय किया । 

श्री पाडवपुराण' मेसे प्रद्यम्न अधिकारका वर्णन किया प्रद्यम्नका वेराग्य गाया । 

बसुदेवने पूर्वभवमें सुरूपसंपन्‍न होनेके निदानपूबंक उम्र तपदचर्या की । 

भावनारूप तपदचर्या फलित हुई | सुरूपसंपन्‍्न देह प्राप्त की । वह सुरूप अनेक विक्षेपोका कारण 
हुआ | स्त्रियाँ ब्यामुग्ध होकर पीछे घूमने लगी। निदानका दोष वसुदेबको प्रत्यक्ष हुआ | विक्षेपसे छूथनेके 
लिये भाग जाता पड़ा । 

मुझे इस तपर्चर्यासे ऋद्धि मिले या वेभव मिले या अमुक इच्छित होवे,' ऐसी इच्छाको निदान 
दोष कहते हैं। वैसा निदान बाँधना योग्य नही है। 





श्३ बंबई, कात्तिक वदी ९, १९५६ 
अवगाहना' अर्थात्‌ अवगाहना | अवगाहना अर्थात्‌ कद-क्षाकार ऐसा नहीं। कितने ही तत्वके 
पारिभाषिक शब्द ऐसे होते हैं कि जिनका अर्थ दूसरे शब्दोंसे व्यक्त नहीं किया जा सकता, जिनके अनुरूप 
दूसरे धाब्द नहीं मिलते; जो समझे जा सकते हैं, परन्तु व्यक्त नही किये जा सकते | 
अवगाहना ऐसा शब्द है । बहुत बोधसे, विशेष विचारसे यह समझा जा सकता है| अवगाहना 
क्षेत्राश्नयी है। भिन्‍न होते हुए भी परस्पर मिल जाना, फिर भी अलग रहना। इस तरह सिद्ध आत्माकी 
जिलने क्षेत्रप्रमाण व्यापकता वह उसको अवगाहना कही है। 





बंबई, कात्तिक वदी ९, १५०५६ 
जो बहुत भोगा जाता है वह बहुत क्षीण होता है। समतासे कम भोगनेसे उनकी निजंरा होती है 
वे क्षीण होते हैं। शारीरिक विषय भोगनेसे शारीरिक शक्ति क्षीण होती है। 


उपदेश नोंघ दर 


ज्ञानीका मार्ग सुलभ है परन्तु उसे प्राप्त करना दुष्कर है; यह मार्ग विकट नहीं है, सोधा है, परन्तु 
उसे पाना विकट है। प्रथम सच्चा ज्ञानी चाहिये | उसे पहचानना चाहिये । उसकी प्रतीति आनी चाहिये | 
बादमे उसके वचनपर श्रद्धा रखकर निःशंकतासे चलनेसे मार्ग सुलभ है, परंतु ज्ञानीका मिलना ओर पह- 
चानता विकट है, दुष्कर है। 


घनी झाड़ीमे भूले पडे हुए मनुष्यको वनोपकंठमे जानेका मार्ग कोई दिखाये कि जा, नीचे-नीचे 
चला जा । रास्ता सुलभ है, यह रास्ता सुलभ है । परन्तु उस भूले पड़े हुए मनृष्यके लिये जाना विकट 
है; इस मार्गमे जानेसे पहुँचुगा या नही, यह ढाका आड़े आतो है । शका किये बिना ज्ञानियो के मार्गका 
आराधन करे तो उसे पाना सुलभ है। 





१५ बंबई, कात्तिक वदी ११, १५५६ 
श्री सत्म्रत 

१ श्री पाडव पुराणमे प्रद्युम्न चरित्र. ११, श्री क्षपणासार 

२ श्री पुरुषाथथंसिद्धि उपाय १२ श्री लब्धिसार 

३ श्री पद्मनदिपंदरविशर्ति १३. श्री त्रिलोकसार 
४ श्री गोम्मटसार १४. श्री तत्त्वसार 

५ श्रो रत्नकरंड श्रावकाचार १५, श्री प्रवचनसार 

६ श्री आत्मानुशासन १६. श्रो समयसार 

७ श्री मोक्षमार्गप्रकाश १७. श्री पंचास्तिकाय 
८ श्री कार्तिकेयानुप्रेक्षा १८. श्री अष्टप्राभृत 

९, श्री योगदृष्टि समुज्चय १९. श्री परमात्मप्रकाश 
१०, श्री क्रियाकोष २० श्री रणणसार 


आदि अनेक है। इद्वियनिग्रहके अभ्यासपू्वक इस सत्श्रुतक्ा सेवन करना योग्य है। यह फल 
अलोकिक है, अमृत है | 





१६ बबई, कात्तिक वदी ११, १०५६ 
ज्ञानीकों पहचाने; पहचान कर उनकी आज्ञाका आराधन करें। ज्ञानीकी एक आज्ञाका आराधन 
करनेसे अनेकविध कल्याण है । 
ज्ञानी जगतको तुणवत्त्‌ समझते है, यह उनके ज्ञानकी महिमा समझें | 
कोई मभिथ्यामिनिवेशी ज्ञानका ढोग करके जगतका भार व्यर्थ सिरपर वहन करता हो तो वह 
हास्यपात्र है। 





१७ बबई, कात्तिक वदी ११, १९५६ 

बस्तुत' दो वस्तुएँ है--जीव और अजीब । लोगोने सुवर्ण नाम कल्पित रखा | उसकी भस्म होकर 

पैटमे गया । विष्टामे परिणत हाकर खाद हुआ, क्षेत्रमे उगा, धानन्‍्य हुआ, लोगोंने खाया; कालातरसे लोहा 

हुआ | वस्तुत. एक द्रब्यके भिन्‍न भिन्‍न पर्यायोको कल्पनारूपसे भिन्‍न भिन्‍न नाम दिये गये । एक द्रव्यके 
भिन्‍न भिन्‍न पर्यायों द्वारा लोग भ्रातिमें पड़ गये । इस अआंतिते सममताको जन्म दिया । 


रुपयें वस्तुतः हैँ, फिर भी लेनेवाले और देनेवालेका मिथ्या झगड़ा होता है। लेनेवालेकी अधीरता- 


से उसका मन रुपये गये ऐसा समझता है । वस्तुतः रुपये है । इसी तरह भिन्‍न भिन्‍त कल्पनाओने भ्रमजाल 
<८५ 


६८४९ श्रीसद्‌ राजचन्त 


फेला दिया है। उसमेंसे जीव-अजीवका, जड-चेतन्यका भेद करना यह विकट हो पडा है। अ्रमजाल 
ययाथरुपसे ध्यानमे आगे, तो जड-चेतन्य क्षीर-नीरवत्‌ भिन्‍न स्पष्ट भासित होता है। 


१८ बंबई, कातिक वदी १२, १९५६ 

“इनॉक्युलेशन'--महामा रीका टीका । टीकेके नामसे डाक्टरोंने यह पाखण्ड खड़ा किया है । बैचारे 

निरपराध अश्व आदिको टोकेके बहाने दारुण दुःख देकर मार डालते हैं, हिसा करके पापका पोषण करते 

हैं, पाप कमाते हैं। पहले पापानुबंधी पुण्य उपार्जन किया है, उसके प्रभावसे वर्ंमानमे बे पुष्य भोगते हैं, 

परन्तु परिणाममे पाप मोल लेते है, यह उन बेचारे डाक्टरोंको पता नहीं है। टोकेसे रोग दूर हो तबकी 
बात तब; परन्तु अभी तो हिसा प्रत्यक्ष है। टीकेसे एक रोगको निकारूते दूसरा रोग भो खड़ा हो जाये | 








बंबई, कातिक वदी १२, १०५६ 
प्रारबव्ध और पुरुषा्थ ये शब्द समझने योग्य हैं। पुरुषार्थ किये बिना प्रारब्धकी खबर नहीं पड़ 


सकतो | प्रारब्धमे होगा सो होगा यो कहकर बेठे रहनेसे काम नही चलता | निष्काम पुरुषार्थ करना 
चाहिये | प्रारब्धका समपरिणामसे वेदन करना--भोग लेना, यह महान पुरुषा्थ है। सामान्य जीव सम- 
परिणामसे विकल्परहित होकर प्रारब्धका वेदन नही कर सकता, विषम परिणाम होता ही है। इसलिये 


उसे न होने देनेके लिये, कम होनेके लिये उद्यम करना चाहिये। समता और निर्विकल्पता सत्सगसे आती 
है और बढ़ती है 





२० मोरबी, वेशाख सुदी ८, १०५६ 
'भगवद्गीता' मे पूर्वापर विरोध है, उसे देखनेके लिये उसे दे रखा है। पूर्बापर विरोध क्‍या है 
यह अवलोकन करनेसे मालूम हो जायेगा । पूर्वापर अविरोधी दर्शन एवं वचन तो बीतरागके हैं । 
भगवद्गीतापर बहुतसे भाष्य और टीकाएँ रचे गये हैं--विद्यारण्यस्वामीकी 'ज्ञानेश्वरी' आदि । 
प्रत्येकने अपनी मान्यताके अनुसार टीका बनायी है। थियॉसॉफीवाली टीका जो आपको दी है वह अधि- 
कांश स्पष्ट है। मणिलाल नभुभाईने गीतापर विवेचनरूप टीका करते हुए बहुत मिश्नता ला दी है, मिश्रित 
खिचड़ी बना दी है। 
विद्ता और ज्ञान इन दोनोको एक न समझें, दोनों एक नही है। विद्गवत्ता हो, फिर भी ज्ञान न 
हो । सच्ची विद्वत्ता तो यह है कि जो आत्माथेके लिये हो, जिससे आत्माथं सिद्ध हों, आत्मत्व समझमे 
आये, प्राप्त किया जाये | जहाँ आत्मार्थ होता है वहाँ ज्ञान होता है, विद्वत्ता हो या न भी हो । 
मणिभाई कहते हैं (बडदशंनसमुच्चवकी प्रस्तावनामे) कि हरिभद्रसूरिको वेदातका ज्ञान न था, 
वेदांतका ज्ञान होता तो ऐसी कुशाग्र बुद्धिवाले हरिभद्रसूरि जेनदर्शंनकी ओरसे अपनी वृत्तिको फिराकर 
बेदाती हो जाते । मणिभाईके ये वचन गाढ मताभिनिवेशसे निकले हैं। हरिभद्रसूरिको वेदातका ज्ञान था 
या नही, इस बातको, मणिभाईने यदि हरिभद्रसूरिकी 'धर्मसंग्रहणी' देखी होती, तो उन्हे खबर पड़ जाती। 
हरिभद्रसूरिको वेदांत आदि सभी दर्शनोंका ज्ञान था। उन सब दछ्शनोंकी पर्यालोचनापूर्वक उन्होने जेन- 
दर्शनको पूर्वापर अविरुद्ध प्रतीत किया था। यह अवलोकनसे मालूम होगा। “षड्दर्शंनसमुच्चय' के 


भाषातरमें दोष होनेपर भी मणिभाईने भाषांतर ठीक किया है। अन्य ऐसा भी नहीं कर सकते । यह 
सुधारा जा सकेगा | 





श्री मोरबी, वेशाख सुदी ९, १०५६ 

वरतंमानकालमे क्षयरोगकी विशेष वृद्धि हुई है ओर हो रही है। इसका मुख्य कारण प्रह्मच्रय॑की 

कमी, आलस्य और जिषय आदिकी आसक्ति है। क्षयरोगका मुख्य उपाय ब्रह्मचयं-सेवन, शुद्ध सात्तिविक 
आहार-पान और नियमित वतंन है । 





उपदेदा नोंघ ३८र 


श्र मोरबी, आषाढ सुदी, १९५६ 
प्रशभरसनिमरन वृष्टियुग्मं प्रसन्‍्त बदनकसलमंकः कािनीसंगशून्यः । 
करयुगमपि यत्ते शस्त्रसंबंधवंध्यं, तदसि जगति वेवो दोतरागस्त्वमेव 0 
तिरे दो चक्षु प्रशमरसमें डूबे हुए हे, परमशांत रसका अनुभव कर रहे हैं। तेरा मुखकमल प्रसन्न 
है; उसमें प्रसन्‍नता व्याप्त हो रही है। तेरी गोद स्त्रीके संगसे रहित है। तेरे दो हाथ दास्त्रसंबंधरहित 
हैं--तेरे हाथोंमे शस्त्र नहीं है। इस तरह तू ही जगतमें बीतरागदेव है !' 
देव कौन ? वीतराग । दरनयोग्य मुद्रा कौनसो ? जो वीतरागता सूचित करे वह | 
स्वामी कार्तिकेयानुप्रेक्षा' वराग्यका उत्तम ग्रन्थ है । द्रव्यको, वस्तुको यथावत्‌ दृष्टिमे रखकर इसमें 
वेराग्यका निरूपण किया है। द्रव्यका स्वरूप बतलानेवाले चार इछोक अद्भूत हैं। इसके लिये इस ग्रथकी 
राह देखते थे । गत वर्ष ज्येष्ठ मासमे मद्रासकी ओर जाना हुआ था। कातिकस्वामी इस भूमिमे बहुत 
विचरे है । इस तरफके नग्न, भव्य, ऊँचे, अडोल वुत्तिसे खड़े पहाड देखकर स्वामी कार्तिकेय आदिकी 
अडोल, वेराग्यमय दिगबरवृत्ति याद आती थी | 
नमस्कार उन स्वामी कारतिकेय आदिको | 





र्३्‌ मोरबी, श्रावण वदी ८, १९५६ 
षड्द्शनसमुच्चय” और 'योगदृष्टिसमुज्चय' का भाषांतर गुजरातीमे करने योग्य है। 'बड्दर्शन- 


समुच्चय” का भाषातर हुआ है परन्तु उसे सुधारकर फिरसे करना योग्य है। धीरे धीरे होगा, करें। 
आनंदघनजोकी चौबोसीका अर्थ भो विवेचनके साथ लिखे | 

नमो वुर्धाररागादिवेरिवार निवारिणे। 

अहँते योगिनाथायथ महावीराय तायिने 0 

श्री हेमचन्द्राचा्य योगशास्त्र' की रचना करते हुए मगलाचरणमे बीतराग सर्वज्ञ अरिहृत योगीनाथ 
महावीरको स्तुतिरूपसे नमस्कार करते हैं । 

'जो रोके रुक नही सकते, जिनको रोकना बहुत बहुत मुश्किल है, ऐसे राग, द्वेष, अज्ञानरूपी 
शत्रुके समूहको जिन्होने रोका, जीता, जो वीतरांग सर्वज्ञ हुए, वीतराग सर्वज्ञ होनेसे जो अहंन्त पूजनीय 
हुए; और वीतराग अहंन्त होनेसे, जिनका मोक्षके लिये प्रवतंन है ऐसे भिन्‍न भिन्‍न योगियोंके जो नाथ 
हुए, नेता हुए, और इस तरह नाथ होनेसे जो जगतके नाथ, तात, और त्राता हुए, ऐसे जो महावीर हैं 
उन्हे नमस्कार हो ।” यहाँ सहदेवके अपायापगमातिशय, ज्ञानातिशय, वचनातिशय और पूजातिशय सूचित 
किये है | इस मंगल स्तुतिमे समग्र 'योगशास्त्र' का सार समा दिया है। सद्देवका निरूपण किया है। समग्र 
वस्तुस्वरूप, तत्त्वज्ञानका समावेश कर दिया है। खोलनेवाला खोजी चाहिये । 

लौकिक-मेलेमे वृत्तिको चंचल करनेवाले प्रसंग विशेष होते हैं। सच्चा मेला सत्संगका है। ऐसे 
मेलेमें वुत्तकी चंचछता कम होती है, दूर होती है। इसलिये ज्ञानियोने सत्संग-मेलेका बखान किया है, 


उपदेश किया है। 
वढवाणकेम्प, भाद्रपद वदी, १९५६ 
'मोक्षमाला' के पाठ हमने माप माप कर लिखे हैं। पुनरावृत्तिके बारेमे आप यथासुख प्रवृत्ति 


करें | कतिपय वाक्योके नीचे लकीर खीची है, वेसा करनेकी जरूरत नही है | श्रोता-वाचकको मथासंभव 
अपने अभिप्रायसे प्रेरित न करनेका लक्ष्य रखें। श्रोता-वाचकमे स्वतः अभिप्राय उत्पन्न होने दें | 
सारासारके तोलनका कार्य स्वयं वाचक-श्ोतापर छोड़ दें। हम उन्हें प्रेरित कर, उनसे स्वय उत्पन्न हो 
सकतनेवाले अभिप्रायको रोक न दें । 





हैँ 


हे८४ श्ीमंब्‌ राजचर्सा 


मोक्षमाला'के " प्रज्ञाववोध' भागके १०८ मनके यहाँ लिखायेंगे । 
परम सह्श्रुतके प्रचाररूप एक योजना सोची है। उसका प्रचार होकर परमाथमाग 
प्रकाशित होगा । 





२५ बंबई, मांगा, मार्गशीषं, १९५७ 
श्री 'शांतसुधारस' का भी पुनः विवेचनरूप भाषांतर करने योग्य है, सो कीजियेगा । 





२६ बंबई, शिव, मार्गशीषे, १९५७ 
देवागसनभोयानशामरादिविभूतयः । 
सायाविष्वपि वृह्यंते नातस्त्वससि नो सहान्‌ ॥४' 
स्तुतिकार श्री समतभद्रसूरिको वीतरागदेव मानो कहते हो-- हे समतभद्र ! यह हमारी अष्ट- 
प्रातिहायं आदि विभूति तू देख, हमारा महत्त्व देख ।” तब सिंह गुफामेसे गम्भीर चालसे बाहर निकलकर 
जिस तरह गजंना करता है उसी तरह श्री समंतभद्रसूरि गर्जना करते हुए कहते है--'देवताओका आना, 
आकाशमे विचरना, चामरादि विभूतियोका भोग करना, चामर आदिके वैभवसे पूजनीय दिखाना यह तो 
मायावी इन्द्रजालिक भी बता सकता है। तेरे पास देवोंका आना होता है, अथवा तू आकाशमे विचरता है, 
अथवा तू चामर छत्र आदि विभूतिका उपभोग करता है इसलिये तू हमारे मनको महान है ! नही, नही, 
इसलिये तू हमारे मनको महान नही, उतनेसे तेरा महत्त्व नहीं। ऐसा महत्त्व तो मायावी इन्द्रजालिक भी 
दिखा सकता है |” तब फिर सहेवका वास्तविक महत्त्व क्या है? तो कहते है कि बीतरागता । इस तरह 
आगे बताते है | 
ये श्री समंतभद्रसूरि विक्रमकी दूसरी शताब्दीमे हुए थे । वे श्वेताबर-दिगंबर दोनोमे एक सरीखे 
सन्मानित हैं । उन्होने देवागमस्तोत्र (उपर्युक्त स्तुति इस स्तोत्नका प्रथम पद है) अथवा आप्तमीमासा रची 
है। तस्वाथंसूत्रके मंगलाचरणकी टीका करते हुए यह देवागमस्तोत्र लिखा गया हैं और उसपर अष्टसहस्री 
टीका तथा चौरासी हजार इलोकप्रमाण गंधहस्ती महाभाष्य” टीका रची गयी है । 


सोक्षमार्गंस्थ नेतारं भेतारं कम सूभुताम्‌ । 
शातारं॑ विश्वतत्त्यातां बन्दे तदृगुणलब्धये ॥ 
यह इसका प्रथम मगल स्तोत्र है। 
मोक्षमागंके नेता, कर्मरूपी पर्वंतके मेत्ता-मेदन करनेवाले, विश्व अर्थात्‌ समग्र तत्त्वके ज्ञाता, 
जाननेवाले--उन्हें गुणोंकी प्राप्तिके लिये मैं बदन करता हूँ । 
आप्तमीमासा', 'योगबिन्दु' और “उपमितिभवप्रपंचकथा' का गुजराती भाषातर कीजियेगा । 
योगबिन्दु' का भाषांतर हुआ है, 'उपमितिभवप्रपंच' का हो रहा है, परन्तु वे दोनो फिरसे करने योग्य हैं 
उसे कीजियेगा, धीरे धीरे होगा । 
लोककल्याण हितरूप है और वह कतंव्य है। अपनी योग्यताकी न्यूनतासे और जोखिमदारी न 
समझी जा सकनेसे अपकार न हो, यह भी ख्याल रखनेका है । 





३२७ 
मन पर्यायज्ञान किस तरह प्रगट होता है ? साधारणतः प्रत्येक जीवकी मतिज्ञान होता है। उसके 
आश्रित श्रुतज्ञानमे वृद्धि होनेसे वह मतिज्ञानका बल बढ़ाता है; इस तरह अनुक्रमसे मतिज्ञान निर्मल 


१. देखें भाक ९४६। २, आंक २७ से आक ३१ तक खंभातके श्री तिभुवनभाईकी नोंषमेसे लिये हैं । 


उपदेश्ञ नोंघ ६८५ 


होनेसे आत्माकी असंयमता दूर होकर संयमता होती है, ओर उससे मन पर्यायज्ञान प्रगट होता हैं। उसके 
योगसे आत्मा दूसरेका अभिप्राय जान सकता है। 


लिग--चिह्न देखनेसे दूसरेके क्रोध, हष॑ आदि भाव जाने जा सकते है, यह मतिज्ञानका विषय 
है । बेसे चिह्न न देखनेमे जो भाव जाने जा सकते हैं वह मनःपर्यायज्ञानका विषय है। 


२८ 





पाँच इन्द्रियोंके विषय संबन्धों :-- 

जिस जीवको मोहनीयकमंरूपी कषायका त्याग करना हो, और “जब वह उसका एकदम त्याग 
करना चाहेगा तब कर सकेगा' ऐसे विज्वासपर रहकर, जो क्रमश त्याग करनेका अभ्यास नहीं करता, 
वह एकदम त्याग करनेका प्रसंग आनेपर मोहनीय कमंके बलके आगे टिक नहीं सकता, क्योकि कमंरूप 
शत्रुकों धीरे-धीरे निलंल किये बिना निकाल देनेमे वह एकदम असमर्थ हो जाता है। आत्माकी निबंलताके 
कारण उसपर मोहका प्राबल्प रहता है । उसका जोर कम करनेके लिये यदि आत्मा प्रयत्न करे तो एक 
ही बारमे उसपर जय पानेकी धारणमे वह ठगा जाता है। जब तक मोहव॒ृत्ति लडनेके लिये सामने नही 
आती तभी तक मोहवश आत्मा अपनी बलवत्ता समझता है, परन्तु हम प्रकारकी कसौटीका प्रसंग 
आनेपर आत्माकों अपनी कायरता समझमे आती है। इसलिये जैसे बने वेसे पाँच इन्द्रियोके विषयोंको 
शिथिल करना, उसमे भी मुख्यत उपस्थ इन्द्रियको वशमे छाना, इस तरह अनुक्रमसे दूसरी इन्द्रियोके 
विषयोपर काबू पाना । 

इंद्रियके विषयरूपी क्षेत्रकी दो तसू जमीन जीतनेके लिये आत्मा असमर्थंता बताता है और सारी 
पृथ्वीको जीतनेमे समर्थंता मानता है, यह केसा आइचयंरूप है ? 

प्रवृत्तिक कारण आत्मा निवृत्तिका विचार नही कर सकता, यो कहना मात्र एक बहाना है । यदि 
थोड़े समयके लिये भी आत्मा प्रवृत्ति छोड़कर प्रमादरहित होकर सदा निवृत्तिका विचार करे, तो उसका 
बल प्रवृत्तिम भी अपना कार्य कर सकता है । क्योकि प्रत्येक वस्तुका अपनी न्यूनाधिक ब७वत्ताके अनुसार 
हो अपना कार्य करनेका स्वभाव है। जिस तरह मादक वस्तु दूसरी खुराकके साथ अपने असली स्वभाव- 
के अनुसार परिणमन करनेको नहीं भूल जाती उसी तरह ज्ञान भी अपने स्वभावकों नहीं भूलता। इस- 
लिये प्रत्येक जीवको प्रमादरहित होकर योग, काल, निवृत्ति और मार्गका विचार निरंतर करना चाहिये | 


श्९ 
ब्रत संबंधी -- 
यदि प्रत्येक जीवको ब्रत लेना हो तो स्पष्टताके साथ दूसरेकी साक्षीसे लेना चाहिये । उसमे स्वेच्छा- 
से बत॑न नही करना चाहिये। ब्रतमे रह सकनेवाला आगार रखा हो और कारणविशेषको लेकर वस्तुका 
उपयोग करना पड़े तो वैसा करनेमे स्वयं अधिकारी नहीं बनना चाहिये | ज्ञानीकी आज्ञाके अनुसार वतंन 
करना चाहिये । नही तो उसमे शिथिल हुआ जाता है, और ब्रतका भंग हो जाता है । 


की 


३७० 
मोह-कषाय संबंधी :-- 
प्रत्येक जीबकी अपेक्षासे ज्ञानीने क्रोष, मान, माया और लोभ, यों अनुक्रम रखा है, वह क्षय होने- 
की अपेक्षासे है । 
पहुले कषायके क्षयसे अनुक्रमसे दूसरे कषायोंका क्षय होता है, और अमुक अमुक जीवोकी अपेक्षा 
से मान, माया, लोभ और क्रोध, ऐसा क्रम रखा है, वह देश, काल ओर क्षेत्र देखकर | पहले जीवको 


६८६ ओऔसदू राजचन्त 


दूसरेसे ऊंचा माना जानेके लिये मान उत्पन्न होता है, उसके लिये वह छल-कपट करता है; और उससे पैसा 
पेदा करता है, और बैसे करनेमें विध्न करनेवाले पर क्रोध करता है। इस प्रकार कषायकी प्रकृतियाँ अनु- 
कमसे बँघती हैं; जिसमें लोभको इतनी बलवत्तर मिठास है, कि उसमे जीव मान भो भूल जाता है, और 
उसकी परवाह नहीं करता, इसलिये मानरूपी कषायको कम करनेसे अनुक्रमसे दूसरे कघाय अपने आप कम 


हो जाते हैं। 


आस्था तथा श्रद्ा-- 

प्रत्येक जीवको जीवके अस्तित्वसे लेकर मोक्ष तककी पूर्णरूपसे श्रद्धा रखनी चाहिये | इसमे जरा 
भी शंका नहीं रखनी चाहिये। इस जगह अश्रद्धा रखना, यह जीवके पतित होनेका कारण है, और यह 
ऐसा स्थानक है कि वहाँसे गिरनेसे कोई स्थिति नही रहती । 

अंतर्महत्तमें सत्तर कोटाकोटि सागरोपमकी स्थिति बंधती है, जिसके कारण जीवको असंख्यात 
भवोंमें भ्रमण करना पडता है। 

चारित्रमोहसे पतित हुआ जीव तो ठिकाने आ जाता है, परन्तु दर्शनमोहसे पतित हुआ जीव 
ठिकाने नही आता, क्योंकि समझनेमें फेर होनेसे करनेमें फेर हो जाता है। वीतरागरूप ज्ञानीके बचनोंमें 
अन्यथा भाव होना सम्भव ही नहीं है । उसका अवलंबन लेकर श्रुवतारेकी भाँति श्रद्धा इतनी दुढ करना 
कि कभी विचलित न हो । जब जब शांका होनेका प्रसंग आये तब तब जीवको विचार करना चाहिये कि 
उसमें अपनी भूल ही होती है। वोतराग पुरुषोंने जिस मतिसे ज्ञान कहा है, वह मति इस जीबमे है नही; 
और इस जीवकी मति तो शाकमे नमक कम पडा हो तो उतनेमे ही रुक जाती है। तो फिर बीतरागके 
ज्ञानकी मतिका मुकाबला कहाँसे कर सके ? इसलिये बारहवें गुणस्थानके अन्त तक भी जीवको ज्ञानीका 
अवलंबन लेना चाहिये, ऐसा कहा है। 

अधिकारी न होनेपर भी जो ऊँचे ज्ञानका उपदेश किया जाता है वह मात्र इसलिये कि जीवने 
अपनेको ज्ञानी तथा चतुर मान लिया है, उसका मान नष्ट हो और जो नीचेके स्थानकोंसे बातें कही जाती 
हैं, वे मात्र इसलिये कि वैसा प्रसंग प्राप्त होनेषर जीव नीचेका नीचे ही रहे । 





३१ 





रे२ बंबई, आश्विन, १९४० 
जे अथुद्धा भमहाभागा थोरा असमत्तदंसिणों। 
असुद्ध तेसि परक्‍्कत सफल होइ सब्बसों ॥२२॥ 
जें यबुद्धा महाभागा वोरा सम्भततदंसिणों। 
सुद्ध तेसि परक्‍कंत अफल होइ सब्बसो ध२३॥ 
-श्री सुयगडाग सूत्र, वीर्याध्ययल ८वाँ, गाथा २२-२३ 
ऊपरकी गाथाओं में जहाँ 'सफल' शब्द है वहाँ अफल' ठोक लगता है, और जहाँ 'भफल' शब्द है 
वहाँ सफल' शब्द ठीक लगता है, इसलिये उसमे लेखन-दोष है या बराबर है? इसका समाधान-यहाँ 
॥ नही है। जहाँ सफल शब्द है वहाँ सफल ठीक है और जहाँ 'अफल' शब्द है वहाँ अफल 
कहै। 
मिथ्यादृष्टिको क्रिया सफल है--फलसहित है, अर्थात्‌ उसे पुण्य-पापका फल भोगना है। सम्यग्दृष्टि- 
की क्रिया अफल है--फलरहित है, उसे फल नही भोगना है, अर्थात्‌ निजंरा है। एककी, मिथ्यादुष्टिकी 
क्रियाकी संसारहेतुक सफलता है, ओर दूसरेकी, सम्यर्दृष्टिकी क्रियाकी संसारहेतुक अफलता है, यों 
परमार्थ समझना योग्य है। 
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३३ वेशाख, १९५० 
नित्यनियम 
5 श्रोमत्परमगुरुम्यों नम 

सबेरे उठकर ईर्यापिथिकी प्रतिक्रण करके रात-दिनमे जो कुछ अठारह पापस्थानकमें प्रवृत्ति हुई 
हो, सम्यग्शान-दर्शन-चारित्र संबंधी तथा पंचपरमपद संबंधी जो कुछ अपराध हुआ हो, किसी भी जीवके 
प्रति किचित्‌ मात्र भी अपराध किया हो, वह जाने-अनजाने हुआ हो, उस सबको क्षमाना, उसकी निंदा 
करना, विशेष तिदा करना, आत्मामेसे उस अपराधका विसर्जन करके नि.शल्य होना । रात्रिको सोले 
समय भी इसी तरह करना । 

श्री स॒त्पुरुषके दर्शन करके चार घडोके लिये सं सावद्य व्यापारसे निवुत्त होकर एक आसनपर 
स्थिति करना। उस समयमे परमगुरु' शब्दकी पाँच मालाएँ गिनकर दो घड़ी तक सत्शास्त्रका अध्ययन 
करना । उसके बाद एक घडी कायोत्सर्ग करके श्री सत्पुरुषोंके वचनोका उस कायोत्सर्गमे जप-रटन करके 
सदवृत्तिक अनुसधान करना । उसके बाद आधी घडीमे भक्तिको वृत्तिको उत्साहित करनेवाले पद 
(आज्ञानुसार) बोलना । आधी घडीमे 'परमगृरु शब्दका कायोत्सग्रके रूपमे जप करना, और 'सर्वश्देव' 
इस नामकी पाँच मालाएँ गिनना । 

अभी अध्ययन करने योग्य शास्त्र-वेराग्यशतक, इंद्रियपराजयशतक, शांतसूधारस, अध्यात्म- 
कल्पद्रम, योगदृष्टिसमुच्चय, नवतत्त्व, मूलपद्धति कमंग्रथ, धरंबिदु, आत्मानुशासन, भावनाबोध, मोक्ष- 
मार्गप्रकाश, मोक्षमाला, उपमितिभवप्रपंच, अध्यात्मसार, श्री आनंदघनजी कृत नोबीसी भेसे ये स्‍्तवन--१, 
हे, ५, ७, ८, ९, १०, १३, *५, १६, १७, १९, २२ । 

सात व्यसन--(जूआ, मास, मदिरा, वेश्यागमन, शिकार, चोरी, परस्त्री) का त्याग । 

(अथ सप्तव्यसन नाम चौपाई) 
/जुबा", आमिष', सदिरा), दारी , आहेटक", चोरी', परनारी” । 
एहि. सप्तव्यसन दुःखदाई, वुरितिमुछ दुर्गतिके जाई 0“ 

इस सप्तव्यसनका त्याग । राजिभोजनका त्याग । अमुकको छोडकर सभी वनस्पतिका त्याग | 
अमुक तिथियोमे अत्यक्त वनस्पतिका भी प्रतिबध। अमुक रसका त्याग | अन्नह्मचयंका त्याग | परिग्रह 
परिमाण । 

शरीरमे विशेष रोग आदिके उपद्रवसे, बेभानपनसे, राजा अथवा देव आदिके बलात्कारसे यहाँ 
बताये हुए नियमोंमे प्रवृत्ति करनेके लिये अशक्त हुआ जाये तो उसके लिये पश्चात्तापका स्थानक समझना । 
स्वेच्छासे उस नियममे कुछ भी न्यूनाधिकता करनेकी प्रतिज्ञा । सत्पुरुषकी आज्ञासे उस नियमसे फेरफार 
करनेसे नियम भंग नही। 


इ४ श्री खंभात, आसोज सुदो, १९११ 
4 
वस्तुके यथार्थ स्वरूपको जेसा जानना, अनुभव करना वेसा ही कहना यह सत्य है। यह दो 
प्रका रका है--'परमाथंसत्य' और व्यवहारसत्य' । 
'परमाथंसत्य” अर्थात्‌ आत्माके सिवाय दूसरा कोई पदार्थ आत्माका नही हो सकता, ऐसा निश्चय 
जानकर, भाषा बोलनेमें व्यवहारसे देह, स्त्री, पुत्र, मित्र, धन, धान्य, गृह आदि वस्तुओंके प्रसंगमें बोलनेसे 
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१. थह जो नित्यनियम बताया है वह श्रीमद्‌' के उपदेशामृतमेंसे लेकर श्री खभातके एक मुमुक्षभाईने योजित किया है । 
२. खंभातके एक मुमुक्षु भाईने यथादाक्ति स्मृत्तिम रखकर की हुई नोंघ । 
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पहले एक आत्माके सिवाय दूसरा कोई मेरा नही है, यह उपयोग रहना चाहिये | अन्य आत्माके सम्बन्धमें 
बोलते समय आत्मामें जाति, लिग और वेसे औपचारिक भेदवाला बह आत्मा न होनेपर भी मात्र व्यवहार- 
नयसे कार्यके लिये संबोधित किया जाता है, इस प्रकार उपयोगपुर्वक बोला जाये तो वह्‌ पारमाथिक सत्य 
भाषा है ऐसा समक्षें । 

१ दुष्ठांत--एक मनुष्य अपनी आरोपित देहकी, घरकी, स्त्रीकी, परश्नकी या अन्य पदार्थकी बात 
करता हो, उस समय स्पष्टरूपसे उन सब पदार्थोसि वक्ता 'में भिन्‍न हूँ, ओर वे मेरे नहीं हैं” इस प्रकार 
स्पष्टरूपसे बोलनेवालेकी भान हो तो वह सत्य कहा जाता है। 

२ दुष्टांत--जिस प्रकार कोई ग्रन्थकार श्रेणिक राजा और चेलना रानीका वर्णन करता हो; तो ये 
दोनों आत्मा थे और मात्र श्रेणिकके भवकी अपेक्षासे उनका सम्बन्ध, अथवा स्त्री, पुत्र, धन, राज्य, 
आदिका सम्बन्ध था; यह बात ध्यानमे रखनेके बाद बोलनेको प्रवृत्ति करे, यही परमार्थ सत्य है | 

व्यवहारसत्यके आये बिना परमाथंसत्य वचनका बोलना नही हो सकता । इसलिये व्यवहारसत्य 
नीचे अनुसार जानें-- 

जिस प्रकारसे वस्तुका स्वरूप देखनेसे, अनुभव करनेसे, श्रवणसे अथवा पढ़नेसे हमे अनुभवमे आया 
हो उसी प्रकारसे यथातशथ्यरूपसे वस्तुका स्वरूप कहना और उस प्रसगपर वचन बोलना उसका नाम 
व्यवहारसत्य है। 

बृष्टांत--जेसे कि अमुक मनुष्यका लाल धोड़ा जंगलमे दिनके बारह बजे देखा हो, और किसीके 
पूछनेसे उसी प्रकारसे यथातथ्य वचन बोलना यह व्यवहारसत्य है । इसमे भी किसी प्राणीके प्राणका नाश 
होता हो, अथवा उन्मत्ततासे वचन बोला गया हो, वह यद्यपि सच्चा हो तो भी असत्य तुल्य ही है, 
ऐसा जानकर प्रवृत्ति करें | सस्यसे विपरीत उसे असत्य कहा जाता है । 


क्रोध, मान, माया, लोभ, हास्य, रति, अरति, शोक, भय, दूगंछा, अज्ञान आदिसे बोला जाता है। 
क्रोध आदि मोहनीयके अंगभूत हैं। उत्तकी स्थिति दूसरे सभी कर्मोसे अधिक अर्थात्‌ (७०) सत्तर कोडा- 
कोड़ी सागरोपमकी है । इस कमंका क्षय हुए बिना ज्ञानावरण आदि कर्मोका सम्पूर्णतासे क्षय नही हो 
सकता । यद्यपि गणितमे प्रथम ज्ञानावरण आदिशध्कम कहे है, परन्तु इस कमंकी बहुत महत्ता है, क्योकि ससार- 
के मूलभूत रागद्वेषका यह मूलस्थान है, इसलिये भवश्नरमण करनेमे इस कमंकी मुख्यता है, ऐसी मोहनोय- 
कमंकी बलवत्ता है, फिर भी उसका क्षय करना सरल है। अर्थात्‌ जेसे वेदनीयकर्म भोगे बिना निष्फछ 
नही होता परन्तु इस कर्मके लिये वेसा नही है। मोहनोय कमंकी प्रकृतिरूप क्रोष, मान, माया और लोभ 
आदि कषाय तथा नोकषायका अनुक्रमसे क्षमा, नम्नता, निरशिमानता, सरलता, निर्दभता और संतोष 
आदिकी विपक्षभावनासे अर्थात्‌ मात्र विचार करनेसे उपर्युक्त कघाय निष्फल किये जा सकते है, नोकषाय 
भी विचारसे क्षीण किये जा सकते हैं, अर्थात्‌ उसके लिये बाह्य कुछ नही करना पड़ता । 


'मुनि” यह नाम भी इस पूर्वोक्त रीतिसे विचार कर वचन बोलनेसे सत्य है। बहुत करके प्रयोजनके 
बिना बोलना हो नही, उसका नाम मुनित्व है। रागद्वेष और अज्ञानके बिना यथास्थित वस्तुका स्वरूप 
कहते-बोलते हुए भी मुनित्व-मौन समझें । पूर्व तीर्थंकर आदि महात्माओने ऐसा ही विचार कर मौन 
धारण किया था, ओर लगभग साढ़े बारह वर्ष मौन धारण करनेवाले भगवान वीर प्रभुने ऐसे उत्कृष्ट 
विचारसे आत्मामेसे फिरा-फिराकर मोहनीयकर्मके सम्बन्धको बाहर निकाह करके केवलज्ञानदर्शन प्रगट 
किया था। 

आत्मा चाहे तो सत्य बोलना कुछ कठिन नही है । व्यवहारसत्यभाषा बहुत बार बोली जाती है, 
परन्तु परमाथंसत्य बोलनेमे नही आया; इसीलिये इस जीवका भवश्भरमण नहों मिटता । सम्यक्त्व होनेके 
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बाद अभ्याससे परमार्थसत्य बोला जा सकता है; गौर फिर विशेष अभ्याससे सहज उपयोग रहा करता है। 
असत्य बोले बिना माया नही हो सकती। विश्वासघात करना इसका भी असत्यमे समावेश होता है । 
झूठे दस्तावेज करना, इसे भी असत्य जाने। अनुभव करने योग्य पदार्थंके स्वरूपका अनुभव किये बिना 
ओर इन्द्रिय द्वारा जानने योग्य पदार्थके स्वरूपकों जाने बिना उपदेश करना, इसे भी असत्य समझें । 
तो फिर तप इत्यादि मान आदिको भावनासे करके, आत्महिता्थ करने जेसा देखाव करना असत्य ही है, 
ऐसा समझें । अखंड सम्यरदर्शन प्राप्त हो तभी सम्पूर्णहूपसे परमार्थशत्य वचन बोला जा सकता है; अर्थात्‌ 
तभी आत्मामेंसे अन्य पदार्थको भिन्‍नरूपसे उपयोगमे लेकर वचनकी प्रवृत्ति हो सकतो है । 


कोई पूछे कि लोक शाइवत है या अशाश्वत तो उपयोगपुर्वंक न बोलते हुए 'लोक शाइवत' है ऐसा 


थदि कहे तो असत्य वचन बोला गया ऐसा होता है। उस वचनको बोलते हुए, छोक शाइवत क्यो कहा गया, 
उसका कारण ध्यानमें रखकर वह बोले तो वह सत्य समझा जाता है। 


इस व्यवहा रसत्यके भी दो प्रकार हो सकते हैं--एक सवंधा व्यवहारसत्य और दूसरा देश 
व्यवहारसत्य । 

निदुचय सत्यपर उपयोग रखकर, प्रिय अर्थात्‌ जो वचन अन्यको अथवा जिसके संबंधमे बोला 
गया हो उसे प्रीतिकर हो; और पथ्य एवं गुणकर हो, ऐसा ही सत्य वचन बोलनेवाले प्रायः सबंविरति 
मुनिराज हो सकते है । 


संसारपर अभाव रखनेवाला होनेपर भी पूर्वकमंसे, अथवा दूसरे कारणसे संसारमें रहनेवाले 
गृहस्थको देशसे सत्यवचन बोलनेका नियम रखना योग्य है । वह मुख्यतः इस प्रकार है :-- 

कन्यालीक, मनुष्यसंबधी असत्य, गवालीक, पशुसबधी असत्य, भौमालीक, भूमिसबधी असत्य; 
झूठी साक्षी, और थाती असत्य अर्थात्‌ विश्वाससे रखनेके लिये दिये हुए द्रव्यादि पदार्थ वापम माँगनेपर, 
उस सबधी इनकार कर देना, ये पाँच स्थूल भेद है। इस सम्बन्धमे वचन बोलते हुए परमार्थ सत्य पर 
ध्यान रखकर, यथास्थित अर्थात्‌ जिस प्रकारसे वस्तुओका सम्यक्‌ स्वरूप हो उसी प्रकारसे ही कहनेका 
जो नियम है उसे देशसे व्रत धारण करनेवालेकों अवश्य करना योग्य है। इस कहे हुए सत्य सम्बन्धी 
उपदेशका विचार कर उस क्रममे अवध्य आना ही फलदायक है। 





३३५ 

सत्पुरुष अन्याय नही करते । सत्युरुष अन्याय करेंगे तो इस जगतमे वर्षा किसके लिये बरसेगी ? 
सूर्य किसके लिये प्रकाशित होगा ? वायु किसके लिये चलेगी ? 

आत्मा केसा अपूर्व पदार्थ है! जब तक शरीरमे होता है--भले ही हजारो बरस रहे, तब तक 
शरीर नही सडता | आत्मा पारे जेसा है। चेतन चला जाये तो शरीर शब हो जाये ओर सड़ने लगे ! 

जीवमे जागुति और पुरुषार्थ चाहिये | कमंबन्ध हो जानेके बंद भी उसमेसे (सत्तामेंसे उदय आनेसे 
पहले) छूटना हो तो अबाधाकाल पूर्ण होने तकमे छूटा जा सकता है। 

पृष्य, पाप और आयु, ये किसी दूसरेको नहीं दिये जा सकते | उन्हें प्रत्येक स्वय ही भोगता है । 

स्वच्छदसे, स्वमतिकल्पनासे भौर सद्युरुकी आज्ञाके बिना ध्यान करना यह तरंगरूप है और 
उपदेश, व्याख्यान करना यह अभिमानरूप है | 

देहधारी आत्मा पथिक है ओर देह वृक्ष है। इस देहरूपी वृक्षमे (वृक्षके नीचे) जीवरूपी परथिकृ--- 
बटोही विश्वांति लेने बैठा है। वह पथिक वृक्षको ही अपना मानने छगे यह कैसे चलेगा ? 


<9 
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'सुन्दरविलास' सुन्दर, अच्छा ग्रन्थ है। उसमें कहाँ कमी, भूल है उसे हम जानते हैं। वह कमी 
दूसरेकी समझमें आना मुश्किल है। उपदेशके लिये यह ग्रन्थ उपकारी है । 

छः वर्शानोंपर दुष्टांत--छ: भिन्‍न भिन्‍न वैद्योकी दुकान है। उनमें एक वेद्य सम्पूर्ण सच्चा है। 
वह सब रोगोंको, उनके कारणोंको और उनके दूर करनेके उपायोंको जानता है। उसका निदान एवं 
चिकित्सा सच्चे;होनेसे रोगीका रोग निर्मल हो जाता है। वैद्य कमाई भी अच्छी करता है । यह देखकर 
दूसरे पाँच कूटवैद्य भी अपनी-अपनी दुकान खोलते हैं। उसमे जितनी सच्चे वेद्यके घरकी दवा अपने,पास 
होती है उतना तो रोगीका रोग वे दूर करते हैं, और दूसरी अपनी कल्पनासे अपने घरकी दवा देते॥हैं, 
उससे उलटा रोग बढ़ जाता है; परन्तु दवा सस्ती देते हैं इसलिये लोभके मारे लोग लेनेके लिये बहुत 
ललचाते हैं, और उलटा नुकसान उठाते हैं । 

इसका उपनय यह है कि सच्चा बेद्य वीतरागदर्शन है; जो सम्पूर्ण सत्य स्वरूप है। वह मोह, 
विषय आदिको, रागद्वेषको, हिसा आदिको सम्पूर्ण दूर करनेको कहता है, जो विषयविवश रोगीको महूँगा 
पड़ता है, अच्छा नही लगता । और दूसरे पाँच कूटवेद्य है वे कुदशंन हैं, वे जितनी वीतरागके घरको 
बातें करते हैं उस हद तक तो रोग दूर करनेकी बात है; परन्तु साथ साथ मोहकी, संसारबुद्धिकी, 
मिथ्यात्वकी, हिसा आदिकी धर्मके बहानेसे बात करते हैं, वह सलपनी कल्पनाकी है, और वह संसाररूप 
रोग दूर करनेके बदले वृद्धिका कारण होती है। विषयमे आसक्त पामर संसारीको मोहकी बाते तो मीठी 
लगती हैं, अर्थात्‌ सस्ती पड़ती हैं, इसलिये कूट वेच्यकी तरफ आकर्षित होता है, परन्तु परिणाममे अधिक 
रोगी हो जाता है । 

बीतरागदश न त्रिवेद्य जेसा है, अर्थात्‌ (१) रोगीका रोग दूर करता है (२) नीरोगीको रोग होने 
नही देता, और (३) आरोग्यकी पुष्टि करता है। अर्थात्‌ (१) सम्यग्द्शनसे जीवका मिथ्यात्व रोग दूर 
करता है, (२) सम्यग्झानसे जीवकों रोगका भोग होनेसे बचाता है और (३) सम्यक चारिश्रसे सम्पूर्ण 
शुद्ध चेतनारूप आरोग्यकी पुष्टि करता है । 





३६ सं० १९५४ 
जो सब वासनाका क्षय करता है वह संन्य|सी है। जो इन्द्रियोंको काबूमे रखता है बह गोसाई है । 
जो संसारका पार पाता है वह यति (जति) है। 

समकितीको आठ मदोंमेसे एक भी मद नही होता । 

(१) अविनय, (२) अहंकार, (३) अधंदग्धता--अपनेको ज्ञान न होते हुए भी अपनेको ज्ञानी मान 
बेठना, और (४) रसलुब्धता--इन चारमेसे एक भी दोष हो तो जीवको समकित नही होता, ऐसा श्री 
'ठाणांगसृत्र मे कहा है । 

मुनिको व्याख्यान करना पड़ता हो तो स्वयं स्वाध्याय करता है ऐसा भाव रखकर व्याख्यान करे | 
मुनिको सवेरे स्वाध्यायको आज्ञा है, उसे मनमे ही किया जाता है, उसके बदले व्याख्यानरूप स्वाध्याय 
ऊँचे स्वरसे, मान, पूजा, सत्कार, आहार आदिकी अपेक्षाके बिना केवल निष्काम बुद्धिसि आत्मा्थके 
ल्यि करे। 

क्रोध आदि कषायका उदय हो, तब उसके विरुद्ध होकर उसे बताना कि तूने मुझे अनादि कालसे 
हैरान किया है। अब में इस तरह तेरा बल नही चलने दूँगा। देख, अब में तेरे विरुद्ध युद्ध करने बेठा हूँ ! 

निद्रा आदि प्रकृति, ( क्रोध आदि अनादि वैरी ), उनके प्रति क्षत्रियभावसे वर्तत करें, उन्हें 
अपमानित करें, फिर भी न मानें तो उन्हें ऋर बनकर शांत करें, फिर भी न मानें तो ख्यालमें रखकर, 
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वक्त आनेपर उन्हे मार डालें। यों शूर क्षत्रियस्वभावसे वतन करें, जिससे वेरीका पराभव होकर समाधि- 
सुख मिले । 

प्रभुपुजामे पृष्प चढ़ाये जाते हैं, उसमे जिस गृहस्थकों हरी वततस्पतिका नियम नहीं है वह अपने 
हेतुसे उसका उपयोग कम करके प्रभुको फूल चढाये | एयागी मुनिको तो पुष्प चढानेका अथवा उसके 
उपदेशका सवंथा निषेध है ऐसा पूर्वाचार्योका प्रवचन है । 

कोई सामान्य मुमुक्षु भाई-बहन साधनके बारेमे पूछे तो ये साधन बतायें-- 


( १) सात व्यसनका त्याग | (६ ) 'सर्वज्देवः और 'परमगुरु' की पाँच पाँच मालाओं- 
( २) हरी वनस्पतिका त्याग । का जप | 

( ३ ) कंदमूलका त्याग । ( ७ ) भक्तिरहस्य दोहाका" पठन मनन | 

(४ ) अभक्ष्यका त्याग । ( ८ ) क्षमापनाका पाठ । 

(५ ) रात्रिभोजनका त्याग | (९ ) सत्समागम और सत्शास्त्रका सेवन । 


'सिज्ञ॑ति', फिर 'बुज्ञंति', फिर “मुच्च॑ति', फिर 'परिणिव्वायंति', फिर 'सव्वदुक्खाणमतंकरंति', 
इन शब्दोका रहस्थारं विचारने योग्य है। 'सिज्ञ्ंति' अर्थात्‌ सिद्ध होते हैं, उसके बाद 'बुज्झंति' अर्थात्‌ 
बोधसहित-ज्ञानसहित होते है ऐसा सूचित किया है। सिद्ध होनेके बाद कोई आत्माकी शून्य (ज्ञानरहित) 
दशा मानते है उसका निषेध बुज्ञति'से किया गया । इस तरह सिद्ध और बुद्ध होनेके बाद 'मुच्चति' 
अर्थात्‌ सब॑ कमंसे रहित होते है और उसके बाद 'परिणिव्वायंति” अर्थात्‌ निर्वाण पाते हैं, कमंरहित होनेसे 
फिर जन्म--अवतार धारण नही करते | मुक्त जीव कारणविशेषसे अवतार धारण करते हैं इस मतका 
'वरिणिव्वायति से निषेध सूचित किया है। भवका कारण कर्म, उससे सर्बंथा जो मुक्त हुए हैं वे फिरसे 
भव धारण नही करते । कारणके बिना कार्य नहीं होता | इस तरह निर्वाणप्राप्त 'सब्वदुक्लाणमंतकरति' 
अर्थात्‌ सब॑ दुःखोका अत करते है, उनको दुःखका सर्वंथा अभाव हो जाता है, वे सहज स्वाभाविक सुख 
आनन्दका अनुभव करते है । ऐसा कहकर मुक्त आत्माओंको शून्यता है, आनन्द नही है इस मतका निषेध 
सूचित किया है | 





३७ 
“अज्ञानतिमिरांधानां ज्ञानांजनशलाकया । 
नेश्रमुन्मीछित येन तस्मे आओोगुरवे नमः ॥।/ 
अज्ञानरूपी तिमिर--अंधकारसे जो अंध हैं, उनके नेत्रोंको जिसने ज्ञानहपी अंजनकी शलाका-- 
अंजनकी सलाईसे खोला, उस श्री सदगुरुको नमस्कार | 
'मोक्षमार्गस्य नेतारं भेत्तारं कर्मगूभताम्‌। 
ज्ञातारं विध्वतत्त्वानां बंदे तदृगुणलब्धये।॥ 
मोक्षमार्गके नेता--मोक्षमार्गमे ले जानेवाले, कमंरूप पब॑ंतके भेत्ता--मेदन करनेवाले, और समग्र 
तत्त्वोंके जञाता--जाननेवाले, उन्हे मैं उन गुणोकी प्राप्तिके लिये बन्दन करता हूँ । 
यहाँ 'मोक्षमार्गके नेता” कहकर आत्माके अस्तित्वसे लेकर उसके मोक्ष और मोक्षके उपायसहित 
सभी पदों तथा मोक्षप्राप्तोका स्वीकार किया है तथा जीव, अजीव आदि सभी तत्त्वोंका स्वीकार किया 
है। मोक्ष बन्धकी अपेक्षा रखता है, बंध, बंधके कारणो--आख्रव, पुष्य-पाप कम ओर बंँधनेवाले नित्य 
अविताशी आत्माकी अपेक्षा रखता है। इसी तरह मोक्ष, मोक्षमा्गंको, संबरकी, निर्जंराकी, बंधके कारणों- 


१. थाक २६४ के भीख दोहे । २. मोक्षमाला घिशापाठ ५६ । 


६०९१३ शीमद राज॑जमंत 


को दूर करनेरूप उपायकी अपेक्षा रखता है। जिसने मार्ग देखा, जाना, और अनुभव किया है वह नेता 
हो सकता है। अर्थात्‌ मोक्ष मार्गके नेता ऐसा कहकर उसे प्राप्त सर्वज्ञ सवेदर्शी वोतरागका स्वीकार किया 
है । इस तरह मोक्षमार्गके नेता इस विद्योषणसे जोब, अजीव आदि नवों तत्त्व, छहों द्रव्य, आत्माके अस्तित्व 
आदि छहो पद और मुक्त आत्माका स्वीकार किया है। 

मोक्षमागंका उपदेश करनेका, उस मार्गमे ले जानेका काय देहधारी साकार मुक्त पुरुष कर सकता 
है, देहराहित निराकार नही कर सकता ऐसा कहकर आत्मा स्वयं परमात्मा हो सकता है, मुक हो सकता 
है, ऐसा देहधारी मुक्त पुरुष ही उपदेश कर सकता है ऐसा सूचित किया है, इससे देहरहित अपीरुषेय 
बोधका निषेध किया है । 

'कमंरूप प॑तके भेदन करनेवाले' ऐसा कहकर यह सूचित किया है कि कमंरूप परवतोको तोड़नेसे 
मोक्ष होता है; अर्थात्‌ कमंरूप पर्वंतोको स्ववीयं द्वारा देहधारीरूपसे तोडा, ओर इससे जीवन्मुक्त होकर 
मोक्षमार्गके नेता, मोक्षमार्गके बतानेवाले हुए। पुन. पुन. देह धारण करनेका, जन्म-मरणरूप संसारका 
कारण कर्म है, उसका समूल छेदन--नाश करनेसे पुनः उन्हे देह धारण करना नही रहता यह सूचित 
किया है। मुक्त आत्मा फिरसे अवतार नहीं लेते ऐसा सूचित किया है । 

'विश्वतत्त्वके ज्ञाता--समस्त द्रव्यपर्यायात्मक लोकालोकके--त्रिव्वके जाननेवाले यह कहकर मुक्त 
आत्माकी अखड स्वपर-ज्ञायकता सूचित की है । मुक्त आत्मा सदा ज्ञानरूप ही है यह सूचित किया है । 

'जो इन गुणोंसे सहित है उन्हे उन गुणोकी प्राप्तिके लिये मे बदन करता हूँ, यह कहकर परम 
आप्त, मोक्षमार्गके लिये विश्वास करने योग्य, वन्दन करने योग्य, भक्तित करने योग्य जिसकी आज्ञामे 
चलनेसे नि संशय मोक्ष प्राप्त होता है, उन्हे प्रगट हुए गुणोकी प्राप्ति होती है, वे गुण प्रगट होते है, ऐसा 
कौन होता है यह सूचित किया है। उपर्युक्त गुणोवाले मुक्त परम आप्त वन्दन योग्य होते है, उन्होने जो 
बताया वह मोक्षमागं है, और उनको भक्तिसे मोक्षकी प्राप्ति होती है, उन्हे प्रगट हुए गुण, उनकी आज्ञा- 
में चलनेवाले भक्तिमानको प्रगट होते हैं यह सूचित किया है । 





३८% श्री खेडा, द्विी" आसोज वदो, १९५४ 
प्र०--आत्मा है ? 
श्मदने उत्तर दिया--हाँ, आत्मा है। 
प्र*--अनुभवसे कहते हैं कि आत्मा है ? 
उ०--हाँ, अनुभवसे कहते है कि आत्मा है। शक्‍्करके स्वादका वर्णन नहीं हो सकता | वह तो 
अनुभवगोचरर है, इसी तरह आत्माका वर्णन नही हूं। सकता, वह भो अनुभवगोचर है, परन्तु वह है हो । 
प्र०--जीव एक है या अनेक है ? आपके अनुभवका उत्तर चाहता हूँ। 
उ०--जीबव अनेक हैं । 
प्र---जड, कर्म यह वस्तुत: है या मायिक है ? 
उ---जड , कर्म यह वस्तुत. है, मायिक नही है। 
प्र०--पुनर्जन्म है ? 
उ०--हाँ, पुन्जन्म है। 
प्र---वेदातको मान्य मायिक ईश्वरका अस्तित्व आप मानते हैं ? 
उ०--नही | 


* श्री खेडाके एक वेदातविद्‌ विद्यान बकील पचद्षीके लेखक भट्ट पूंजाभाई सोमेश्वरका यह प्रश्नंग है । 


श्पदेदश नोथ ६५६ 


प्र०--दर्पंणमें पडनेवाला प्रतिबिब मात्र खाली देखाव है या किसी तस्वका बना हुआ है? 
उ०--दर्पणमें पड़नेवाला प्रतिबिम्ब मात्र खाली देखाव नही है, वह अमुक तत्त्वका बना हुआ है । 





इ्९, मोरबी, माघ वदी ९, सोम (रातमें), १९५५ 

कर्मकी मूल प्रकृतियों आठ है; उनमे चार घातिनी और चार अघातिनी कही जाती हैं। 

चार घातिनीका धर्म आत्माके गुणका घात करना है, अर्थात्‌ (१) उस गुणका आवरण करना, 
अथवा (२) उस गुणके बल-बीयंका निरोध करना, अथवा (३) उसे विकल करना है, और इसोलिये उस 
प्रकृतिको 'धातिनी' संज्ञा दी है । 

जो आत्माके गुण ज्ञान और दर्शनका आवरण करता है उसे अनुक्रमसे (१) ज्ञानावरणीय और 
(१) दर्शनावरणीय नाम दिया है। अन्तराय प्रकृति इस गुणणको आवरण नही करती, परन्तु उसके भोग, 
उपभोग आदिको, उसके बलवीयंको रोकती है | यहां पर आत्मा भोग आदिको समझता है, जानता-देखता 
है, इसलिये आवरण नही है, परन्तु समझते हुए भी भोग आदिमे विध्न-अन्तराय करती है, इसलिये उसे 
आवरण नही परंतु अंतराय प्रकृति कहा है। 

इस तरह तीन आत्मघातिनी प्रक्ृतियाँ हुई । चौथी घातिनी प्र”%ति मोहनीय है । यह प्रकृति 
आवरण नही करती, परन्तु आत्माको मूच्छित करके, मोहित करके विकल करती है। ज्ञान-दर्शन होते 
हुए भी, अंतराय न होते हुए भी आत्माको कभी विकल करती है, उलटा पट्टा बँधा देती है, व्याकुल 
कर देती है, इसलिये इस मोहनीय कहा है| इस तरह ये चार सव॑ घातिनी प्रकृतियाँ कहो । दूसरी चार 
प्रकृतियाँ यद्यपि आत्माके प्रदेशोके साथ लगी हुई है तथा अपना कार्य किया करती है, और उदयके 
अनुसार बेदी जाती है, तथापि वे आत्माके गुणको आवरण करनेरूपसे या अंतराय करनेरूपसे या उसे 
विकल करनेरूपसे घातक नही है, इसलिये उन्हे आधातिनी कहा है । 


४० 

स्त्री, परिग्रह आदिमे जितना मू्च्छाभाव रहता है उतना ज्ञानका तारतम्य न्यून है, ऐसा श्री 
तीर्थंकरने निरूपण किया है। सपूर्ण ज्ञानमे वह मूर्च्छा नही होती । 

श्री ज्ञानीपुरुष ससारमे किस प्रकारस रहते है ” ऑखमे जेसे रज खटकती रहती है वैसे ज्ञानीको 
किसी कारणसे या उपाधि असगसे कुछ हुआ हो तो वह मगजमे पाँच दस संर जितना बोझा हो पड़ता 
है। ओर उसका क्षय होता है तभी शान्ति होतो है। स्त्रो आदिके प्रसंगम आत्माकी अतिशय अतिशय 
समीपता एकदम प्रगटरूपस भासित होती है। 

सामान्यरूपसे स्त्री, चंदन, आरोग्य आदिसे साता और ज्वर भआादिसे असाता रहती है, वह ज्ञानी 
ओर अज्ञानी दोनोको समान है । ज्ञानीको उस उस प्रसंगमे हथं-विषादका हेतु नही होता । 





४१० 
चार गोलोंके दुष्ठतसे जीवके चार प्रकारसे भेद हो सकते है। 
१ मोमका गोला । 
२. लाखका गोछा । 
३. लकडीका गोला । 
४. मिट्टीका गोला । 


* संभातके श्री अबवालालूमाईकी ८िखी सोटमेसे । 


६ आओोमद्‌ राजचन्त 


१. प्रथम प्रकारके जीव मोमके गोले जैसे कहे हैं। 


मोमका गोला जिस तरह ताप लगनेसे पिघल जाता है, और फिर ठण्डी छूमनेसे वेसाका वैसा हो 
जाता है; उसी तरह संसारी जीवको सत्पुरुषका बोध सुनकर संसारसे वेराग्य हआ, वह असार संसारकी 
निवृत्तिका चितन करने लगा, कुटुम्बके पास आकर कहता है कि इस असार संसारसे मैं निवृत्त होना 
चाहता हूँ | इस बातको सुनकर कुटुम्बी कोपयुक्त हुए । अबसे तू इस तरफ मत जाना। अब जायेगा तो 
तेरेपर सख्ती करेंगे, इत्यादि कहकर सन्‍्तका अवर्णवाद बोलकर वहाँ जाना रोक दें । इस प्रकार कुटुम्बके 
भयसे, लज्जासे जोव सत्पुरुषके पास जानेसे एक जाये, और फिर ससार कायमे प्रवृत्ति करने रंगे | ये 
प्रथम प्रकारके जीव कहे हैं । 

२ दूसरे प्रकारके जीव लाखके गोले जेसे कहे है । 

लाखका गोला तापसे नही पिघल जाता परन्तु अग्निसे पिधल जाता है। इस तरहका जीव संतका 
बोध सुनकर संसारसे उदासीन होकर यह चिन्तन करे कि इस दुःखरूप ससारसे निवृत्त होना है, ऐसा 
चिन्तन करके कुटुम्बके पास जाकर कहे कि 'में ससारसे निवृत्त होना चाहता हूँ । मुझे यह झूठ बोलकर 
व्यापार करना अनुकूल नही आयेगा,” इत्यादि कहनेक बाद कुटुम्बीजन उसे सख्ती ओर स्नेहके बचन कहे 
तथा स्त्रीके वचन उसे एकातके समयमे भोगमे तदाकार कर डालें | स्त्रीका अग्निरूप शरीर देखकर दूसरे 
प्रकारके जीव तदाकार हो जायें | सन्‍्तके चरणसे दूर हो जायें । 

३. तीसरे प्रकारके जीव काष्ठके गोले जेसे कहे है । 


बह जीव संतका बोध सुनकर संसारसे उदास हो गया । यह ससार असार है, ऐसा विचार करता 
हुआ कुटुम्ब आदिके पास आकर कहता है कि “इस असार संसारसे मै खिन्‍न हुआ हूँ । मुझे ये कार्य करने 
ठीक नही लगते | ये वचन सुनकर कुटुम्बी उसे नरमीसे कहते है, 'भाई, अपने लिये तो निवृत्ति जैसा है ।' 
उसके बाद स्त्री आकर कहती है--प्राणपति ! मै तो आपके बिना पलू भी नहीं रह सकती । आप मेरे 
जीवनके आधार हैं ।' इस तरह अनेक प्रकारसे भोगमे आसक्त करनेके लिये अनेक पदार्थोकी वृद्धि करते 
हैं, उसमें तदाकार होकर संतके वचन भूल जाता है। अर्थात्‌ जेसे काष्ठका गोला अग्निमे डालनेके बाद 
भस्म हो जाता है, वेसे स्त्रीरूप अग्निमे पड़ा हुआ जीव उसमे भस्म हो जाता है। इससे संतके बोधका 
विचार भूल जाता है । स्त्री आदिके भयसे सत्समागम नहीं कर सकता, जिससे वह्‌ जीव दावानलख्ूप स्त्री 
आदि अग्निमें फँस कर, विशेष विशेष विडम्बना भोगता है। ये तीसरे प्रकारके जीव कहे हैं । 


४, चौथे प्रकारके जीव मिट्टीके गोले जेसे कहे है । 


वह पुरुष सत्पुरुषका बोध सुनकर इंद्रियके विषयकी उपेक्षा करता है। संसारसे महा भय पाकर 
उससे निवृत्त होता है। उस प्रकारका जीव कुटुम्ब आदिके परिषहसे चलायमान नही होता । स्त्री आकर 
कहे--पप्यारे प्राणनाथ ! इस भोगमे जैसा स्वाद है बेसा स्वाद उसके त्यागमे नही है ।' इत्यादि वचन सुन- 
कर महा उदास होता हैं, विचारता है कि इस अनुकूल भोगसे यह जीव बहुत बार भूला है। ज्यों ज्यों 
उसके वचन सुनता है त्यो त्यों महा वेराग्य उत्पन्न होता है। और इसलिये सर्वथा संसारसे निवृत्त होता 
है। मिट्टीका गोला अग्निमे पड़नेसे विशेष विदोष कठिन होता है, उसी तरह वैसे पुरुष संतका बोध सुनकर 
संसारमे नही पड़ते । वे चौथे प्रकारके जोब कहे हैं । 





९५७ 


उपदेश छाया 
१ काविठा, श्रावण वदी २, १९५२ 


स्त्री, पुत्र, परिग्रह आदि भावोके प्रति मूल ज्ञान होनेके बाद यदि ऐसी भावना रहे कि “जब में 
चाहूँगा तब इन स्त्री आदिके प्रसंगका त्याग कर सकंगा' तो यह मूल शञानसे वंचित कर देनेकी बात समझें; 
अर्थात्‌ मूल ज्ञानमे यद्यपि भेद नही पडता परतु आवरणरूप हो जाता है। तथा शिष्य आदि अथवा भक्ति 
करनेवालें मार्गसे च्युत हो जायेगे अथवा रुक जायेगे, ऐसी भावनासे यदि ज्ञानी पुरुष भी वतंन करे तो 
ज्ञानीपुरुषको भी निरावरणज्ञान आवरणरूप हो जाता है, और इसोलिये -वर्धभान आदि ज्ञानीपुरुष साढ़े 
बारह वर्ष तक अनिद्रित ही रहे; स्वंथा असगताको ही उन्होने श्रेयस्कर समझा, एक शब्दके उच्चार 
करनेको भी यथाथे नही माना, एकदम निरावरण, निर्योग, निर्भोग और निर्भय ज्ञान होनेके बाद उपदेश- 
कार्य किया | इसलिये 'इसे इस तरह कहेगे तो ठीक है अथवा इसे इस तरह न कहा जाये तो मिथ्या है! 
इत्यादि विकल्प साधु-मुनि न करें। 

निध्व॑सपरिणाम अर्थात्‌ आक्रोश परिणामपूर्वक घातकता करते हुए जिसमें चिता अथवा भय और 
भवभीरुता न हो वेसा परिणाम । 

आधुनिक समयमे मनुष्योकी कुछ आयु बचपनमे जाती है, कुछ स्त्रीके पास जाती है, कुछ निद्रामें 
जाती है, कुछ धंधेमे जाती है, और जो थोडी रहती है उसे कुगुरु लूट लेता है। तात्पयं कि मनुष्यभव 
निरथंक चला जाता है। 

लोगोको कुछ झूठ बोलकर सदगुरुके पास सत्सगमे आनेकी जरूरत नही है। लोग थों पूछें, कौन 
पधारे हैं ” तो स्पष्ट कहें, मेरे परम क्ृपालु सद्‌गुरु पधारे हैं। उनके दर्शनके लिये जानेवाला हूँ !! तब 
कोई कहे, 'में आपके साथ आऊँ ? तब कहे, भाई, वे कुछ अभी उपदेश देनेका कार्य करते नहीं हैं। और 
440 20,400 मकर “23 जज विश222 क 5 आस 4 आम 47% कम 0 कक 


१. स० १९५२ के श्रावण-भाद्रपद मासमे आणदके आसपास का्विठा, राठुूज, वडवा आदि स्थलोमें श्रीमद्‌- 
का निवुत्तिके लिये रहना हुआ था । उस समय उनके समीपवासी भाई श्री अबालाऊछ लालचदने प्रास्ताबिक उपदेश 
अंथंवा विचारोंका श्रवण किया था, जिसकी छाया मात्र उनकी स्मृतिसे रह गयी थी उसके आधारसे उन्होंने भिन्‍न- 
भिन्‍न स्थछोमे उस छायाका सार संक्षेपमे लिख लिया था उसे यहां देते हैं । 

एक मुमुक्षुभाईका यह कहना है कि श्री अबालालूभाईने लिखे हुए इस उपदेशके भागकों भी श्रीमद्से पढ़बाया 
था और श्रोमदुने उसमें कह्ठी कही सुधार किया था । 


६९६ ओभोसव्‌ राजचन्त 


आपका हेतु ऐसा है कि वहाँ जायेंगे तो कुछ उपदेश सुनेंगे | परंतु बहाँ कुछ उपदेश देनेका नियम नही है !' 
तब वह भाई पूछे, आपको उपदेश क्यों दिया ” तो कहे 'मेरा प्रथम उनके समागममे जाना हुआ था 
और उस समय धर्मंसंबंधी वचन सुने थे कि जिससे मुझे ऐसा विश्वास हुआ कि ये महात्मा हैं। यो पहचान 
होनेसे मेंने उन्हे हो अपना सद्गुरु मान लिया है ।” तब वह यो कहे, 'उपदेश दें या न दें परंतु मुझे तो 
उनके दशेन करने हैं ।! तब कहे, 'कदाचितु, उपदेश न दे तो आप विकल्प न करें ।' ऐसा करते हुए भी 
जब वह आये तब तो हरीच्छा । परंतु आप स्वयं कुछ वेसी प्रेरणा न करे कि चलो, वहाँ तो बोध मिलेगा, 
उपदेश मिलेगा | ऐसी भावना न स्वयं करें और न दूसरेको प्रेरणा करें। 
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प्र०--केवलज्ञानीने जो सिद्धातोंका निरूपण किया है बह 'पर-उपयोग' है या स्व-उपयोग' ? शास्त्र 
में कहा है कि केवलज्ञानी स्व-उपयोगमे ही रहते हैं । 

उ०--तीर्थकर किसीको उपदेश दें तो इससे कुछ 'पर-उपयोग” नही कहा जाता । 'पर-उपयोग! 
उसे कहा जाता है कि जिस उपदेशको देते हुए रति, अरति, हर्ष और अहंकार होते हों । ज्ञानीपुरुषको तो 
तादात्म्यसंबध नही होता जिससे उपदेश देते हुए रति-अरति नही होते । रति-अरति हो तो 'पर-उपयोग! 
कहा जाता है। यदि ऐसा हो तो केवली छोकालोक जानते हैं, देखते हैं वह भी 'पर-उपयोग' कहा जायेगा। 
पर॑तु ऐसा नही है, क्योकि उनमें रति-अरति भाव नहीं है । 

भिद्धातकी रचनाके विषयमे यो समझे कि अपनी बुद्धि न पहुँचे तो इससे वे वचन असत्‌ हैं, ऐसा 
न कहें; क्योंकि जिसे आप असत्‌ कहते हैं, उसी शास्त्रसे ही पहले तो आपने जीव, अजीव ऐसा कहना 
सीखा हैं, अर्थात्‌ उन्ही शास्त्रोके आधारसे ही, आप जो कुछ जानते हैं उसे जाना है, तो फिर उसे असत्‌ 
कहना, यह उपकारके बदले दोष करनेके बराबर है। फिर शास्त्रके लिखनेवाले भी विचारवान थे; इस- 
लिये वे सिद्धातके बारेमें जानते थे | महावीरस्वामीके बहुत वर्षोके बाद सिद्धात लिखे गये हैं, इसलिये उन्हे 
असत्‌ कहना दोष गिना जायेगा । 

अभी सिद्धांतोंकी जो रचना देखनेमे आती है, उन्ही अक्षरोमे अनुक्रमसे तीर्थंकरने कहा हो यह 
बात नही है। परतु जेसे किसो समय किसीने वाचना, पृच्छना, परावतंना, अनुप्रेक्षा और धर्मंकथा संबंधी 
पूछा तो उस समय तत्संबधी बात कही । फिर किसोने पूछा कि धर्मकथा कितने प्रकारकी है तो कहा कि 
चार प्रकारकी--आश्षेपणी, विक्षेपणी, निर्वेदणी, संवेगणी । इस इस प्रकारकी बातें होती है उसे उनके पास 
जो गणधर होते हैं वे ध्यानमे रख लेते हैं, और अनुक्रमसे उसकी रचना करते है। जैसे यहाँ कोई बात 
करनेसे कोई ध्यानमे रखकर अनुक्रमसे उसकी रचना करता है वैसे । बाकी तीर्थंकर जितना कहे उतना 
कही उनके ध्यानमें नही रहता, अभिप्राय ध्यानमे रहता है। फिर गणधर भी बुद्धिमान थे, इसलिये उन 
तीथकर द्वारा कहे हुए वाक्य कुछ उनमें नही आये, यह बात भी नहीं है । 

तिद्धांतोके नियम इतने अधिक सख्त हैं, फिर भी यति लोगोंको उनसे विरुद्ध आचरण करते हुए 
देखते हैं। उदाहरणके लिये, कहा है कि साधुको तेल नही डालना चाहिये, फिर भी वे डालते हैं। इससे 
कुछ ज्ञानीकी वाणीका दोष नही है, परंतु जीबको समझशक्तिका दोष है। जीवमे सदब॒द्धि न हो तो प्रत्यक्ष 
योगमे भी उसे उलटा ही प्रतीत होता है, ओर जीवमें सदूब॒ुद्धि हो तो सुलटा मालूम होता है। 

ज्ञानीकी आज्ञासे चलनेवाले भद्विक मुमुक्षुजीवको, यदि गुरुने ब्रह्मचर्यके पालने अर्थात्‌ स्त्री आदिके 
प्रसंगमें न जानेकी आज्ञा की हो, तो उस वचनपर दृढ़ विश्वास कर वह उस उस स्थानमें नहीं जाता; तब 
जिसे मात्र आध्यात्मिक शास्त्र आदि पढ़कर मुमुक्षुता हुई हो, उसे ऐसा अहंकार रहा करता है, कि 'इसमें 
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भला क्या जीतना है ?' ऐसे पागलपनके कारण बह वेसे स्त्री आदिके प्रसंगमें जाता है। कदाचित्‌ उस 
प्रसंगसे एक-दो बार बच भी जाये परन्तु बादमे उस पदार्थकी ओर दृष्टि करते हुए 'यह ठीक है”, ऐसे करते 
करते उसे उसमे आनंद आने लगता है, और इससे स्त्रियोंका सेवन करने लग जाता है। भोलाभाला 
जीव तो ज्ञानीफी आज्ञानुसार वर्तेन करता है, अर्थात्‌ वह दूसरे विकल्प न करते हुए वेसे प्रसगमे जाता 
ही नही । इस प्रकार, जिस जीवको, “इस स्थानमे जाना योग्य नहीं! ऐसे ज्ञानीके वचनोंका दृढ़ विश्वास 
है वह ब्रह्मचयं ब्रतमे रह सकता है, अर्थात्‌ वह इस अकार्यमें प्रवृत्त नहीं होता। तो फिर जो ज्ञानीके 
आज्ञाकारी नही है ऐसे मात्र आध्यात्मिक शास्त्र पढ़कर होनेवाले मुमुक्षु अहंकारमे फिरा करते हैं ओर 
माना करते हैं कि 'इसमे भला क्या जीतना है ” ऐसी मान्यताके कारण ये जीव पतित हो जाते हैं, और 
आगे नहीं बढ सकते | यह क्षेत्र है वह निवृत्तिवाला है, परन्तु जिसे निवत्ति हुई हो उसे बेसा है। उसी 
तरह जो सच्चा ज्ञानी है उसके सिवाय अन्य कोई अनब्रह्माचयंवश न हो, यह तो कथन मात्र है। और 
जिसे निवृत्ति नही हुई उसे प्रथम तो यों होता है कि “यह क्षेत्र अच्छा है, यहाँ रहने जैसा है', परन्तु फिर 
यो करते करते विशेष प्रेरणा होनेसे क्षेत्राकारवृत्ति हो जाती है। ज्ञानीकी वृत्ति क्षेत्राकार नही होती, 
क्योकि क्षेत्र निवत्तिवाला है, और स्वय भी निवृत्ति भावको प्राप्त हुए हैं, इसलिये दोनो योग अनुकूल है ! 
शुष्कज्ञानियोको प्रथम तो यो अभिमान रहा करता है, कि 'इसमे भला क्‍या जीतना है ” परन्तु फिर धीरे 
धीरे वे स्त्री आदि पदार्थोमे फेंस जाते है; जब कि सच्चे ज्ञानीको वेसा नही होता । 

प्राप्त > ज्ञानप्राप्त पुरुष | आप्त 5 विदवास करने योग्य पुरुष । 

मुमुक्षुमात्रकों सम्यग्द्टि जीव नही समझना चाहिये । 


जीवको भुलानेके स्थान बहुत है, इसलिये विशेष-विशेष जागृति रखें, व्याकुल न हो; मदता न करे, 
और पुरुषार्थधर्मकोी वर्धमान करे । 


जोबको सत्पुरुषका योग मिलना दुलभ है। अपारमाथिक गुरुको, यदि अपना शिष्य दूसरे धर्मंमें 
चला जाये तो बुखार चढ़ जाता है। पारमाधिक गुरुको 'यह मेरा शिष्य है', ऐसा भाव नही होता । कोई 
कुगुरु-आश्रित जीव बोधश्नवणके लिये सदगुरुक पास एक बार गया हो, और फिर वह अपने उस कुगुरु के 
पास जाये, तो बह कुगुरु उस जीवके मनपर अनेक विचित्र विकल्प अकित कर देता है कि जिससे वह 
जीव फिर सद्गुरुके पास न जाये । उस बेचारे जीवकों तो सतृ-असत्‌ वाणीको परीक्षा नही है, इसलिये 
वह धोखा खा जाता है, और सच्चे मार्गंस पतित हो जाता है । 
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तीन प्रकारके ज्ञानीपुरुष है--प्रथम, मध्यम, और उत्कृष्ट । इस कालमे ज्ञानीपुरुषको परम 
दु्लभता है, तथा आराधक जीव भी बहुत कम है। 


पृवंकालमे जीव आराधक और संस्कारी थे, तथारूप सत्सगका योग था, और सत्संगके माहात्म्य- 
का विसर्जन नही हुआ था, अनुक्रमसे चला आता था, इसलिये उस कालमे उन संस्कारी जीवोको सत्पुरुष- 
की पहचान हो जाती थी । 

इस कालमे सत्पुरुषकी दुलंभता हैं, बहुत कालसे सत्पुरुषका मांग, माहात्म्य और विनय क्षीणसे 
हो गये हैं और पूर्वकें आराधक जीव कम हो गये हैं, इसलिये जीवको सत्पुरुषको पहचान तत्काल नहीं 
होती । बहुतसे जीव तो सत्पुरुषका स्वरूप भी नहीं समझते । या तो छकायके रक्षक साधुको, या तो शास्त्र 
पढ़े हुएको, या तो किसी त्यागीको और या तो चतुरको सत्पुरुष मानते हैं, परन्तु यह यथार्थ नहीं है । 


८८ 
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सत्पुरुषके सच्चे स्वरूपको जानना आवश्यक है। मध्यम सत्पुरुष हो तो शायद थोडे समयमें उसकी 
पहचान होना सम्भव है, क्योंकि वह जीवकी इच्छाके अनुकूल वतन करता है, सहंज बातचीत करता है 
और आदरभाव रखता है, इसलिये जीवको प्रीतिका कारण हो जाता है। परन्तु उत्कृष्ट सत्पुरुषको तो 
वैसी भावना नही होती अर्थात्‌ निःस्पृहता होनेसे वे वेसा भाव नहीं रखते, इसलिये या तो जीव रुक जाता 
है या दुविधामें पड़ जाता है अथवा उसका जो होना हो सो होता है । 

जैसे बने बैसे सदवुत्ति ओर सदाचारका सेवन करे । ज्ञानोपुरुष कोई ब्रत नही देते अर्थात्‌ जब प्रगट 
मार्ग कहे और ब्रत देनेकी बात करे तब ब्रत अगीकार करे । परन्तु तब तक यथाशक्ति सदृब्रत ओर सदा- 
चारका सेवन करनेमे तो ज्ञानीपुरुषकी सदेव आज्ञा है। दंभ, अहकार, आग्रह, कोई भी कामना, फलकी 
इच्छा और लोक दिखावेकी बुद्धि ये सब दोष है उनसे रहित होकर ब्रत आदिका सेवन करें, उनकी किसी 
भी संप्रदाय या मतके ब्रत, प्रत्याख्यान आदिके साथ तुलना न करें, क्योंकि लोग जो ब्रत पच्चकखान आदि 
करते हैं उनमे उपर्यक्त दोष होते है । हमे तो उन दोषोसे रहित और आत्मविचारके लिये करने है, इसलिये 
उनके साथ कभी भी तुलना न करें । 

उपर्यक्त दोषोको छोडकर सभी सद्वृत्ति और सदाचारका उत्तम प्रकारसे सेवन करें । 

जो निर्दभतासे, निरहंकारतासे और निष्काप्ततासे सद्ब्नत करता है उसे देखकर अड़ोसी-पडोसी और 
दूसरे लोगोंको भी उसे अंगीकार करनेका भान होता है। जो कुछ भी सद्ब्रत करें वह लोकदिखावेके लिये 
नहीं अपितु मात्र अपने हितके लिये करें। निर्दंभतासे होनेसे लोगोंपर उसका असर तुरन्त होता है। 


कोई भी दंभसे दालमे ऊपरसे नमक न लेता हो और कहे कि “में ऊपरसे कुछ नही लेता, क्या नही 
चलता ? इससे क्‍या ?” इससे कुछ लोगोपर असर नहीं होता। और जो किया हो वह भी उलटा कमे- 
बंधके लिये हो जाता है। इसलिये यों न करते हुए निदंभतासे और उपर्युक्त दृषण छोडकर ब्रत 
आदि करें | 

प्रतिदिन नियमपूवंक आचारांग आदि पढा करें | आज एक शास्त्र पढ़ा ओर कल दूसरा पढा यों 
न करते हुए क्रमपूत्रंक एक शास्त्रको पूरा करें । आचारागसूतमे कितने ही आशय गम्भीर है, सूत्रकृतागमे 
भी गम्भीर है, उत्तराध्ययतमे भी किसी किसी स्थलमें गम्भीर हैं। दशवेकालिक सुगम है । आचाराममें 
कोई स्थल सुगम है, परन्तु गम्भीर है। सत्रकृताग किसी स्थलमे सुगम है, उत्तराध्ययन किसी जगह सुगम 
है; इसलिये नियमपूर्वक पढ़ें | यथाशक्ति उपयोगपूर्वक गहराईमें जाकर हो सके उतना बिचार कर | 

देव अरिहंत, गुरु निम्रेंथ और केवलीका प्ररूपित धमं, इन तोनोकी श्रद्धाकों जैनमे सम्यक्त्व कहा 
है। मात्र गुरु असत्‌ होनेसे देव और धरंका भान न था। सद्गुरु मिलनेसे उस देव और धर्मका भान हुआ। 
इसलिये सद्गुरुके प्रति आस्था यही सम्यक्त्व है। जितनी जितनी आस्था और अपूरवंता उतनी उतनी 
सम्यबत्वकी निर्मेलता समझें । ऐसा सच्चा सम्यक्त्व प्राप्त करनेकी इच्छा, कामना सदेव रखें | 

कभी भी दभसे या अहंकारसे आचरण करनेका जरा भी मनमे न लायें। जहाँ कहना योग्य हो 
वहाँ कहे, परन्तु सहज स्वभावसे कहे | मंदतासे न कहे और आक्रोशसे भी न कहें । मात्र सहज स्वभावसे 
शांतिपूवंक कहे । 

सद्ब्तका आचरण शूरतापूर्वक करे, मंद परिणामपूर्वक॑ नही | जो जो आगार बताये हो, उन सब- 
को ध्यानमे रखें, परन्तु भोगनेकी बुद्धिसि उनका भोग न करें । 

सत्पुरुषकी तेंतीस आशात्तनाएँ आदि टालनेका कहा है, उनका विचार कोजिये। आधशातना करने- 
की बुद्धिसि आश्ञातना करें । सत्संग हुआ है उस सत्संगका फल होना चाहिये । कोई भी अयोग्य आचरण 
हो जाये अथवा अयोग्य ब्रत सेवित हो जाये वह सत्संगका फू नहीं है। सत्संग करनेवाले जीवसे वैसा 


धपवेध्य छाया है९थ, 


बत॑न नही होता, वेसा वरत॑न करे तो छोकनिंदाका कारण होता है, और इससे सत्युरुषकी निंदा होती है। 
ओर सत्पुरुषकी निंदा अपने निमित्तसे हो यह आशातनाका कारण अर्थात्‌ अधोगतिका कारण होता है, 
इसलिये वैसा न करें। 

सत्संग हुआ है उसका क्‍या परमाथ्थं ? सत्सग हुआ हो उस जोवकी कैसी दशा होनी चाहिये ? इसे 
ध्यानमे लें | पाँच वर्षका सत्संग हुआ है, तो उस सत्संगका फल जरूर होना चाहिये और जीवको तदनुसार 
चलना चाहिये | यह वर्तत जीवको अपने कल्याणके लिये ही करना चाहिये परन्तु छोक-दिखावेके लिये 
नही । जीवके वरतंनसे लोगोमे ऐसी प्रतीति हो कि इसे जो मिले है वह अवश्य ही कोई सत्पुरुष हैं। और 
उन सत्पुरुषके समागमका, सत्सगका यह फल है, इसलिये अवश्य ही वह सत्सग है इसमे सदेह नही । 

वारवार बोध सुननेकी इच्छा रखनेकी अपेक्षा सत्पुरुषके चरणोके समीप रहनेकी इच्छा और 
चितना विशेष रखे | जो बोध हुआ है उसे स्मरणमे रखकर विचारा जाये तो अत्यन्त कल्याणकारक है। 
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भक्ति यह सर्वोत्कृष्ट मार्ग है । भक्तिसे अहंकार मिटता है, स्वच्छंद दुर होता है, और सीधे मार्गमे 
चला जाता है, अन्य विकल्प दूर होते है। ऐसा यह भक्तिमार्ग श्रेष्ठ है। 
प्र०--आत्माका अनुभव किसे हुआ कहा जाता है ? 
उ०--जिस तरह तलवार म्यानमेसे निकालनेपर भिन्‍न मालूम होती है उसी तरह जिसे आत्मा 
देहसे स्पष्ट भिन्‍न मालूम होता है उसे आत्माका अनुभव हुआ कहा जाता है। जिस तरह दूध ओर पानो 
मिले हुए है उसी तरह आत्मा और देह मिले हुए रहते हैं। जिस तरह दूध और पानो क्रिया करनेसे जब 
अलग हो जाते है तब भिन्‍न कहे जाते है, उसी तरह आत्मा और देह जब क्रियासे अलग हा जाते हैं तब 
भिन्‍न कहे जाते है। जब तक दूध दूधके और पानी पानीके परिणामको प्राप्त नही करता तब तक क्रिया 
करते रहना चाहिये | यदि आत्माकों जान लिया हो तो फिर एफ पर्यायसे लेकर सारे स्वरूप तककी भ्राति 


नही होती । 

अपने दोप कम हो जायें, आवरण दूर हो जायें तभी समझें कि ज्ञानीके वचन सच्चे हैं । 

आराधकता नही है इसलिये प्रदन उलठटे ही करता है। हमे भग्य-अभव्यकी चिता नहीं रखनी 
चाहिये । अहो ! अहो !! अपने घरकी बात छोडकर बाहरकी बात करता है! परन्तु वत॑मानमें जो 
उपकारक हो वही करें | इसलिये अभी तो जिससे लाभ हो वेसा धर्म व्यापार करें | 

ज्ञान उसे कहते हैं जो हष॑-शोकके समय उपस्थित रहे, बर्थात्‌ हष-शोक न हो । 

सम्यस्दृष्टि हष-शोक आदिके प्रसंगमे एकदम तंदाकार नहीं होते। उनके निध्व॑ंस परिणाम नहीं 
होते, अज्ञान खडा हो कि जाननेमे आनेपर तुरत ही दबा देते हैं, उनमे बहुत ही जागृति होती है। जेसे 
कोरा कागज पढता हो वैसे उन्हे हष-शोक नहीं होते। भय अज्ञानका है। जैसे सिंह चला आता हो तो 
सिहनीको भय नही लगता, परन्तु मनुष्य भयभीत होकर भाग जाता है। मानो वह कुत्ता चला आता हो 
ऐसे सिहनीको लगता है। इसी तरह ज्ञानी पोदृगलिक संयोगकों समझते है। राज्य मिलनेपर आनंद हो 
तो वह अज्ञान | ज्ञानीकी दशा बहुत ही अद्भुत है। 

यथातथ्य कल्याण समझमे नहीं आया उसका कारण वचनको आवरण करनेवाला दुराग्रह भाव, 
कंषाय है । दुराग्रह भावके कारण मिथ्यात्व क्या है यह समझमे नही आता; दुराग्रहको छोड़े कि मिथ्यात्व 
दूर भागने लगता है। कल्याणको अकल्याण और अकल्याणकोी कल्याण समझना मिथ्यात्व है। दुराप्रह 
आदि भावके कारण जीवको कल्याणका स्वरूप बतानेपर भी समझनमें नही आता। कथाय, दुराग्रह नादि 


७०० भीसद्‌ राजचंन्द 


छोड़े न जायें तो किर वे विशेष प्रकारते पोड़ित करते हैं। कषाय सत्तारूपसे है, निमित्त आनेपर खड़े होते 
हैं, तब तक खडे नही होते | 

प्र--क्या विचार करनेसे समभाव आता है ? 

उ०--विचा रवानको पुदुगलमे तन्‍्मयता, तादात्म्य नही होता । अज्ञानी पौदृगलिक संयोगके हर्षका 
पत्र पढ़े तो उसका चेहरा प्रसन्‍त दिखायी देता है, और भयका पत्र आता है तो उदास हो जाता है। सं 
देखकर आत्मवृत्तिमे भयका हेतु हो तब तादात्म्य कहा जाता है। जिसे तन्‍्मयता होतो है उसे हो हष-शोक 
होता है। जो निमित्त है वह अपना काय॑ किये बिना नही रहता | 

मिथ्यादृष्टिको बीचमे साक्षी (ज्ञानरूपी) नहीं है। देह और आत्मा दोनो भिन्‍न हैं ऐसा ज्ञानीको 
भेद हुआ है। ज्ञानोको बीचमे साक्षी है। ज्ञानजागृति हो तो ज्ञानके वेगसे, जो जो निमित्त मिले उन 
सबको पीछे मोड़ सकते है । 

जीव जब विभाव-परिणाममे रहता है उस समय कर्म बांधता है, और स्वभाव-परिणाममे रहता है 
उस समय कर्म नहीं बाँधता | इस तरह सक्षेपमे परमा्थ कहा है। परन्तु जीव नही समझता, इसल्यि 
विस्तार करना पड़ा है, जिससे बड़े शास्त्रोंकी रचना हुई है। 

स्वच्छंद दूर हो तभी मोक्ष होता है। 

सदगुरुकी आज्ञाके बिना आत्मार्भी जोवके श्वासोच्छूवासके सिवाय अन्य कुछ भी नहीं चलता 
ऐसो जिनेन्द्रकी आज्ञा है। 

प्र---पांच इन्द्रियाँ किस तरह बश होती है ? 

उ०--बस्तुओंपर तुच्छभाव लानेसे । जैसे फूल सूख जानेसे उसकी सुगध थोड़ी देर रहकर नष्ट 
हो जाती है, और फूल मुरझा जाता है; उससे कुछ सन्‍्तोष नही होता, वेसे तुच्छभाव आनेसे इन्द्रियोके 
विषयमे लुब्धता नही होती । पाँच इंद्वियोमे जिल्ठा इन्द्रियको वश करनेसे बाकीकी चार इन्द्रियाँ सहज ही 
ब्रश हो जाती हैं । 

ज्ञानीपुरुषको शिष्यने प्रइन पूछा, “बारह उपांग तो बहुत गहन है, और इसलिये वे मुझसे समझे नही 
जा सकते; अतः बारह उपांगका सार ही बतायें कि जिसके अनुसार चल तो मेरा कल्याण हो जाये।” सद्गुरुने 
उत्तर दिया : बारह उपागका सार आपसे कहते है--“वृत्तियोंका क्षय करना ।” ये वृत्तियाँ दो प्रकारकी 
कही है--एक बाहा और दूसरी अंतर । बाह्मयवृत्ति अर्थात्‌ आत्मासे बाहर वर्तन करना । आत्माके अन्दर 
परिणमत करना, उसमे समा जाना, यह अंतवृ त्ति। पदार्थंकी तुच्छता भासमान हुई हो तो अतव॒ृत्ति 
रहती हैं । जिस तरह थोडीसी कोमतके मिट्टीके घड़ेके फूट जानेके बाद उसका त्याग करते हुए आत्मवृत्ति 
क्षोभको प्राप्त नही होती, क्योकि उसमे तुच्छता समझी गयो है । इसी तरह ज्ञानीको जगतके सभी पदार्थ 
तुच्छ भासमान होते हैं। ज्ञानीको एक रुपयेसे लेकर सुबवर्ण इत्यादि तक सब पदार्थोमे एकदम मिट्टीपन 
ही भासित होता है। 

स्‍त्री हड्डी मासका पुतला है ऐसा स्पष्ट जाना है, इसलिये विचारवानकी वृत्ति उसमे क्षुब्ध नही 
होती, फिर भी साधुको ऐसी आज्ञा की है कि जो हजारों देवांगनाओंसे चलित न हो सके ऐसा मुनि भी, 
कटे हुए नाक-कानवाली जो सौ बरसकी वृद्ध स्त्री है उसके समीप भी त रहे, क्योकि वह वृत्तिको क्षुब्ध 
करती टी है, ऐमा ज्ञानोने जाना है। साधुको इतना ज्ञान नहीं है कि वह उससे चलित हो न हो सके, 
ऐसा मानकर उसके समोप रहनेकी आज्ञा नहीं की । इस वचनपर ज्ञानीने स्वयं ही विशेष भार दिया 
है। इसोलिये यदि वृत्तियाँ पदार्थोमे क्षोभ प्राप्त करें तो उन्हें तुरत ही खीच लेकर उन बाहद्दवृत्तियोंका 
क्षेय करें| 
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चौदह गुणस्थान हे वे अश-अजसे आत्माके गुण बताये हे, ओर अतमे वे कैसे है यह बताया है। 
जैसे एक हीरा है, उसके एक एक करके चौदह पहल बनाये तो अनुक्रमसे विशेष-विशेष काति प्रगट होती 
है, और चोदहों पहल बनानेसे अंतमे हीरेकी संपूर्ण स्पष्ट काति प्रगट होतो है। इसी तरह सपूर्ण गुण प्रगट 
होनेसे आत्मा संपूर्णरूपसे प्रगट होता है । 

चौदह पूव॑ंधारी ग्यारहवे गुणस्थानसे पतित होता है, उसका कारण प्रमाद है। प्रमादकें कारणसे 
वह ऐसा मानता है कि “अब मुझमे गुण प्रकट हुआ ।' ऐसे अभिमानसे पहले गुणस्थानमे जा गिरता है; 
ओर अनंत कालका भ्रमण करना पडता हे । इसलिये जोव अवश्य जाग्रत रहे, क्योकि बुलियोका प्राबल्य 
ऐसा है कि वह हर तरहसे ठगता है। 

ग्यारहवें गुणस्थानसे जीव गिरता है उसका कारण यह है कि वृत्तियाँ प्रथम तो जानती है कि 
अभी यह घ्रतामे है इसलिये अपना बल चलनेवाला नही है', और इससे चुप होकर सब दबी रहती है। 
क्रोध कडवा है इसमें ठगा नही जायेगा, मानसे भी ठगा नही जायेगा, और मायाका बल चलने जैसा नहीं 
है,” ऐसा वृत्तियोंने समझा कि तुरत वहां लोभका उदय हो जाता है । 'मुश्षमे केसे ऋद्धि, सिद्धि और 
ऐडवर्य प्रगट हुए हे', ऐसी वृत्ति वहाँ आगे आनेसे उसका लोभ होनेसे जीव बहाँसे गिरता है और पहले 
गुणस्थानमे आता है । 

इस कारणसे बत्तियोका उपशम करनेकी अपेक्षा क्षय करना चाहिये ताकि ये फिरसे उद्भूत त हों। 
जब ज्ञानीपुरुष त्याग करानेके लिये कहे कि यह पदार्थ छोड़ दे तब वृत्ति भुलाती है कि ठीक है, मै दो दिन 
के बाद त्याग करूगा । ऐसे भुलावेमे पडता है कि वृत्ति जानती है कि ठीक हुआ, भड़ीका चूका सौ 
वर्ष जीता है। इतनेमे भिथिलताके कारण मिल जाते हैं कि 'इसके त्यागसे रोगके कारण खडे होंगे, इस- 
लिये अभी नही परतु बादमे त्याग करूँगा ।' इस तरह वृत्तियाँ ठगती है । 

इस प्रकार अनादिकालसे जीव ठगा जाता है। किसीका बोस बरसका पुत्र मर गया हो, उस 
समय उस जीवको ऐसी कडवाहुट लगती है कि यह ससार मिथ्या है। परंतु दूसरे ही दिन बाह्मवत्ति यह 
कहकर इस दिचारका विस्मरण करा देतो है कि 'इसका लड़का कल बड़ा हो जायेगा, ऐसा तो होता ही 
रहता है, क्‍या करे ” ऐसा लगता है, वरतु ऐसा नही लगता कि जिस तरह वह पुत्र मर गया, उसी तरह 
में भी मर जाऊंगा । दसलिये समझकर वेराग्य पाकर चला जाऊं तो अच्छा है। ऐसी वृत्ति नही होती । 
यों वृत्ति ठग लेती है। 

कोई अभिमानी जीव यो मान बेठता है कि 'मे पडित हूँ, शास्त्रवेत्ता हूँ, चतुर हूँ, गुणवान हूँ, लोग 
मुझे गुणवान कहते है', परतु उसे जब तुच्छ पदार्थंका सयोग होता है तब तुरत ही उसकी वृत्ति उस ओर 
आकर्षित होती हे । ऐसे जावको ज्ञानी कहते है कि तू जरा विचार तो सही कि उस चुच्छ पदा्थंकी 
कीमतकी अपेक्षा तेरी कीमत तुच्छ है ! जैसे एक पाईकी चार बीडी मिलती है, अर्थात्‌ पाव पाई की एक 
बीड़ी है। उस बीडीका यदि तुझे व्यप्तन हो तो तू अपू्व ज्ञानीके वचन सुनता हो तो भी यदि वहाँ कहीसे 
बोड़ीका धुओं आ गया कि तेरे आत्मामेसे वृत्तिका धुआँ निकलने लगता है, और ज्ञानीके वचनोपरसे 
प्रेम जाता रहता है। बीडो जैसे पदार्थभे, उसकी क्रियामे ब॒त्ति आक्ृष्ट होनेसे वृत्तिक्षोभ निवृत्त नहीं 
होता ! पाव पाईकी बोड़ोसे यदि ऐसा हो जाता है, तो व्यसनीकी कीमत उससे भी तुच्छ हुई, एक पाईके 
चार आत्मा हुए । इसलिये प्रत्येक पदार्थमे तुच्छताका विचार कर बाहर जाती हुईं वृत्तिको रोकें; और 
उसका क्षय कर । 

अनाथदासजीने कहा है कि 'एक अज्ञानीके करोड़ अभिप्राय हैं और करोड़ ज्ञानियोंका एक 
अभिप्राय है ।' 


छ०्रे ओमद राजचल्त 


आत्माके लिये जो मोक्षका हेतु है वह सुपच्चक्खान' । आत्माके लिये जो संसारका हैतु है बह 
“दुपच्चक्‍्खान' | दूँढिया और तपा कल्पना करके जो मोक्ष जानेका मार्ग कहते हैं तदनुसार तो तीनों काल- 
में मोक्ष नही है। 

उत्तम जाति, आयक्षेत्र, उत्तम कुल और सत्सग इत्यादि प्रकारसे आत्मनुण प्रकट होता है। 

आपने माता है वेसा आत्माका मूल स्वभाव नहीं है, और आत्माको कमंने कुछ एकदम आबृत 
नही कर डाला है| आत्माके पुरुषाथ॑धमंका माग बिलकुल खुला है । 

बाजरे अथवा गेहुँके एक दानेको लाख वर्ष तक रख छोड़ा हो (सड जाये यह बात हमारे ध्यानमे 
है) परतु यदि उसे पानी, मिट्टी आदिका सथोग न मिले तो उसका उगना सम्भव नहीं है, उसी तरह 
सत्संग और विचारका योग न मिले तो आत्मगुण प्रगट नही होता | 

श्रेणिक राजा नरकमे है, परंतु समभावमे है, समकिती है, इसलिये उन्हे दुख नहो है । 

चार लकडहारोंके दृष्टातसे चार प्रकारके जीव है :--चार लकडहारे जगलमे गये। पहले सबने 
लकड़ियाँ ली। वहाँसे आगे चले कि चदन आया। वहाँ तोनने चदन ले लिया | एकने कहा ना मालूम 
इस तरहकी लकड़ियाँ बिके था नही, इसलिये मुझे तो नही लेनी है। हम जो रोज लेते है वही मुझे तो 
अच्छी है।' आगे चलनेपर सोना-चॉदी आया | तीनमेसे दोने चंदन फेककर सोना-चाँदी लिया, एकने नहीं 
लिया । वहाँसे आमे चले कि रत्नचितार्माण आया | दोमेसे एकने साना फेंककर रत्नच्चितामणि लिया, एकने 
सोना रहने दिया । 

(१) यहाँ इस तरह दृष्टांतका उपनय ग्रहण करे कि जिसने लकडियाँ हो ली और दूसरा कुछ भी 
नहीं लिया उस प्रकारका एक जीव है कि जिसने लौकिक काम करते हुए ज्ञानीपुरुषको नही पहचाना, 
दर्शेन भी नही किया, इससे उसके जन्म-ज रा-मरण भी दूर नही हुए, गति भी नही सुधरी। 

(२) जिसने चदन लिया और लकडियाँ फेंक दी, वहाँ दृष्टांत यों घटित करे कि जिसने थोड़ा-सा 
ज्ञानीको पहचाना, दर्शन किये, जिससे उसकी गति अच्छी हुई । 

(३) सोना आदि लिया, इस दुष्टातको यों घटित करे कि जिसने ज्ञानीको उस प्रकारसे पहचाना 
इसलिये उसे देवगति प्राप्त हुई । 

(४) जिसने रत्नाच्तामणि लिया, इस दृष्टातको यो घटित करें कि जिस जीवको ज्ञानीकी यथार्थ 
पहचान हुई वह जीव भवमुक्त हुआ । 

एक वन है। उसमे माहात्म्यवाले पदार्थ है। उनकी जितनी पहचान होती है उतना माहात्म्य लगता 
है, और उसो प्रमाणमे वह उसे ग्रहण करता है। दस तरह ज्ञानीपुरुषरूपी वन है। ज्ञानी पुरुषका अगम्य, 
अगोचर माहात्म्य है। उसकी जितनी पहचान होती है उतना उसका माहात्म्य लगता है; और उस उस 
प्रमाणमे उसका कल्याण होता है। 

सांसारिक खेदके कारणोको देखकर जीकको कडवाहट मालूम होते हुए भी वह वैराग्यपर पेर रख- 
कर चला जाता है, परंतु वेराग्यमे प्रवत्ति नही करता । 

लोग ज्ञानीको लोकदृष्टिसे देखें तो पहचान नही सकते । 

आहार आदिमे भी ज्ञानीपुरुषकी प्रवृत्ति बाह्य रहती है। किस तरह ? जो घड़ा ऊपर (आकाशमे) 
है, और पानी सटे रहकर, पानीमे दृष्टि रखकर, बाण साधकर उस ( ऊपरके घड़े ) को बीधना है। 
छोग समझते है कि बीधनेवालेकी दृष्टि पानीमे है, परन्तु वास्तवमें देखें तो जिस घडेकों बीधना है 
उसका लक्ष्य करनेके लिये बींधनेवालेकी दृष्टि आकाशमे है। इस तरह ज्ञानीकी १हचान किसी विचारबानको 


दवोती है । 


उपदेश छाया उ०ई 


दृढ़ निश्चय करें कि बाहर जाती हुई वुत्तियोका क्षय करके अंतवृत्ति करना, अवश्य यही ज्ञानीकी 
आज्ञा है। 

स्पष्ट प्रोतिसि ससारका व्यवहार करनेकी इच्छा होती हो तो समझना कि ज्ञानीपुरुषकों देखा नहीं 
है। जिस प्रकार प्रथम ससारमे रससहित वतन करता हो उस प्रकार, ज्ञानीका योग होनेके बाद वतन न 
करे, यही ज्ञानीका स्वरूप है। 

ज्ञानोको ज्ञानदृष्टिसे, अतदृश्सि देखनेके बाद स्त्रीकों देखकर राग उत्पन्न नही होता, क्योकि ज्ञानी- 
का स्वरूप विषयसुखकल्पनासे भिन्‍न है। जिसने अनंत सुखको जाना हो उसे राग नही होता, और जिसे 
राग नही होता उसीने ज्ञानीको देखा है और उसीने ज्ञानीपुरुषके दर्शन किये है, फिर स्त्रीका सजीवन शरीर 
अजीवनरूपसे भासित हुए बिना नही रहता, क्योकि ज्ञानीके वचनोकों यथार्थरूपसे सत्य जाना है । ज्ञानीके 
समीप देह और आत्माका भिन्‍न--पुृथक्‌ पृथक्‌ जाना है, उसे देह और आत्मा भिन्‍्न-भिन्‍न भासित 
होते है, और इससे स्त्रीका शरीर और आत्मा भिन्‍न भाभित होते है। उसने स्त्रीके शरीरको मांस, 
मिट्टी, हड्डी आदिका पुतला समझा है इसलिये उसमे राग उत्पन्त नही होता | 

सारे शरीरका बल, ऊपर-नीचेका दोनो कमरके ऊपर है। जिसकी कमर टूट गई है उसका सारा 
बल चला गया । विषयादि जीत्रकी तृष्णा है। ससाररूपी शरीरका बल इस विषयादि रूप कमरके ऊपर 
है| ज्ञानीपुरुषका बोध लगनेसे विषयादि रूप कमर टूट जाती है। अर्थात्‌ विषयादिकी तुच्छता लगती है; 
और इस प्रकार संसारका बल घटता है, अर्थात्‌ ज्ञानीपुरुषके बोधमे ऐसा सामथ्य है। 


श्री महावीरस्वामीकों सगम नामके देवताने बहुत ही, प्राणत्याग होनेमे देर न लगे ऐसे परिषह 
दिये | उस समय केसी अदभुत समता | उस समय उन्होने विचार किया कि जिनके दर्शन करनेसे 
कल्याण होता है, नामस्मरण करनेसे कल्याण होता है, उनके सगमे आकर इस जीवको अनन्त संसार 
बढनेका कारण होता है! ऐसी अनुकम्पा आनेसे ऑखमे आसू आ गये । केसी अद्भुत समता ! परकी 
दया किस तरह फूट निकली थी | उस समय मोहराजाने यदि जरा धक्का लगाया होता तो तो तुरत हो 
तीर्थंकरत्वका संभव न रहता, यद्यपि देवता तो भाग जाता। परन्तु जिसने मोहनीय मलूका मूलसे नाश 
किया है, अर्थात्‌ मोहको जीता है, वह मोह कैसे करे ? ह 

श्री महावीरस्वामीके समीप गोशालेने आकर दो साधुओको जला डाला, तब यदि थोड़ा ऐश्वर्य 
बताकर साधुओको रक्षा को होती तो तीर्थ+#रत्वको फिरसे करना पडता, परन्तु जिसे "मे गुरु हूँ, ये मेरे 
शिष्य है', ऐसी भावना नही है उसे वेसा कोई प्रकार नही करना पडता । 'मे शरोर-रक्षणका दातार नही 
हैँ, केवल भाव-उपदेशका दातार हूँ, यदि मै रक्षा करूँ तो मुझे गोशालेको रक्षा करनी चाहिये अथवा सारे 
जगतकी रक्षा करनी उचित है', ऐसा सोचा । अर्थात्‌ तीर्थंकर यों ममत्व करते ही नही । 


वेदातमे इस कालमे चरमशरीरी कहा है। जिनेन्द्रके अभिप्रायके अनुसार भी इस कालमे एकाव- 
तारी जीव होता है। यह कुछ मामूली बात नही है क्योकि इसके बाद कुछ मोक्ष होनेमे अधिक देर नहीं 
है। जरा कुछ बाकी रहा हो, रहा है वह फिर सहजमे चला जाता है । ऐसे पुरुषकी दशा, वृत्तियोँ केसी 
होती है ? अनादिकी बहुतसो वृत्तियाँ शात ही गयी होतो हैं; और इतनी अधिक शांत हो गयी होती हैं 
कि रागद्वेष सब नष्ट होने योग्य हो जाते है, उपशात हो जाते है । 

सद्वृत्तियाँ होनेके लिये जो-जो कारण, साधन बताये हुए होते हैं उन्हे न करनेको ज्ञानी कभी नहीं 
कहते । जैसे रातमे खानेसे हिसाका कारण होता है, इसलिये ज्ञानी आज्ञा करते हो नहीं कि त्‌ रातमें खा । 
परन्तु जो जो अहंभावसे आचरण किया हो, और रात्रिभोजनसे ही अथवा अमुकसे ही मोक्ष हो, अथवा 
इसमे ही मोक्ष है, ऐसा दुराग्रहसे माना हो तो वैसे दुराग्रहोको छुड़ानेके लिये ज्ञानीपुरुष कहूते हैं कि 


७०४ श्रीसद्‌ राजचत्त 


छोड दे, तूने अहंवृत्तिसे जो किया था उसे छोड दे ओर ज्ञानी प्रुरुषोकी आज्ञासे वेसा कर ।” और वेसा 
करे तो कल्याण होता है | अनादिकालसे दिनमे और रातमे खाया है परन्तु जी!बका मोक्ष नही हुआ ' 

इस कालमे आराधकताके कारण घटते जाते हैं, और विराधकताके लक्षण बढते जाते है । 

केशीस्वामी बड़े थे, और पाइवेनाथस्वामीके शिष्य थे, तो भी पांच भहाब्नत अंगीकार किये थे । 
केशीस्वामी और गौतमस्वामी महा विचारवान थे, परन्तु केशीस्वामीने यों नहीं कहा “मैं दीक्षामें बडा हूँ, 
इसलिये आप मेरे पास चारित्र ग्रहण करें! विचारवान और सरल जीव, जिसे तुरत कल्याणयुक्त हो 
जाना है उसे ऐसी बातका आग्रह नही होता । 

कोई साधु जिसने प्रथम आचार्यरूपसे अज्ञानावस्थासे उपदेश किया हो, और पीछेसे उसे ज्ञानी- 
पुरुषका समागम होनेपर वे ज्ञानीपुरुष यदि आज्ञा करे कि जिस स्थलमे आचार्यरूपसे उपदेश किया हो 
वहाँ जाकर एक कोमेमे सबसे पीछे बेठकर सभी लोगोसे ऐसा कहे कि "मैने अज्ञानतासे उपदेश दिया है, 
इसलिये आप भूल न खार्यें', तो साधुको उस तरह किये बिना छुटकारा नही है । यदि वह साधु यो कहे 
कि “मुझसे ऐसा नही होगा, इसके बदले आप कहे तो पहाडपरसे कूद पडूँ अथवा दूसरा चाहे जो कहे 
वह कह, परन्तु वहाँ तो मुझसे नहीं जाया जा सकेगा ।' ज्ञानी कहते है कि तब इस बातको जाने दें। 
हमारे संगमे भी मत आना । कदाचित्‌ तू लाख बार पव॑तसे गिरे तो भी वह किसी कामका नही है । 
यहाँ तो वेसे करेगा तो ही मोक्ष मिलेगा । वैसा किये बिना मोक्ष नही है, इसलिये जाकर क्षमापना माँगे 

कल्याण होगा ।' 
गे गौतमस्वामी चार ज्ञाकेक धारक थे ओर आनन्द श्रावकके पास गये थे। आनन्द श्रावकने कहा, 
'मुझे ज्ञान उत्पन्न हुआ है।” तब गोतमस्वामीने कहा “नही, नही, इतना सारा हो नही सकता, इसलिये 
आप क्षमापना लें ।' तब आनन्द श्रावकने विचार किया कि थे मेरे गुरु है, कदाचित्‌ इस समय भूल करते 
हों तो भी मूल करते हैं, यह कहना योग्य नही; गुरु है इसलिये शातिसे कहना योग्य है, यह सोचकर 
आनन्द श्रावकने कहा कि 'महाराज ! सद्भूत वचनका मिच्छा मि दुक्कडं या असद्भूत वचनका मिच्छा मि 
दुबकर्ड ” तब गोतमस्वामीने कहा 'असदूभूत वचनका मिच्छा मि दुक्‍्कड़ ।” तब आनन्द श्रावकने कहा, 
महाराज ! मैं मिच्छा मि दुक्कडं लेने योग्य नही हूँ।' फिर गौतमस्वामी चले गये, और जाकर महायीर- 
स्वामीसे पूछा । (गौतमस्वामी उसका समाधान कर सकते थे, परल्तु गुरुके होते हुए वेसा न करे जिससे 
महावी रस्वामीके पास जाकर यह सब बात कही ।) महावी रस्वामीने कहा, है गौतम ! हाँ, आनंद देखता 
है ऐसा ही है और आपकी भूल है, इसलिये आप आनंदके पास जाकर क्षमा मांगे ! 'तहत्‌' कहकर 
गौतमस्वामी क्षमा मॉगनेके लिये चलछ दिये। यदि गौतमस्वामीने मोहनामके महा सुभटका पराभव न 
किया होता तो वे वहाँ न जाते, और कदाचित्‌ गोतमस्वामी यों कहते कि महाराज ! आपके इतने 
सब शिष्य हैं, उनकी मै चाकरी करूं, परंतु वहाँ तो नही जाऊँ, तो वह बात मान्य न होती । गौतमस्वामी 
स्वयं वहाँ जाकर क्षमा माँग आये ! 

'सास्वादन-समकित' अर्थात्‌ वमन किया हुआ समकित, अर्थात्‌ जो परीक्षा हुई थी, उसपर आव- 
रण आ जाये तो भी मिथ्यात्व और समकितकी कीमत उसे भिन्‍न भिन्‍न लगती है। जेसे बिलोकर छाछमेसे 
मवखन निकाल लिया, और फिर वापस छाछमे डाला | मक्खन और छाछ पहले जैसे परस्पर मिले हुए 
थे वेसे फिरसे नही मिलते, उसी तरह समकित जज साथ नही मिलता । हीरामणिकी कीमत हुई 
है, परंतु काचकी मणि आये तब हीरार्माण साक्षात्‌ अनुभवमें आता है, यह दृष्टात भी यहाँ घटता हैं। 

नि्रंथगुरु अर्थात्‌ पेसारहित गुरु नही, परन्तु जिसका ग्रन्थिभेद हो गया है, ऐसे गुरु। सदगूदकी 

पहचान होना व्यवह्यारसे ग्रन्थिमेद द्ोनेका उपाय है। जेसे किसी मनुष्यने काचकी मणि लेकर सोचा कि 


उपवेध छाया ७०५ 


"मेरे पास असछी मणि है, ऐसो कही भी नहीं मिलती ।' फिर उसने एक विचारवानके पास जाकर कहा, 
मेरी मणि असली है।' फिर उस विचारवानने उससे बढ़िया बढ़िया और अधिकाधिक मूल्यकी मणियाँ 
बताकर कहा कि देखें, इनमे कुछ फरक लगता है? ठीक तरहसे देखें ! तब उसने कहा, 'हाँ फरक 
लगता है ।' फिर उस विचा रवानने झाड-फानूस बताकर कहा, देखें आपकी मणि जेसी तो हजारों मिलती हैं । 
सारा झ्ाड़-फानूस दिलानेके बाद उसे जब मणि दिखायी तब उसे उसकी ठीक ठोक कीमत मालूम हुई, फिर 
उसने नकलछीको नकली जानकर छोड दिया । बादमें कोई प्रसंग मिलनेसे उसने कहा कि 'तूने जिस मणिको 
असछी समझा है ऐसी मणियाँ तो बहुत मिलती हैं।” ऐसे आवरणोंसे वहम आ जानेसे जीव भूल जाता है, 
परन्तु बादमें उसे नकली समझता है। जिस प्रकार असलीकी कीमत हुई हो उस प्रकारसे वह तुरत्‌ 
जागृतिमें आता है कि असली अधिक नही होती, अर्थात्‌ आवरण तो होता है परन्तु पहलेकी पहचान भूल 
नही जाती । इप प्रकार विचारवानको सद्गुरुका योग मिलनेश्लै तत्त्वप्रंतीति होती है, परन्तु फिर मिथ्यात्वके 
संगसे आवरण आ जानेसे शका हो जाती है । यद्यपि तत्त्वप्रतीति नष्ट नही होती परन्तु उसपर आवरण 
भा जाता है| इसका नाम 'सास्वादनसम्यवत्व' है ! 

सदूगुरु, सद्देंव, केवली द्वारा प्ररूपित धर्मंको सम्यक्त्व कह है, परन्तु सद्देव और केवली ये दोनों 
सद्गुरुमे समाये हुए हैं । 

सद्गुरु और असद्गुरुमे रात-दिनका अन्तर है। 

एक जोहरो था । व्यापार करते हुए बहुत नुकसान हो जानेसे उसके पास कुछ भी द्रव्य नही रहा । 
मरनेका समय आ पहुँचा, तब स्त्री-बच्चोंका विचार करता है कि मेरे पास कुछ भी द्रव्य नही है, परन्तु 
यदि अभी यह बात करूँगा तो लड़का छोटो उमरका है, इससे उसकी देह छुट जायेगी। उसने स्त्रीको 
ओर देखा तो स्त्रीने पूछा, आप कुछ कहते है ?” पुरुषने कहा, 'क्या कहूँ ?” स्त्रीने कहा कि 'जिससे 
मेरा और बच्चेका उदर-पोषण हो ऐसा कोई उपाय बताइये और कुछ कहिये / तब उसने 
विचार कर कहा कि घरमें जवाहरातकी पेटीमे कीमती नगकी डिबिया है उसे, जब तुझे बहुत जरूरत 
पड़े तब निकाल कर मेरे मिन्नके पास जाकर बिकवा देना, उससे तुझे बहुतसा द्रव्य मिल जायेगा । इतना 
कहकर वह पुरुष कालधरमंको प्राप्त हुआ | कुछ दिनोके बाद बिना पैसे उदरपोषणके लिये पीडित होते 
देखकर, वह लड़का, अपने पिताके पूर्वोक्त जवाहरातके नग लेकर अपने चाचा (पिताके मित्र जौहरी) के 
पास गया और कहा कि 'मुझे ये नग बेचने है, उनका जो द्रव्य आये वह मुझे दें ।' तब उमर जौहरी भाईने 
पूछा, 'ये नग बेचकर क्या करना है ” 'उदर भरनेके लिये पेसोंकी जरूरत है”, यों उस लडकेने कहा । 
तब उस जौहरीने कहा, सौ-पचास रुपये चाहिये तो ले जा, और रोज मेरी दुकानपर आते रहना, ओर 
खचं ले जाना | ये नग अभो रहने वे । उस लड़केने उस भाईकी बातकों मान छी, और उस जवाहरातको 
वापस ले गया । फिर रोज वह छड़का जोहरीकी दुकानपर जाने लूगा और जौहरीके समागमसे हौरा, 
पन्‍ना, माणिक, नोलम सबको पहचानना सीख गया और उसे उन सबकी कीमत मालूम हो गयी । फिर 
उस जौहरीने कहा, 'तू अपना जो जवाहरात पहले बेचने छाया था उसे ले आ, अब बेच देंगे।। फिर 
घरसे छड़केमे अपने जवाहरातकी डिबिया लाकर देखा तो नग नकली लगे इसलिये तुरत फेंक दिये। तब 
उस जोहरीने पूछा कि 'तने फ़ेंक क्यों दिये ” तब उसने कहा कि "एकदम नकली हैं इसलिये फेंक दियें 
हैं! यदि उस जौहरीने पहलेसे ही नकली कहे होते तो वह मानता नही, परन्तु जब स्वयंको वस्तुकी 
कीमत मालूम हो गयी और नकलीको नकलीरूपसे जान लिया तब जोहरोको कहना नहीं पड़ा कि नकली 
हैं। इसी तरह स्वयंको सदगुरुकी परीक्षा हो जानेपर असदृगुरुको असत्‌ जान लिया तो फिर जीव तुरत ही 
असदुगुरुको छोड़कर सद्‌गुरुके चरणमे आ पड़ता है; अर्थात्‌ अपनेमें कीमत करनेकी शक्ति आनी चाहिये । 

८९, 


७०६ शीसदू शल्षयतत 


गुरुके पास रोज जाकर एकेंद्रिय आदि जीवोके संबंधमे अनेक प्रकारकी छांकाएँ सथा कल्पनाएँ 
करके पूछा करता है; रोज जाता है और वहीकी वही बात पूछता है। परन्तु उसने क्या सोच रखा है ? 
एकेद्रियमे जाना सोचा है क्या ? परन्तु किसो दिन यह नही पूछता कि एकेद्रियसे लेकर पंचेंद्रियको 
जाननेका परमार्थ क्‍या है ? एकेंद्रिय आदि जीबों संबंधी कल्पनाओसे कुछ मिथ्यात्व ग्रंथिका छेदन नही 
होता । एकेंद्रिय आदि जीबोका स्वरूप जाननेका कोई फल नही है। वास्तवमें तो समकित प्राप्त करना 
है । इसलिये गुझके पास जाकर निकम्मे प्रश्न करनेकी अपेक्षा गुस्से कहना कि एकेंद्रिय आदिकी बात 
आज जान ली है, अब उस बातको आप कल न॒करें; परन्तु समकितकी व्यवस्था करे। ऐसा कहे तो 
इसका किसी दिन अन्ल आवे | परल्तु रोज एकेंद्रिय आदिकी माथापच्ची करें तो इसका कल्माण कब हो ? 

समुद्र खारा है। एकदम तो उसका खारापन ,दूर नही होता । उसके लिये इस प्रकार उपाय है 
कि समुद्रमेंसे एक एक प्रवाह लेना, और उस प्रवाहमे, जिससे उस पानीका खारापन दूर हो और मिठास 
आ जाये ऐसा क्षार डालना । परन्तु उस पानीदे सुखानेके दो प्रकार है--एक तो सूयंका ताप और दूसरा 
जमीन; इसलिये पहले जमीन तैयार करना और फिर नालियो द्वारा पानी ले जाना और फिर क्षार 
डालना कि जिससे खारापन मिट जायेगा । इसी तरह मिथ्यात्वरूपी समुद्र है, उसमे कदाग्रहरूपी खारापन 
है; इसलिये कुल-धमंरूपी प्रवाहकों योग्यतारूप जमीनमे ले जाकर सद्बोधरूपी क्षार डालना जिससे 
सत्पुरुषरूपी तापसे खारापन मिट जायेगा । 

१“बडुबंब्ठ बेह ने सास उपवासो, जो छे सायारंग रे । 
तोपण गर्भ अनता छेशे, बोले ब्ोज अंग रे ७४ 

जितनी भञ्रांति अधिक उतना मिथ्यात्व अधिक | 

सबसे बड़ा रोग मिथ्यात्व । 

जब जब तपष्चर्या करना तब तब उसे स्वच्छंदसे न करना, अहंकारसे न करना, लोगोके लिये न 
करना । जीवको जो कुछ करना है उसे स्वच्छ॑दसे न करे। “मे सयाना हूँ', ऐसा मान रखना वह किस 
भवके लिये ? “में सयाना नहीं हूँ" यो जिसने समझा वह मोक्षमे गया है। मुख्यसे मुख्य विघ्न स्वच्छन्द 
है। जिसके दुराग्रहका छेदन हो गया है वह लोगोको भी प्रिय होता है; दुराग्रह छोड़ दिया हो तो दूसरोको 
भी प्रिय होता है; इसलिये दुराग्रह छोडनेसे सब फल मिलने संभव हैं । 

गोतमस्वामीने महावीरस्वामीसे वेदके प्रइन पूछे, उनका, जिन्होने सभी दोषोका क्षय किया है 
ऐसे उन महावीरस्वामीने बेदके दृष्टात देकर समाधान सिद्ध कर दिया । 

दुसरेको ऊँचे गुणपर चढाना परन्तु किसीकी निंदा नहीं करना । किसीको स्वच्छंदसे कुछ नहीं 
कहना । कहने योग्य हो तो अहुंकाररहित भावसे कहना ! परमार्थदुष्टिसे रागठ्वेष कम हुए हो तो फलीभूत 
होते हैं| व्यवहारसे तो भोले जीवोके भो रागद्वेष कम हुए होते हैं, परन्तु परमार्थसे रागद्वेष मंद हो जायें 
तो कल्याणका हेतु हैं । 

महान पुरुषोको दृष्टिसे देखनेंसे सभी दर्शन समान है। जेनमे बोस लाख जीव मतमतातरमे पड़े 
हैं। ज्ञानीकी दृष्ट्सि भेदामेद नहीं होता । 

जिस जीवको अनन्तानुबन्धीका उदय है उसको सच्चे पुरुषकी बात सुनता भी नहीं भाता । 

मिथ्यात्वकी ग्रन्थि है उसकी सात प्रकृतियाँ है। मान आये तो सातो आती हैं, उनमे अनन्ता- 


१ भावार्थ--दुबंल देह है ओर एक-एक मासका उपयास करता है; परन्तु यदि अंतरमें माया है तो भी 
जीव अनन्त गर्म घारण करेगा, ऐसा दूसरे अंगमें कहा है । * 
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रखवाला है। सारा जगत उसकी सेवा-चाकरी करता है ! 

प्र०--उदय कम किसे कहते है ? 

उ?--ऐश्वयंपद प्राप्त होने पर उसे धकक्‍्का.मारकर वापस बाहर निकाल दे कि 'इसकी मुझे जरूरत 
नही है, मुझे इसे क्या करना है ?” कोई राजा प्रधानपद दे तो भी स्वयं उसे लेनेकी इच्छा न करे, 'मुझे 
इसको कया करना है ? यह घर सबधी इतनी उपाधि भो बहुत है ।” इस तरह मना करे। ऐश्वर्यपदकी 
अनिच्छा होनेपर भो राजा पुन. पुनः देना चाहे ओर इस कारण वह सिरपर आ पड़े, तो वह विचार करे 
कि यदि तू प्रधान होगा तो बहुतसे जीवोकी दया पलेगी, हिसा कम होगी, परुस्तकशालाएँ होंगी, पुस्तकें 
छपायी जायेंगी ।” ऐसे धमंके बहुतसे हेतुओको समझकर वेराग्य भावनासे वेदन करे, उसे उदय कहा जाता 
है | इच्छासहित भोगे ओर उदय कहे, वह्‌ तो शिथिकृताका और ससारमे मटकनेका कारण होता है। 

कितने हो जीव मोहगर्भित वेराग्यसे और कितने दुःखगर्भित वेराग्यसे दीक्षा लेते है। 'दीक्षा लेने- 
से अच्छे अच्छे नगरो और गॉाँवोमे फिरनेको मिलेगा । दीक्षा लेनेके बाद अच्छे अच्छे पदार्थ खानेको 
मिलेंगे, नगे पेर धृपमे चलना पडेगा इतनी तकलीफ है, परन्तु वेसे तो साधारण किसान या जमीनदार 
भी घूपमे अथवा नगे पेर चलते है, तो उनकी खरह सहज हो जायेगा; परन्तु और किसी तरहसे दु ख नही 
है और कल्याण होगा ।' ऐसी भावनासे दीक्षा लेनेका जो वेराग्य हो वह 'मोहगर्भित वेराग्य' है। 

पूनमके दिन बहुतसे लोग डाकोर जाते है, परन्तु कोई यह विचार नहीं करता कि इससे अपना 
क्या कल्याण होता है ? पूनमक्े दिन रणछोडजीके दर्शन करनेके लिये बाप-दादा जाते थे यह देखकर 
लड़के जाते है, परन्तु उसके हेतुका विचार नही करते । यह प्रकार भी मोहगर्भित वेराग्यका है। 

जो सासारिक दु.खसे ससारत्याग करता है उसे दुःखगभित वेराग्य समझे । 

जहाँ जाये वहाँ कल्याणकी वृद्धि हो ऐसी दृढ़ मति करना, कुलगच्छका आग्रह छूटना यही सत्संग- 
के माहात्म्यके ुननेका प्रमाण है । धर्के मतमतातर आदि बडे बड़े अनतानुबन्धी पव॑तको दरारोंकी तरह 
कभो मिलते ही नही । कदाग्रह नही करना और जो कदाग्रह करता हो उसे धीरजसे समझाकर छुड़ा देना 
तभी समझनेका फल है | अनतानुबधी मान कल्याण होनेमे बीचमे स्तम्भरूप कहा गया है। जहाँ जहाँ 
गुणी मनुष्य हो बहाँ वहाँ उसका सग करनेके लिये विचारवान जीव कहता है । अज्ञानीके लक्षण लौकिक- 
भावके होते है | जहाँ जहाँ दुराग्रह हो वहाँ वहाँसे छूटना | 'इसकी मुझे जरूरत नही है' यही समझना है। 
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प्रमादसे योग उत्पन्न होता है। अज्ञानीको प्रमाद है | योगसे अज्ञान उत्पन्न होता हो तो वह ज्ञानी* 
में भी सम्भव है, इसलिये ज्ञानीको योग होता है परन्तु प्रमाद नही होता । 

“स्वभावमे रहना और विभावसे छूटना” यही मुख्य बात तो समझनी है। बाल जीवोंके समझनेके 
लिये ज्ञानीपुरुषोंने सिद्धातोके अधिकाश भागका वर्णन किया है | 

किसीपर रोष नहीं करना, तथा किसीपर प्रसन्न नही होना, यों करनेसे एक शिष्यको दो घड़ोीमें 
फेवलज्ञान प्रगट हुआ ऐसा शास्त्रमें वर्णन है। 

जितना रोग होता है उतनी ही उसकी दवा करनी पड़ती है। जीवको समझना हो तो सहज ही 
विचार प्रगट हो जाये | परन्तु मिथ्यात्वरूपी बड़ा रोग है, इसलिये समझनेके लिये बहुत काल बीतना 
चाहिये । शास्त्रमे जो सोलह रोग कहे हैं, वे सभी इस जीवको हैं; ऐसा समझें । 

जो साधन बताये हैं वे एकदम सुलभ हैं। स्वच्छन्दसे, अहंकारसे, लोकलाजसे, कुलधमंके रक्षणके 
लिये तफ्शचर्या न करें, आत्मारथंके लिये करें। तपर्चर्या बारह प्रकारकी कही है। आहार न लेना इत्पादि 
बारह प्रकार हैं। सत्साधन करतेके लिये जो कुछ बताया हो शर्ते सतद्युदयके थाश्चयसे उस प्रकारसे करे | 
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अपने आपसे बर्तन करना वही स्वच्छन्द है ऐसा कहा है। सदगुरुकी आज्ञाके बिना श्वासोच्छवास क्रियाके 
सिवाय अन्य कुछ न करे। 

साधु लघुशंका भी गुरुसे पूछकर करे ऐसी ज्ञानीपुरुषोंकी आज्ञा है। 

स्वच्छन्दाचारसे शिष्य बनाना हो तो साधु आज्ञा नही माँगता अथवा उसको कल्पना कर लेता 
है। परोपकार करनेमे अशुभ कल्पना रहतो हो, और वेसे ही अनेक विकल्प करके स्वच्छन्द न छोड़े बह्‌ 
अज्ञानी आत्माको विध्त करता है, तथा ऐसे सब प्रकारोका सेवन करता है, और परमा्थंका माग॑ छोड़- 
कर वाणी कहता है यही अपनी चतुराई और इसीको स्वच्छन्द कहा है। 

ज्ञानीकी प्रत्येक आशा कल्याणकारी है। इसलिये उसमे न्यूनाधिक या छोटे-बडेकी कल्पना न 
करें | तथा उस बातका आग्रह करके झगड़ा न करें। ज्ञानी जो कहते हैं वहो कल्याणका हेतु है यो 
समझमें आये तो स्वच्छन्द मिटता है। ये ही यथार्थ ज्ञानी है इसलिये ये जो कहते हैं तदनुसार ही करें। 
दूसरा कोई विकल्प न करें | 

जगतमे भ्रांति न रखें, इसमे कुछ भी नहीं है। यह बात ज्ञानीपुरुष बहुत ही अनुभवसे वाणी द्वारा 
कहते है । जीव विचार करे कि मेरी बुद्धि स्थूल है, मुझे समझे नही आता | ज्ञानी जो कहते है वे वाक्य 
सच्चे है, यथाय॑ है,' यों समझे तो सहजमें ही दोष कम होते हैं । 

जेसे एक वर्षासे बहुतसी वनस्पति फूट निकलती है, बैसे ज्ञानीकी एक भी आज्ञाका आराधन करते 
हुए बहुतसे गुण प्रगट हो जाते हैं । 

यदि ज्ञानीकी यथार्थ प्रतीति हो गयी है, और ठोक तरहसे जाँच की है. कि “ये सत्यु रुष है, इनकी 
दिशा सच्ची आत्मदशा है, और इनसे कल्याण होगा ही,' और ऐसे ज्ञानीके वचनोंके अनुसार प्रवृत्ति करे, 
तो बहुत ही दोष, विक्षेप मिट जाते हैं। जहाँ जहाँ देखे वहाँ वहाँ अहंकाररहित वतन करता है और 
उसका सभी प्रवतंन सीधा ही होता है। यो सत्सग, सत्युशषका योग अनत गुणोका भण्डार है । 

जो जगतको बतानेके लिये कुछ नहीं करना उसीको सत्सग फलीभूत होता है। सत्संग ओर 
सत्पुरुषके बिना त्रिकालमे कल्याण होता ही नही । 

बाह्य त्यागसे जीव बहुत ही भूल जाता है। वेश, वस्त्र आदिमे अति भूल जायें। आत्माकी 
वभावदशा और स्वभावदशाको पहचाने । , 

कई कर्मोंको भोगे बिना छुटकारा नही है। ज्ञानोको भी उदयकमंका सम्भव है । परन्तु गृहस्थपना 
साधुपनेकी अपेक्षा अधिक है यो बाहरसे कल्पना करे तो किसी शास्त्रका योगफल नही मिलता । 

तुच्छ पदार्थमे भी वृत्ति चछायमान होती है। चोदह पूवंधारी भी वृत्तिकी चपलतासे और अहंता 
स्फुरित हो जानेसे निगोद आदिमे परिभ्रमण करते हैं। ग्यारह॒वें गृणस्थानसे भी जीव#क्षणिक लोभसे 
गिरकर पहले गुणस्थानमे आता है। “वुत्ति शांत की है,' ऐसी अहंता जीवको स्फूरित होनेसे, ऐसे भुलाबेसे 
भटक पड़ता है | 


अज्ञानीकों धन आदि पदार्थोमें अतीव आसक्ति होनेसे कोई भी चीज खो जाये तो उससे अनेक 
प्रकारकी आत्तंध्यान आदिकी वृत्तिको बहुत प्रकारसे फेलाकर, प्रसरित कर कर क्षोभको प्राप्त होता है, 
क्योकि उसने उस पदार्थंकी तुच्छता नही समझी; परन्तु उसमें महत्त्व माना है | 

मिट्टीके घड़ेमे तुल्छता समझी है इसलिये उसके फूट जानेसे क्षोभ प्राप्त नही होता । चाँदी, सुबर्ण 
आदिमे महत्व माना है इसलिये उनका वियोग होनेसे अनेक प्रकारसे आत्तंध्यानकी वृत्तिको स्फुरित करता है। 

ज़ो जो वृत्तिमें एफ्रिस होता है ब्लोर हण्छा करता है वहु 'भालव' है। 


उपदेक्ष छाया ७०९, 


उस उस वृत्तिका निरोध करता है वह 'संवर' है। 

अनंत वृत्तियाँ अनंत प्रकारसे स्फुरित होती हैं, और अनंत प्रकारसे जीवको बाँधती हैं । बालजीवों- 
को यह समझमे नहों आता, इसल्ये ज्ञानियोंने उनके स्थुल मेद इस तरह कहे है कि समझमें आ जायें । 

वृत्तियोंका मूलसे क्षय नही किया इसलिये पुन पुनः स्फुरित होती हैं। प्रत्येक पदांथंके विषयमे 
स्फुरायमान बाह्य वृत्तियोंको रोके और उन वृत्तियो--परिणामोको अन्तमुख करे । 

अनंतकालके कर्म अनतकाल बितानेपर नही जाते, परन्तु पुरुषार्थंसे जाते हैं। इसलिये कमैमे बल 
नहीं है परन्तु पुरुषाथ में बल है। इसलिये पुरुषार्थ करके आत्माको ऊँचे लानेका लक्ष्य रखें। 

परमार्थकी एककी एक बात सो बार पूछें तो भी ज्ञानीको कटाला नही आता; परन्तु उन्हें अनुकंपा 
आती है कि इस बेचारे जीवके आत्मामे यह बात विचारपूर्वक स्थिर हो जाये तो अच्छा है। 

क्षयोपशमके अनुसार श्रवण होता है । 

सम्यक्त्व ऐसी वस्तु है कि वह आता है तब गुप्त नही रहता। वेराग्य पाना हो तो कर्मंकी निदा 
करें । कमंको प्रधान न करें परन्तु आत्माको मूर्घन्य रखें--प्रधान करें । 

संसारी काममे कर्मको याद न करें, परन्तु पुरुषार्थभो आगे लायें | कमंका विचार करते रहनेसे तो 
वह दूर होनेवाला नही है, परन्तु धक्का लगायेंगे तो जायेगा, इसलिये पुरुषाथं करें । 

बाह्य क्रिया करनेसे अनादि दोष कम नही होता । बाह्य क्रियामें जीव कल्याण मानकर अभिमान 
करता है । 

बाह्य ब्रत अधिक लेनेसे मिथ्यात्वका नाश कर देगे, ऐसा जीव सोचे तो यह सम्भव नही, क्योंकि 
जैसे एक भैसा जो ज्वार बाजरेके हजारों पूले खा गया है वह एक तिनकेसे नही डरता वेसे मिथ्यात्वरूपी 
भेंसा जो अनंतानुबधी कषायसे पुलारूपी अनंत चारित्र खा गया है वह तिनके रूपी बाह्य ब्रतसे केसे 
डरेगा ? परन्तु जैसे भेसेकी किसी बंधनसे बॉध दें तो वह अधीन हो जाता है, वेसे मिथ्यात्वरूपी भैसेको 
आत्माके बलरूपी बधनसे बाँध दे तो अधीन होता है, अर्थात्‌ आत्माका बल बढता है तब मिथ्यात्व 
घटता है। 

अनादिकालके अज्ञानके कारण जितना काल बीता, उतना काल मोक्ष होनेके लिये नहों चाहिये; 
क्योकि पुरुषार्थका बल कर्मोंकी अपेक्षा अधिक है। कई जीव दो घड़ोमे कल्याण कर गये है ! सम्यम्दृष्टि 
जीव चाहे जहाँसे आत्माको ऊँचा उठाता है, अर्थात्‌ सम्यक्त्व आनेपर जीवकी दृष्टि बदल जाती है। 

मिथ्यादृष्टि समकितोके अनुसार जप, तप आदि करता है, ऐसा होनेपर भी मिथ्यादृष्टिके जप, 
तप आदि मोक्षके हेतुभत नही होते, संसारके हेतुभत होते है। समकितीके जप, तप आदि मोक्षके हेतुभूत 
होते हैं। समक्तिती दभरहित करता है, आत्माकी ही निंदा करता है, कर करनेके कारणोसे पीछे हटता 
है । ऐसा करनेसे उसके अहंकार आदि सहज ही घट जाते हैं | अज्ञानीके सभी जप, तप आदि अहकारको 
बढ़ाते है, और संसारके हेतु होते है । 

जैन शास्त्रोंमें कहा है कि लब्धियाँ उत्पन्न होती हैं। जेन और वेद जन्मसे हो लड़ते आये हैं, परंतु 
इस बातको तो दोनों ही मान्य करते हैं, इसलिये यह सम्भव है। आत्मा साक्षी देता है तब आत्मामे 
उल्लास परिणाम आता है। 

होम, हवन आदि लौकिक रिवाज बहुत प्रचलित देखकर तीर्थंकर भगवानने अपने कालमे दयाका 
वर्णन बहुत ही सूक्ष्म रीतिसे किया है। जेनधर्मके जेसे दया संबंधी विचार कोई दर्शन अथवा संप्रदायबाले 
नही कर सके हैं, क्योंकि जेन पत्नेद्रियका घात तो नही करते, परन्तु उन्होंने एकेंद्रिय आदिमे जीवके 
अस्तित्वको विशेष-विशेष दृढ़ करके दयाके मार्गका वर्णन किया है । 


७६० थोसद्‌ राजचसो 


इस कारण चार वेद, अठारह पुराण आदिका जिसने वर्णन किया है, उसने अज्ञानसे, स्वच्छंदसे, 
मिध्यात्वसे और संशयसे किया है, ऐसा कहा है । ये वचन बहुत ही कठोर कहे हैं, वहाँ बहुत अधिक 
विचार करके फिर वर्णन “किया है कि अन्य दर्शन, वेद आदिके जो ग्रन्थ है उन्हे यदि सम्यग्दृष्टि 
जीव पढे तो वे सम्यक्‌ प्रकारसे परिणमित होते है, और जिनेन्द्रके अथवा चाहे जैसे ग्रन्थोको यदि मिथ्या- 
दृष्टि पढे तो मिथ्यात्वरूपसे परिणमित होते है । 

जीवको शानोपुरुषके समीप उनके अपूर्व वचन सुननेसे अपूर्व उल्लास परिणाम काता है, परन्तु 
फिर प्रमादी हो जानेसे अपूर्व उल्लास नही आता । जिस तरह अग्निकी अंगीठीके पास बेठे हो तब ठंडी 
नही लगती, और अंगीठोसे दूर चले जानेसे ठडी लगती है, उसी तरह ज्ञानी पुरुषके रामीप उनके अपूर्व॑ 
वचन सुननेसे प्रमाद आदि चले जाते है, और उल्लास परिणाम आता है, परन्तु फिर प्रमाद आदि उत्पन्न 
हो जाते है | यदि पू्वके सस्कारसे वे वचन अंतरमे परिणत हो जाये *तो दिन प्रतिदिन उल्लास परिणाम 
बढता ही जाता है और यथार्थरूपसे भान होता है। अज्ञान मिटनेपर सारी भूल मिटती है, स्वरूप जागृति- 
मान होता है। बाहरसे वचन सुननेसे अतपंरिणाम नही होता, तो फिर जिस तरह अंगीठीसे दूर चले 
जानेपर ठंडी लगती है उसी तरह दोष कम नही होते । 

केशीस्वामीने परदेशी राजाको बोध देते समय 'जड जैसा”, 'मूढ जेसा” कहा था, उसका कारण पर- 
देशी राजामे पुरुषार्थ जगाना था । जडता-मूढता मिटानेके लिये उपदेश दिया था | ज्ञानीके वचन अपूर्व पर- 
मार्थंके सिवाय दूसरे किसी हेतुसे नही होते । बालजीव ऐसी बातें करते हैं कि छद्यस्थतासे केशीस्वामी पर- 
देशी राजाके प्रति इस प्रकार बोले थे, परन्तु यह बात नही है । उनकी वाणी परमार्थंके लिये ही निकली थी । 


जड़ पदार्थंके लेने-रखनेमे उन्‍्मादसे वतन करे तो उसे असयम कहा है। उसका कारण यह है कि 
जल्दीसे कने-रखनेमे आत्माका उपयोग चुककर तादात्म्यभाव हां जाता है। इस हेतुसे उपयोग चूक जाने- 
को असंयम कहा है । | 

मुहपत्ती बाँध कर झूठ बोले, अहंकारसे आचायंपद धारण कर दंभ रखे ओर उपदेश दे, तो पाष 
लगता है; मुहपत्तोको जय गासे पाप रोका नही जा सकता । इसलिये आत्मवृत्ति रखनेके लिये उपयोग रखे। 
ज्ञानोके उपकरणको छूनेसे या शरीरका स्पर्श होनेसे आशातना लगती है ऐसा मानता है, किन्तु बचनको 
अप्रधान करनेसे तो विशेष दोष लगता है, उसका तो भान नहीं है। इसलिये ज्ञानीकी किसी भी प्रकार- 
से आशातना न हो ऐसा उपयोग जागृत-जागृत रखकर भक्ति प्रगट हो तो वह कल्याणका मुख्य मार्ग है । 

श्री आचाराग सूत्रमे कहा है कि जो आस्रव है वे परिख्रव है', जो परिस्रव है वे आख्रव है' | जो 
आखव है वह ज्ञानोकों मोक्षका हेतु होता है, ओर जो संवर है फिर भी वह अज्ञानीको धका हेतु होता 
है, ऐसा स्पष्ट कहा है। उसका कारण ज्ञानीमे उपयोगको जागृति है, और अज्ञानीमे नहीं है । 

उपयोग दो प्रकारके कहे हैं--१ द्रव्य-उपयोग, २. भाव-उपयोग | 

द्रव्यजीव, भावजीव । द्रव्यजीव वह द्रव्य मूल पदार्थ है। भावजीव, वह आत्माका उपयोग-भाव है। 

भावजीव अर्थात्‌ आत्माका उपयोग जिस पदार्थंमे तादात्म्यरूपसे परिणमें तद्बप आत्मा कहे । जैसे 
ढोपी देखकर, उसमे भावजीवकी बुद्धि तादात्म्यरूपसे परिणमे तो टोपी-आत्मा कहे । जैसे नदीका पानी 
द्रव्य आत्मा है। उसमे क्षार, गंधक डालें तो गंधकका पानी कहा जाता है। नमक डाले तो नमकका 
पानी कहा जाता है। जिस पदार्थंका संयोग हो उस पदा्थेरूप पानी कहा जाता है। उसी तरह आत्माको 

जो सयोग मिले उसमे तादात्म्यभाव होनेसे वही आत्मा उस पदार्थरूप हो जाता है। उसे कमंबंधकी 


अनंत्त वर्गणा बेंचती हैं, और वह अनंत संसारमे भटकता है। अपने उपयोगमे, स्वभावमें आत्मा रहे तो 
कर्मबंध नही होता । 


उपदेश छाया ७११ 


पाँच इंद्रियोंका अपना अपना स्वभाव है। चक्षका देखनेका स्वभाव है वह देखता है। कानका 
सुननेका स्वभाव है वह सुनता है। जीभका स्वाद, रस लेनेका स्वभाव है, वह खट्टा, खारा स्वाद लेती 
है। शरोर, स्पशेन्द्रियका स्वभाव स्पर्श करनेका है, वह स्पर्श करता है। इस तरह प्रत्येक इंद्रिय अपना 
अपना स्वभाव किया करती है, परन्तु आत्माका उपयोग तद्गूप होकर, तादात्म्य रूप होकर उसमे हषं- 
विषाद न करे तो कमंबंध नही होता | इद्रियरूप आत्मा हो तो कमंबंधका हेतु है । 





६ भादों सुदी र, १९५२ 
जैसा सिद्धका सामर्थ्य है वेसा सब जीवोका है । मात्र अज्ञानसे ध्यानमे नही आता । विचारवान 
जीव हो उसे तो तत्संबंधी नित्य विचार करना चाहिये। 
जीव यों समझता है कि मै जो क्रिया करता हूँ उससे मोक्ष है। क्रिया करना यह अच्छी बात है, 
परन्तु लोकसंज्ञासे करे तो उसे उसका फल नहीं मिलता । 
एक मनुष्यके हाथमे चितामणि आया हो, पर॑तु यदि उसे उसका पता न चले तो निष्फल है, यदि 
पता चले तो सफल है। उसी तरह जीवको सच्चे ज्ञानोकी पहचान हो तो सफल है । 
जीवकी अनादिकालसे भुल चली आती है। उसे समझनेके लिये जीवकी जो भूल मिथ्यात्व है 
उसका मूलसे छेदन करना चाहिये । यदि मूलसे छेदन किया जाये तो वह फिर अकुरित नही होती । नही 
तो वह फिर अंकुरित हो जातो है । जिस तरह पृथ्वीमे वृक्षका मूल रह गया हो तो वृक्ष फिर उग आता 
है उसी तरह । इसलिये जीवकी मूल भूल कया है उसका पुनः पुनः विचार करके उससे मुक्त होना चाहिये । 
मुझे किससे बंधन होता है ?” 'वह कंसे दूर हो ?” यह विचार प्रथम कतंव्य है। 
राजिभोजन करनेसे आलस्य, प्रमाद आता है, जागृति नहीं होती, विचार नही आता, इत्यादि 
अनेक प्रकारके दोष रात्रिभोजनसे उत्पन्त होते है, मेथुनके अतिरिक्त भी दूसरे बहुतसे दोष उत्पन्न होते है। 
कोई हरी वनस्पति छीलता हो तो हमसे तो वह देखा नहीं जा सकता | इसी तरह कोई भी आत्मा 
उज्ज्वलता प्राप्त करे तो उसे अतीव अनुकपा बुद्धि रहती है । 
ज्ञानमे सीधा भासता है, उल्टा नही भासता । ज्ञानी मोहको पेठने नही देते। उनका जागृत उप- 
योग होता है । झञानीके जैसे परिणाम रहते है वेसा कार्य ज्ञानोका होता है तथा अज्ञानीका जैसा परिणाम 
होता है, वेसा अज्ञानीका कार्य होता है। ज्ञानीका चलना सीधा, बोलना सीधा और सब कुछ हो सीधा 
ही होता है। अज्ञानीका सब कुछ उलटा ही होता है, बतंनके विकल्प होते हैं। 
मोक्षका उपाय है। ओघभावसे खबर होगी, विचारभावसे प्रतीति आयेगी । 
अज्ञानी स्वयं दरिद्वी है। ज्ञानीकी आज्ञासे काम, क्रोध आदि घटते है। ज्ञानी उनके वेद्य हे । 
ज्ञानीके हाथसे चारित्र प्राप्त हो तो मोक्ष हो जाता है। ज्ञानी जो जो ब्रत देते है वे सब ठेठ अंत तक 
ले जाकर पार उतारनेवाले हैं। समकित आनेके बाद आत्मा समाधिको प्राप्त होगा, क्योंकि वह सच्चा 
हो गया है । 
प्र०--शानसे कमंकी निजरा होती है क्‍या ? 
उ०--सार जानना ज्ञान है। सार न जानना अज्ञान है। हम किसी भी पापसे निवृत्त हो अथवा 
कल्याणमें प्रवृत्ति करें, वह ज्ञान है। परमार्थ समझ कर करे । अहंकाररहित, कदाग्रहरहित, लोकसंज्ञा- 
रहित आत्मामे प्रवृत्ति करना 'निजरा' है| 
इस जीवके साथ रागद्वेष लगे हुए हैं; जीव अनंत ज्ञान-दर्शंनसहित है, परंतु राग-देषसे वह जीवके 
. ध्यानमे नही आता | सिद्धको रागद्वेष नही है। जेसा सिद्धका स्वरूप है वेसा ही सब जीवोंका स्वरूप है । 
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मात्र अज्ञानके कारण जीवके ध्यानमें नहीं आता; इसलिये विचारवान सिद्धके स्वरूपका विचार करे, 
जिससे अपना स्वरूप समझमें आये | 

एक आदमीके हाथमे चितार्माण आया हो, और उसे उसकी खबर (पहचान) है तो उसके प्रति उसे 
अतोव प्रेम हो जाता है, परंतु जिसे खबर नही है उसे कुछ भी प्रेम नहीं होता । 

इस जीवको अनादिकालकी जो भूल है उसे दूर करना है। दूर करनेके लिये जीवकी बडीसे बड़ी 
भूल क्‍या है? उसका विचार करे, और उसके मूलका छेदन करनेकी ओर लक्ष्य रखे । जब तक मूल 
रहुता है तब तक बढता है । 

'मुझे किससे बंधन होता है ?' “और वह किससे दूर हो ?' यह जाननेके लिये शास्त्र रचे गये हैं। 
लोगोंमें पूजे जानेके लिये शास्त्र नही रचे गये है । 

जीवका स्वरूप क्या है? जोवका स्वरूप जब तक जाननेमे न आये तब तक अनंत जन्म मरण 
करने पडते है । जीवकी क्‍या भूल है ? वह अभो तक ध्यानमे नहीं आती । जोवका क्लेश नष्ट होगा तो भूल 
दूर होगी | जिस दिन भूल दूर होगी उसो दिनसे साधुता कही जायेगी । इसी तरह श्रावकपनके लिये समझें। 

कमंकी वर्गणा जोवकों दूध ओर पानोके संयोगकी भाँति है। अग्निके प्रयोगसे पानी जल जानेसे 
दूध बाकी रह जाता है, इसी तरह ज्ञानरूपो अग्निसे कमंवर्गणा नष्ट हो जाती है। 

देहमे अहंभाव माना हुआ है, इसलिये जोवकी भूल दूर नही होती । जीव देहके साथ मिल जानेसे 
ऐसा मानता है कि “मै वणिक हूँ', “ब्राह्मण हूँ; परतु शुद्ध विचारसे ता उसे ऐसा अनुभव होता है कि 
में शुद्ध स्वरूपमय हूँ । आत्माका नाम-ठाम या कुछ भो नही है, इस तरह सोचे तो उसे कोई गाली आदि 
दे तो उससे उसे कुछ भी नहों लूगता | 

जीव जहाँ जहाँ ममत्व करता है वहाँ वहाँ उसकी भूल है। उसे दूर करनेके लिये शास्त्र कहे है । 

चाहे कोई भी मर गया हो उसका यदि विचार करे तो वह वेराग्य है। जहाँ जहाँ ये मेरे भाई- 
बंधु' इत्यादि भावना है वहाँ वहाँ करमंबंधका हेतु है । इसी तरहकी भात्रना यदि साधु भी चेलेके प्रति रखे 
तो उसका आचाय॑ंपन नष्ट हो जाता है। निर्दभता, निरहकारता करे तो आत्माका कल्याण ही होता है। 

पाँच इन्द्रियाँ किस तरह वश होती है ? वस्तुओपर तुच्छभाव लानेसे । जेसे फूलमे सुगन्ध होती है 
उससे मन सन्तुष्ट होता है; परन्तु सुगन्ध थोडी देर रहकर नष्ट हो जातो है, और फूल मुरझा जाता है, 
फिर मनको कुछ भी संतोष नही होता | उसी तरह सभी पदार्थोमें तुच्छभाव लानेसे इन्द्रियोको प्रियता 
नहीं होती, ओर इससे क्रमशः इंद्रियाँ वश होती है। और पाँच इन्द्रियोंमे भी जिद्ठा इन्द्रिय वश करनेसे 


शेष चार इन्द्रियाँ अतायास वश हो जाती हैं। तुच्छ आहार करें, किसी रसवाले पदार्थमे न ललचायें, 
बलिष्ठ आहार न करें | 


एक बतंनमे रक्त, मांस, हड्डियाँ, चमडा, वीयं, मल, मूत्र ये सात धातुएँ पडी हों, और उसकी 
ओर कोई देखनेको कहे तो उसपर अरुचि होतो है, और थूंकनेके लिये भी नहीं जाता । उसी तरह स्त्री- 
पुरुषके गरीरकी रचना है, परन्तु ऊपरकी रमणीयता देखकर जीव मोहको प्राप्त होता है और उसमे 
तृष्णापूवक प्रवृत्ति करता है। अज्ञानसे जीव भूलता है, ऐसा विचार कर, तुच्छ समझकर पदाथंपर अरुचि- 
भाव लायें। इस तरह प्रत्येक वस्तुकी तुच्छता समझें। इस तरह समझ कर मनका निरोध करें । 

तीर्थंकरने उपवास करनेकी आज्ञा दी है, वह मात्र इन्द्रियोंको वश करनेके लिये | अकेला उपवास 
करनेसे इन्द्रियाँ वश नही होती; [परन्तु उपयोग हो तो, विचारसहित हो तो वश होती हैं। जेसे बिना 
लक्ष्यका बाण निकम्मा जाता है, वेसे बिना उपयोगका उपवास आत्माथंके लिये नहीं होता । 

अपनेमे कोई गुण प्रगट हुआ हो, और उसके लिये यदि कोई मनुष्य अपनी स्तुति करे और उससे 
यदि अपना आत्मा अहंकार करे तो वह पीछे हटता है। अपने आत्माकी निदा न करे, अभ्यंत्तर दोषका 
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विचार न करे, तो जीब लोकिकभावमें चला जाता है; परन्तु यदि अपने दोष देखे, अपने आत्माकी निंदा 
करे, अहंभावसे रहित होकर विचार करे, तो सत्पुरुषके आश्रयसे आत्मलक्ष्य होता है । 

भाग प्राप्तिमें अनंत अन्तराय है। उनमें फिर “मैंने यह किया', 'मैंने यह कैसा सुंदर किया ?' इस 
प्रकारका अभिमान है। 'मैने कुछ भी किया हो नहीं', ऐसो दृष्टि रखनेसे वह अभिमान दूर होता है । 

लौकिक और अलौकिक ऐसे दो भाव है | लौकिकसे संसार, और अलौकिकसे मोक्ष होता है। 

बाह्य इन्द्रियाँ वशमें की हों, तो सत्पुरुषके आश्रयसे अन्लरलंक्ष्य हो सकता है। इस कारणसे बाह्य 
इंद्रियोंको वशमे करना श्रेष्ठ है| बाह्य इंद्रियाँ वशमें हों, ओर सत्पुरुषका आश्रय न हो तो लौकिकभावमें 
चले जानेका संभव रहता है। 

उपाय किये बिना कुछ रोग नही मिटता । इसी तरह जीवकों जो लोभरूपी रोग है, उसका उपाय 
किये बिना वह दूर नहीं होता । ऐसे दोषको दूर करनेके लिये जीव जरा भी उपाय नहो करता । यदि 
उपाय करे तो वह दोष अभी भाग जाये । कारणको खड़ा करें तो कायं होता है। कारण के बिता कार्य 


नही होता । 
हे सच्चे उपायको जीव नही खोजता । ज्ञानीपुरुषके वचन सुनता है परन्तु प्रतीति नही है। "मुझे 


लोभ छोड़ना है', क्रोध, मात आदि छोडने हैं, ऐसो बोजभूत भावना हो और छोड़े, तो दोष दूर होकर 
अनुक्रमसे 'बोजज्ञान' अ्रगट होता है | 

प्र०--आत्मा एक है या अनेक ? 

उ०--यदि आत्मा एक ही हो तो पूवंकालमे रामचन्द्रजो मुक्त हुए है, और उससे सबंकी मुक्ति 
होनी चाहिये, अर्थात्‌ एकको मुक्ति हुई हो तो सबकी मुक्ति हो जाये; ओर फिर दूसरोको सत्शास्त्र, 
सदुगुरु आदि साधनोको जरूरत नही है । 

प्र०--मुक्ति होनेके बाद क्या जीव एकाकार हो जाता है ? 

उ०--यदि मुक्त होनेके बाद जीव एकाकार हो जाता हो तो स्वानुभव आनंदका अनुभव नही कर 
सकता । एक पुरुष यहाँ आकर बेठा, और वह विदेह मुक्त हों गया । उसके बाद दूसरा यहाँ आकर 
बैठा । वह भी मुक्त हो गया। इससे कुछ तीसरा मुक्त नहीं हुआ। एक आत्मा है उसका आशय ऐसा है 
कि सर्व आत्मा वस्तृतः समान है; परंतु स्वतंत्र है, स्वानुभव करते है इस कारणसे आत्मा भिन्‍न भिन्‍न 
हैं। आत्मा एक है, इसलिये तुझे दूसरो कोई भ्राति रखनेकी जरूरत नही है, जगत कुछ है हो नही; ऐसे 
अआरतिरहित भावसे वर्तन करनेसे मुक्ति है'' ऐसा जो कहता है उसे विचार करना चाहिये कि, ता एककी 
मुक्तिसे सर्वकी मुक्ति होनी ही चाहिये | परन्तु ऐसा नही होता, इसलिये आत्मा भिन्‍न भिन्‍न है । जगतकी 
अआराति दूर हो गयी, इसका आशय यो नही समझना है कि चंद्र-सूयं आदि ऊपरमे नीचे गिर पड़ते है। 
आत्मविषयक श्राति दूर हो गयी ऐसा आशय समक्षना है | 

रूढिसे कुछ कल्याण नही है। आत्मा शुद्ध विचारको प्राप्त हुए बिना कल्याण नही होता। 

मायाकपटसे झूठ बोलनेमें बहुत पाप है। वह पाप दो प्रकारका है। मान और धन प्राप्त करनेके 
लिये झूठ बोले तो उसमें बहुत पाप है। आजीविकाके लिये झूठ बोलता पड़ा हो, और पद्चचात्ताप करे, 
तो पहलेकी अपेक्षा कुछ कम पाप लगता है । 

सत्‌ और लोभ इन दोनोको इकट्ठा किसलिये जोव समझता है ? 

बाप स्वयं पचास वर्षका हो और उसका बीस वर्षका लडका मर जाये तो वह बाप उसके पास जो 
आभूषण होते हैं उन्हें निकाल लेता है ! पुत्रके देहातके समय जो वेराग्य था वह स्मशानवेराग्य था। 

भगवानने कोई भो पदार्थ दूसरेको देनेकी मुनिको आज्ञा नही दी। देहको धमंसाधन मानकर उसे 
निभानेके लिये जो कुछ आज्ञा दी है वह दी है; बाकी दूसरेको कुछ भी देनेकी भगवानने आज्ञा नही दी । 
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आज्ञा दी होती तो परिग्रह बढता, और उससे अनुक्रमसे अश्न, पानी आदि छाकर कुटुम्बका अथवा दूसरे- 
का पोषण करके दानवीर होता। इसलिये मुनिको सोचना चाहिये कि तीथथैकरने जो कुछ रखनेकी 
गाज्ञा दी है वह मात्र तेरे अपने लिये, और वह भी लौकिकदृष्टि छुडाकर संयममें लगानेके लिये दी है । 

मृनि गृहस्थके यहाँसे एक सुई लाया हो, और वह खो जानेसे भी वापस न दे तो वह तीन उपवास 
करे ऐसी ज्ञानीपुरुषोने आज्ञा दी है; उसका कारण यह है कि वह उपयोगशुन्य रहा । यदि इतना अधिक 
भार न रखा होता तो दूसरी वस्तुएँ लानेका मन होता, और कालक्रमसे परिग्रह बढ़ाकर मुनित्वको खो 
बैठता । ज्ञानीने ऐसा कठिन मार्ग प्ररपित किया है उसका कारण यह है कि वे जानते हैं कि यह जीव 
विश्वास करने योग्य नही है; क्योकि वह अआ्आातिवाला है। यदि छुट दी होगी तो कालक्रमसे उस उस प्रकारमें 
विदोष प्रवृत्ति करेगा, ऐसा जानकर ज्ञानीने सूई जेसी निर्जीव वस्तुके संबंधमे इस प्रकार वतंन करनेकी 
आज्ञा की है। लोककी दष्टिमे तो यह बात साधारण है, परन्तु ज्ञानोकी दृष्टिमें उतनी छूट भी मूलसे 
गिरा दे इतनी बडी लगती है। 

ऋषभदेवजीके पास अट्टानवे पुत्र 'हमें राज्य दें' ऐसा कहनेके अभिप्रायसे आये थे, वहाँ तो 
ऋषभदेवने उपदेश देकर अट्टानवोकों ही मूंड दिया ! देखिये महान पुरुषको करुणा | 

केशीस्वामी और गौतमस्वामी कैसे सरल थे ! दोनोका मार्ग एक प्रतीत होनेसे पाँच महात्रत ग्रहण 
किये । आधुनिक कालमे दो पक्षोंका एक होना सम्भव नही है| आजके दूृढिया और तपा, तथा भिन्‍न भिन्न 
संधाडोंका एकत्र होना नही हो सकता । उसमें कितना ही काल बीत जाता है। उसमे कुछ है नही, परन्तु 
असरलताके कारण सम्भव हो नही है। 

सत्पुरुष कुछ सदनुष्ठानका त्याग नही कराते, परन्तु यदि उसका आग्रह हुआ होता है तो आग्रह 
हर करने लिये उसका एक बार त्याग कराते हैं, आग्रह मिटनेके बाद फिर उसे हो ग्रहण करनेको 


चक्रवर्ती राजा जैसे भी नग्न होकर चले गये है ! चकवर्ती राजा हो, उसने राज्यका त्याग कर 
दीक्षा ली हो, ओर उसकी कुछ भूल हो, ओर उस चक्रवर्तीके राज्यकालको दासीका लडका उस भूलको 
सुधार सकता हो, तो उसके पास जाकर, उसके कथनको ग्रहण करनेकी आज्ञा को है। यदि उसे दासीके 
लड़केके पास जाते हुए यो लगे कि "में दासीके लड़केके पास केसे जाऊे ?' तो उसे भटक मरना है। ऐसे 
कारणोंमें लोकलाजको छोडनेका कहा है, अर्थात्‌ जहाँ आत्माकों ऊँचा उठानेका कारण हो वहाँ लोकछाज 
नही मानी गयी है | परन्तु कोई मुनि विषयको इच्छासे वेश्याशालामे गया, वहाँ जाकर उसे ऐसा लगा, 
'मुझे लोग देख लेंगे तो मेरो निंदा होगी | इसलिये यहाँसे लोट जाऊँ ।” तात्पयं कि मुनिने परभवके भयको 
नहीं गिना, आज्ञाभंगके भयकों भी नहीं गिना, तो ऐसी स्थितिमे छोकलाजसे भीं ब्रह्मचय रह सकता है, 
इसलिये वहाँ लोकलाज मानकर वापस आया, तो वहाँ लोकलाज रखनेका विधान है, क्योकि इस स्थलूमें 
लोकलाजका भय खानेसे ब्रह्मचयं रहता है, जो उपकारक है । 

हितकारी क्‍या है उसे समझना चाहिये | अष्टमीका झगड़ा तिथिके लिये न करे, परन्तु हरी 
वनस्पतिके रक्षणके लिये तिथिका पालन करें | हरी वनस्पतिके रक्षणके लिये अष्टमी आदि तिथियाँ कही 
गयी हैं, कुछ तिथिके लिये अष्टमी आदि नही कही । इसलिये अष्टमी आदि तिथिका कदाग्रह दूर करें| 
जो कुछ कहा है वह क्रदाग्रह करनेके लिये नहीं कहा । आत्माकी शुद्धिसि जितना करेंगे उत्तना हितकारी 
है। अशुद्धिसे करेंगे उतना अहितकारी है, इसलिये शुद्धतापूवंक सद्ब्रतका सेवन करें । 

हमे तो ब्राह्मण, वेष्णव चाहे जो हो सब समान हैं। जेन कहलाते हों और मतवाले हों तो वे 
अहितकारी हैं, मतरहित द्वितकारी हैं । 
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सामायिक-शास्त्रका रने विचार किया कि यदि कायाकों स्थिर रखना होगा तो फिर विचार करेगा; 
नियम नही बनाया होगा तो दूसरे काममें लूम जायेगा, ऐसा समझकर उस प्रकारका नियम बनाया । जैसे 
मनपरिणाम रहें वेसी सामायिक होती है । मनका घोडा दौडता हो तो कमंबंध होता है। मनका घोड़ा 
दौड़ता हो, और सामायिक को हो तो उसका फल केसा होगा ? 

कमंबंधको थोड़ा थोडा छोडना चाहे तो छूटता है। जैसे कोठो भरी हो, परन्तु छेद करके निकाले 
तो अन्तमें खालो हो जाती है । परन्तु दृढ़ इच्छासे कर्मोको छोड़ना हो साथंक है। 

आवश्यकके छः प्रकार--सामायिक, चतुर्विशतिस्तवन, वन्दना, प्रतिक्रमण, कायोत्सगं, प्रत्या- 
ख्यान | सामायिक अर्थात्‌ सावद्ययोगकी निवृत्ति | 

वाचना ( पढना ), पुच्छना ( पूछना ), परावततना ( पुन पुनः विचार करना ), धमंकथा ( ध्म- 
5 कथा करनी ), ये चार द्रव्य हैं; ओर अनुप्रेक्षा ये भाव है। यदि अनुप्रेज्ञा न आये तो पहले चार 
द्रव्य है । 

अज्ञानी आज 'केवलज्ञान नहीं है', "मोक्ष नहों है” ऐसी होन-पुरुषा्थंकी बाते करते हैं । ज्ञानीका 
वचन पुरुषार्थंको प्रेरित करनेवाला होता है। अज्ञानी शिथिल है इसलिये ऐसे होन-पुरुषार्थंथ वचन कहता 
है । पंचमकालकी, भवस्थितिकी, देहदुबंछताकी या आयुकी बात कभी भी मनमे नही छानी चाहिये; और 
केसे हो ऐसी वाणों भी नहीं सुननी चाहिये । 

कोई होन-पुरुषार्थी बातें करे कि उपादानकारण--पुरुषार्थंका क्या काम है ? पूर्वकालमें असोच्या- 
केवली हुए है | तो ऐसी बातोंसे पुरुषा्थंशीन न होना चाहिये । 

सत्संग और सत्यसाधनके बिना किसो कालमें भी कल्याण नहीं होता | यदि अपने आप कल्याण 
होता हो तो मिट्टीमेसे घड़ा होना सम्भव है | छाख वर्ष हो जाये तो भी मिट्टरीमेसे घड़ा स्वयं नही होता, 
इसी तरह कल्याण नहों होता । 

तीर्थंकरका योग हुआ होगा ऐसा शाास्त्रवचन है, फिर भी कल्याण नहीं हुआ, उसका कारण 
पुरुषाथथद्ीनता है । पूर्वकालमे ज्ञानी मिले थे फिर भो पुरुषाथंके बिना जेसे वह योग निष्फल गया, वेसे 
इस बार ज्ञानीका योग मिला है और पुरुषाथं नही करेंगे तो यह योग भी निष्फल जायेगा । इसलिये 
पुरुषार्थ करें; और तो ही कल्याण होगा | उपादानका रण-पुरुषाथ श्रेष्ठ है। 

यों निदपचय करें कि सत्पुरुषके कारण-निमित्त-सें अन॑त जीव तर गये हैं। कारणके बिना कोई 
जीव नहीं तरता । असोच्याकेवलीको भी आगे पीछे वेसा योग प्राप्त हुआ होगा । सत्संगके बिना सारा 
जगत डूब गया है ! 

मीराबाई महा भक्तिमान थो | वृदावनमे जीवा गोसांईके दर्शन करनेके लिये वे गयी, और पुछ- 
वाया, 'दर्शन करनेके लिये आऊँ ?” तब जोवा गोसाईने कहलवाया, “मै स्त्रीका मुंह नही देखता । तब 
मीरांबाईने कहलाया, व्‌ दावनमे रहते हुए भो आप पुरुष रहे हैं यह बहुत आइचयंकारक है। व्‌ दावनमें 
रहकर मुझे भगवानके सिवाय अन्य पुरुषके दर्शन नहीं करने है। भगवानका भक्त है वह तो स्त्रीरूप है, 
गोपीरूप है। कामको मारनेके लिये उपाय करें, क्योंकि लेते हुए भगवान, देते हुए भगवान, चलते हुए 
भगवान, सत्र भगवान हैं ।' 

नाभा भगत था। किसीने चोरी करके चोरीका माल भगतके घरके आगे दबा दिया। इससे 
भगतपर चोरीका आरोप रूगाकर कोतवाल पकड़कर ले गया । केंदमे डालकर, चोरी मनानेके लिये रोज 
बहुत मार मारने लगा। परन्तु भका जीव, भगवानका मगत, इसलिये शातिसे सहन किया । गोसाईजीने 
आकर कहा 'में विष्णु भक्त हूँ, चोरी किसी दूसरेने की है, ऐसा कह । तब भगतने कहा 'ऐसा कहकर 
छूटनेकी अपेक्षा इस देहको मार पड़े यह कया बुरा है ? मारता है तब में तो भक्ति करता हूं। भगवानके 
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नामसे देहको दंड हो यह अच्छा है। इसके नामसे सब कुछ सीधा | देह रखनेके लिये भगवानका नाम 
नहीं लेना है । भले देहको मार पढ़े यह अच्छा--क्या करना है देहको !' 

अच्छा समागम, अच्छी रहन-सहन हो वहाँ समता आती है। समताकी विचारणाके लिये दो घड़ीकी 
साम्रायिक करना कहा है। सामायिकमे उलटे-सुलटे मनोरधोंका चितन करे तो कुछ भी फल नही होता । 
मनके दौड़ते हुए घोडोको रोकनेके लिये सामायिकका विधान है । 

संवत्सरीके दिनसंबंधी एक पक्ष चतुर्थीकी तिथिका आग्रह करता है, और दूसरा पक्ष पंचमीकी 
तिथिका आग्रह करता है। आग्रह करनेवाले दोनो मिथ्यात्वी है। ज्ञानीपुरुषोने जो दिन निश्चित किया 
होता है वह आज्ञाका पालन होनेके लिये होता है ।ज्ञानी पुरुष अष्टमी न पालनेकी आज्ञा करें और दोनोको 
सप्तमी पालनेको कहें अथवा सप्तमी अष्टमी इकट्ठी करेगे यो सोचकर षष्ठी कहे अथवा उसमे भी पंचमी 
इकट्ठी करेंगे यो सोचकर दूसरी तिथि कहे तो वह आज्ञा पालनेके लिये कहते हैं । बाकी तिथियोका भेद 
छोड देना चाहिये । ऐसी कल्पना नहीं करनी चाहिये, ऐसे भंगजालमे नहीं पड़ना चाहिये । ज्ञानीपुरुषोने 
तिथियोकी मर्यादा आत्मार्थके लिये की है । 


यदि अमुक दिन निश्चित न किया होता, तो आवद्यक विधियोका नियम नही रहता । आत्मार्थके 
लिये तिथिकी मर्यादाका लाभ ले | 
आनंदघनजीने श्री अनतनाभथस्वामीके स्तवनमे कहा है-- 


१ एक कहे सेवीए विविध किरिया करी, फव्ठ अनेकांत लोचन न देखे । 
फब्ठ अनेकांत किरिया करी बापड़ा, रडवड़ चार गतिमांहो लेखे।॥ 

अर्थात्‌ जिस क्रियाके करनेसे अनेक फल हो 4३६ क्रिया मोक्षके लिये नही है। अनेक क्रियाओका 
फल एक मोक्ष ही होना चाहिये । भात्माके अंश प्रगट होनेके लिये क्रियाओका वर्णन है । यदि क्रियाओका 
वह फल न हुआ तो वे सब क्रियाएँ संसारके हेतु हैं । 

“निदामि, गरिहामि, अप्पाण वोसिरामि” ऐसा जो कहा है उसका हेतु कषायके त्याग करनेका है, 
परन्तु बेचारे लोग तो एकदम आत्माका ही त्याग कर देते है । 

जीव देवगतिकी, मोक्षके सुखकी अथवा दूसरी वेसी कामनाकी इच्छा न रखे । 

पंचमकालके गुरु केसे है उसके बारेमे एक संन्यासीका दुष्टांत :--एक सनन्‍्यासी था। वह अपने शिष्यके 
घर गया। ठंडी बहुत थी। जीमने बेठते समय शिष्यने नहानेको कहा । तब गुरुने मनमे विचार किया 
“ठंडी बहुत है, और नहाना पडेग! ।” यों सोचकर संन्यासीने कहा "मै तो ज्ञानगंगाजलमे स्नान कर रहा 
हूँ ।' शिष्य विचक्षण होनेसे सन्‍झ्ष गया, और उसने, गुरुको कुछ शिक्षा मिले ऐसा रास्ता लिया ! शिष्यने 
'भोजनके लिये पधारे' ऐसे मानसहित बुलाकर भोजन कराया। प्रसादके बाद गुरु महाराज एक कोठड़ीमे 
सो गये। गुरुको तृषा लगी इसलिये शिष्यसे जल माँगा । तब तुरत शिष्यने कहा 'महाराज, जल ज्ञान- 
गंगामेंसे पो ले ।” जब शिष्यने ऐसा कठिन रास्ता लिया तब गुरुने कबूल किया मेरे पास ज्ञान नही है । 
देहकी साताके लिये ठंडीमे मेने स्नान नहीं करनेका कहा था ।' 

मिथ्यादृष्टिके पूवंके जप-तप अभी तक मात्र आत्महितार्थ नही हुए ! 

आत्मा मुख्यत आत्मस्वभावसे वत॑न करे वह “अध्यात्मज्ञान'!। मुख्यतः जिसमें आत्माका वर्णन 
किया हो वह “अध्यात्मशास्त्र' । भाव-अध्यात्मके बिना अक्षर(शब्द)अध्यात्मीका मोक्ष नही होता । जो गुण 
अक्षरोमे वहे गये है वे गुण यदि आत्मामे रहे तो मोक्ष होता है। सत्पुरुषमे भाव-अध्यात्म प्रगढ है। 


१ भावा्ं--कुछ लोग कहते हैं कि भिन्न-भिन्न प्रकारकी सेवा-सवित अथवा क्रिया करके भगवानकी सेवा 


करते हैं, परतु उन्हें क्रियाका फल दिखायी नही देता । थे बेचारे एकसा फल न देनेवाली क्रिया करके चारों गठतियोंमें 
भटकते रहते हैं, ओर उत्की मुक्ति नही हो पाती । 
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सँत्पयुरषकी वाणो जो सुनता है वह द्रव्य-अध्यात्मी , शब्द-अध्यात्मी कहा जाता है। शब्द-अध्यात्मी अध्यात्म- 
की बातें कहते है; ' और महा अनर्थकारक प्रवततन करते हैं, इस कारणसे उन्हें ज्ञानदग्ध कहे । ऐसे 
अध्यात्मियोंको शुष्क और अज्ञानी समझे | 

ज्ञानीपुरुषरूपो सूर्यके प्रगट होनेके बाद सच्चे अध्यात्मी शुष्क रीतिसे प्रवृत्ति नही करते, भाव- 
अध्यात्ममे प्रगटरूपसे रहते है | आत्मामे सच्चे गुण उत्पन्न होनेके बाद मोक्ष होता है। इस कालमे द्रव्य- 
अध्यात्मी, ज्ञानदग्ध बहुत है। द्रव्य-अध्यात्मी मंदिर्के कलशके दुष्टातसे मूल परमार्थको नही समझते । 

मोह आदि विकार ऐसे हैं कि सम्यग्दृष्टिको भो चलायमान कर देते हैं; इसलिये आप तो समझे 
कि मोक्षमार्ग प्राप्त करनेमे वैसे अनेक विध्न हैं। आयु थोड़ी है, और कार्य महाभारत करना है। जिस 
तरह नाव छोटी हो और बड़ा महासागर पार करना हो, उसी तरह आयु तो थोड़ी है, और संसाररूपी 
महासागर पार करना है। जो पुरुष प्रभुके नामसे पार हुए है जन पुरुषोको धन्य है ! अज्ञनी जीवको 
पता नही है कि अमुक गिरनेकी जगह है, परतु ज्ञानियोंने उसे देखा हुआ है। अज्ञानी, द्रव्य-अध्यात्मी 
कहते है कि मुझमें कषाय नही है । सम्यग्दष्टि चेतन्यसंयुक्त है । 

एक मुनि गुफामे ध्यान करनेके लिये जा रहे थे | वहाँ सिंह मिल गया । उनके हाथमें लकड़ो थी । 
सिंहके सामने लकडी उठाई जाये तो सिह चला जाये यों मनमे होनेपर मुनिको विचार आया--'मैं आत्मा 
भजर अमर हें, देहप्रेम रखना योग्य नहीं है, इसलिये हे जोव ! यही खड़ा रह | सिहका भय है वही अज्ञान 
है। देहमे मूच्छाके कारण भय है।' ऐसी भावना करते करते वे दो घड़ी तक वही खड़े रहे कि इतनेमें 
केवलज्ञान प्रगट हो गया | इसलिये विचारदशा, विचारदद्यामे बहुत ही अंतर है। 

उपयोग जीवके बिना नही होता । जड और चेतन इन दोनोमे परिणाम होता है। देहधारी जोवमे 
अध्यवसायकी प्रवृत्ति होतो है, सकल्प-विकल्प खड़े होते हैं, परन्तु ज्ञानसे निविकल्पता होती है। अध्य- 
बसायका क्षय ज्ञानसे होता है | ध्यानका हेतु यही है। उपयोग रहना चाहिये । 

धर्मध्यान, शुक्लध्यान उत्तम कहे जाते है। आत्तं ओर रोद्रध्यान अशुभ कहे नाते हैं। बाह्य 
उपाधि ही अध्यवसाय है | उत्तम लेश्या हो तो ध्यान कहा जाता है; और आत्मा सम्यक परिणाम प्राप्त 
करता है । 

माणेकदासजी एक वेदांती थे । उन्होंने एक ग्रंथमे मोक्षकी अपेक्षा सत्संगको अधिक यथाथे माना 


५2252 “निज छंदनसे ना मिले, हेरो वैकृंठ धाम | 
संतकृपासे पाईए, सो हरि सबसे ठाम॥४? 

जैनमार्गमे अनेक शाखाएँ हो गयी है। लोंकाशाको हुए लगभग चार सौ वर्ष हुए हैं । परंतु उस 
दूँढिया सम्प्रदायमे पाँच ग्रंथ भी नही रचे गये हैं ओर वेदातमे दस हजार जितने ग्रंथ हुए है। चार सौ 
वर्षमें, बुद्धि होती तो वह छिपी न रहती । 

कुगुरु और अज्ञानी पाखंडियोंका इस कालमे पार नहीं है । 

बड़े बड़े जुलूस निकालता है. और धन खर्च करता है, यो जानकर कि मेरा कल्याण होगा, ऐसी 
बड़ो बात समझ्षकर हजारो रुपये खर्च कर डालता है। एक एक पेसा तो झूठ बोल बोलकर इकट्ठा करता 
है, और एक साथ हजारो रुपये खर्च कर डालता है ! देखिये, जीवका कितना अधिक अज्ञान !' कुछ 
विचार ही नही आता ' 

आत्माका जैसा स्वरूप है, वैसे ही स्वरूपको 'यथाख्यातचारित्र' कहा है। 

भय अज्ञानसे है। सिंहका भय सिहनोको नहीं होता । नागिनीको नागका भय नही होता । इसका 
कारण यह है कि इस प्रकारका उनका अज्ञान दूर हो गया है। 


७१८ आओमद्‌ शाजजरों 


जब तक सम्यकत्व प्रकट नही होता तब तक मिथ्यात्व है; और मिश्रगुणस्थानकका नाश हो जाये 
तब सम्यक्त्व कहा जाता है । सभी अज्ञानी पहले गुणस्थानकमे है | 

सत्शास्त्र, सदगुरुके आश्रयसे जो संयम होता है उसे 'सरागंयम'” कहा जाता है । निवृत्ति, अनिवृत्ति 
स्थानकका अंतर पड़े तो सरागसयममेसे 'बीतरागसयम' होता है। उसे निवृत्ति-अनिवृत्ति दोनों बराबर है। 

स्वच्छंदसे कल्पना वह भ्रांति है। 

"यह तो इस तरह नही, इस तरह होगा' ऐसा जो भाव वह शका' है| 

समझनेके लिये विचार करके पूछना, यह 'भाशका' कही जाती है । 

अपने आपसे जो समझमे न आये वह आशकापम्रोहनीय' है । सच्चा जान लिया हो फिर भी सच्चा 
भाव न आये, वह भी 'आशकामोहनीय' है । अपने आप जो समझमे न आये, उसे पूछना | मूल जाननेके 
बाद उत्तर विषयके लिये इसका किस तरह होगा ऐसा जाननेकी आकाक्षा हो, उसका सम्यक्त्व नष्ट नही 
होता, अर्थात्‌ वह पतित नही होता । मिथ्या त्रातिका होना सो शका है। मिथ्या प्रतीतिका अनंतानुबंधीमे 
समावेश होता है। नासमझीसे दोष देखे तो यह समझका दोष है, परंतु उससे समकित नहीं जाता; परंतु 
अप्रतीतिसे दोष देखे तो यह भिश्यात्व है | क्षयोपशम अर्थात्‌ क्षय और शात हो जाना । 





७ सत्लजके सीमांतमे बडके नीचे 

यह जीव क्‍या करे ? सत्समागममे आकर साधनके बिना रह गया, ऐसी कल्पना मनमे होती हो 
और सत्समागममे आनेका प्रसग बने ओर वहाँ आज्ञा, ज्ञानमागंका आराधन करे तो और उस रास्तेसे 
चले तो ज्ञान होता है। समझमे आ जाये तो आत्मा सहजमे प्रगट होता है, नही तो जिंदगी चली जाये 
तो भी प्रगट नही होता । माहात्म्य समझमे आना चाहिये । निष्कामबुद्धि ओर भक्ति चाहिये । अत करण- 
की शुद्धि हो तो ज्ञान अपनेआप होता है। ज्ञानीको पहचाना जाये तो ज्ञानकी प्राप्ति होती है। किसी 
योग्य जीवको देखे तो ज्ञानी उसे कहते हैं कि सभी कल्पनाएं छोड़ने जेसी है । ज्ञान ले । ज्ञानीको ओष- 
संज्ञास पहचाने तो यथार्थ ज्ञान नहीं होता | भक्तिकी रीति नही जानी । आज्ञाभक्ति नही हुई, तब तक आज्ञा 
हो तो माया भुलाती है | इसलिये जागृत रहे | मायाको दूर करते रहे । ज्ञानी सभी रीति जानते है । 

जब ज्ञानीका त्याग ( दृढ त्याग ) आये अर्थात्‌ जेसा चाहिये वैसा यथाथ त्याग करनेको ज्ञानी कहे 
तब माया भुला देती है, इसलिये वहाँ भलीभाँति जागुत रहे। ज्ञानी मिले कि तभीसे तेयार होकर रहे, 
कमर कस कर तेयार रहे । 

सत्संग होता है तब माया दूर रहती है; और सत्संगका योग दूर हुआ कि फिर वह तैयारकी 
तैयार खड़ी है । इसलिये बाह्य उपाधिको कम करें । इससे सत्संग विशेष होता है। इस कारणसे बाह्य 
त्याग श्रेष्ठ है। बाह्य त्याममे ज्ञानीको दुख नही है, अज्ञानोकों दु.ख है। समाधि करनेके लिये सदाचारका 
सेवन करना है । नकली रग सो नकली रंग है। असली रंग सदा रहता है। ज्ञानी मिलनेके बाद देह छट 
गयी, ( देह धारण करना नही रहता ) ऐसा समझें । ज्ञानीके वचन पहले कड़बे लगते हैं. परंतु बादमे 
मालूम होता है कि ज्ञानीपुरुष संसारके अनंत दुःखोंको मिटाते है। जेसे औषध कडवा होता है, परंतु बह 
दीघंकालके रोगको मिटाता है उसी तरह । 

त्यागपर सदा ध्यान रखे । त्यागको शिथिलू न करे। श्रावक तीन मनोरथोका चितन करें। सत्य- 
मार्गका आराधत प रपेके लिये मायासे दूर रहे | त्याग करता ही रहे | माया किस तरह भुलाती है उसका 
एक दृष्टात -- 

कोई एक सन्‍्यासी था वह यो कहा करता कि मैं मायाको घुसने ही नहीं दुगा । नग्न होकर 
विचलूँगा ।” तब मायाने कहा कि "में तेरे आगे हो आमे चलंगी |” “जंगलमें अकेला विचछ॑ंया', ऐसा 


उपदेश काया ३१५ 


संन्यासीने कहा तब मायाने कहा कि "मैं सामने आ जाऊँगी / संनन्‍्यासी फिर जंगलमे रहता, और 'मुझे 
कंकड़ और रेत दोनों समान हैं,' यों कहकर रेतीपर सोया करता । फिर मायाकों कहा कि तु कहाँ है ? 
मभायाने समझ लिया कि इसे बहत गवं चढ़ा है, इसलिये कहा कि मेरे आनेकी क्या जरूरत है ? मेरा बड़ा 
पुत्र अहुंकार तेरी सेवामें छोडा हुआ था ।! 

माया इस तरह ठगती है। इसलिये ज्ञानी कहते है कि 'मे सबसे न्यारा हूँ, संधा त्यागी हुआ है 
अवधूत हूँ, नग्न हैँ, तपदचर्या करता हूँ | मेरी बात अगम्य है । मेरी दशा बहुत ही अच्छी है। माया मुझे 
बाधित नहीं करेगी, ऐसी मात्र कल्पनासे मायासे ठगे न जाना ।' 

जरा समता आती है कि अहकार आकर भुला देता है कि में समतावाला हूँ', इसलिये उपयोगको 
जागृत रखें | मायाको खोज खोजकर ज्ञानीने सचमुच जीता है। भक्तिख्पी स्त्री है। उसमे मायाके सामने 
रखा जाये, तो मायाकों जोता जा सकता है। भक्तिमे अहकार नही है, इसलिये मायाको जीतती है। 
आज्ञामे अहकार नहा है। स्वच्छंदमे अहंकार है। जब तक रागद्वंष नहीं जाते तब तक तपद्चर्या करनेका 
फल ही कया ? 'जनकविदेहीमे विदेहिता नहीं हो सकती, यह केबल कल्पना है, संसारमे विदेहिता नहीं 
रहती', ऐसा चितन न करें । जिसका अपनापन दूर हो जाये उससे वेसे रहा जा सकता है। मेरा तो कुछ 
नही है। मेरी तो काया भी नही है, इसलिये मेरा कुछ नहीं है, ऐसा हो तो अहकार मिट्ता है यह 
यथाथं है । जनक विदेहीकी दशा उचित है। वरसिष्ठजीने रामको उपदेश्ष दिया, तब राम गुरुको राज्य 
अपंण करने लगे, परन्तु गुरुने राज्य लिया ही नहीं। परन्तु अज्ञान दूर करना है, ऐसा उपदेश देकर 
अपनापन मिटाया । जिसका अज्ञान गया उसका दुख चला गया । शिष्य और गुरु ऐसे होने चाहिये । 

जानी गृहस्थावासमे बाह्य उपदेश, ब्रत देते है या नही ? गृहस्थावासमे हो ऐसे परमज्ञानों मार्ग 
नही चलाते--मार्ग चलानेकी रीतसे मार्ग नही चलाते, स्‍्वय अविरत रहकर ब्रत नही दिलाते, परन्तु 
भज्ञानी ऐसा करता है । इसमे राजमार्गका उल्लंघन होता है। क्योंकि वेसा करनेसे बहुतसे कारणोंमें 
विरोध आता है ऐसा है परन्तु इससे यह विचार न करे कि ज्ञानी निवृत्तिरूपसे नही है, परन्तु विचार करें 
तो विरतिरूपसे ही है | इसलिये बहुत ही विचार करना है। 

सकाम भक्तिसे ज्ञान नही होता । निष्काम भक्तिसे ज्ञान होता है। ज्ञानोके उपदेशमें अद्भुतता है ।- 
वे अनिच्छा भावसे उपदेश देते है, स्पुह्ाारहित होते हे । उपदेश यह ज्ञानका माहात्म्य है, इसलिये माहात्म्य 
के कारण अनेक जीव सरलतासे प्रतिबुद्ध होते है । 

अज्ञानीका सकाम उपदेश होता है, जो ससार फलका कारण है। वह रुचिकर, रागपोषक और 
ससारफल देनेबाला होनेसे लोगोको प्रिय लगता है, और इसलिये जगतमे अज्ञानीका मार्ग अधिक चलता 
है | ज्ञावीके मिथ्या भावका क्षय हुआ है, अहंभाव मिट गया है; इसलिये अमूल्य वचन निकलते है। बाल- 
जीवोको ज्ञानी-अज्ञानीकी पहचान नही होती । 

विचार करे, 'मै वर्णिक हूँ', इत्यादि आत्मामे रोम-रोममें व्याप्त है, उसे दूर करना है । 


आचायंजीने जीवोंका स्वभाव प्रमादी जानकर दो दो तीन तोन दिनोके अन्तरसे नियम पालमेकी 
आज्ञा की है। 


संवत्सरीका दिन कुछ साठ घड़ीसे ज्यादा-कम नहीं होता; तिथिमे कुछ अन्तर नहीं है। अपनी 
कल्पनासे कुछ अन्तर नही हो जाता । क्वचित्‌ बीमारी आदि कारणसे पंचमीका दिन न पाला गया और 
छठ पाले ओर आत्मामे कोमलता हो तो वह सफल होता है। अभी बहुत वर्षोंसे पर्यषणमे तिथियोंकी 
अआंति चलती है। दूसरे जाठ दिन धर्म करे तो कुछ फल कम होता है, ऐसी बात नही है । इसलिये 
तिथियोंका मिथ्या कदाग्रह न रखे, उसे छोड़ दें। कदाग्रह छुड़ानेके लिये तिथियां बनायी है, उसके बदले 
उसी दिन जीव कदाग्रह बढाता है। 


७२० शीमदू राजलमस 


ढरँढिया और तपा तिथियोंका विरोध खडा करके--अलग होकर--'में अलग हूँ', ऐसा सिद्ध करने 
के लिये झगडा करते हैं यह मोक्ष जानेका रास्ता नहीं है। वृक्षको भानके बिना कर्म भोगने पड़ते हैं तो 
मनुष्यको शुभाशुभ क्रियाका फल क्यों नही भोगना पड़े ? 

जिससे सचमुच पाप लगता है उसे रोकना अपने हाथमे है, वह अपनेसे हो सकता है, उसे तो जोब 
नहीं रोकता; और दूसरी तिथि आदिकी और पापकी व्यथं चिता किया करता है। अनादिसे शब्द, 
रस, गध और स्पशंका मोह रहा है। उस मोहका निरोध करना है। बड़ा पाप अज्ञानका है। 

जिसे अविरतिके पापकी चिता होती हो उससे बेसे स्थानमे केसे रहा जा सकता है? 

स्वयं त्याग नहीं कर सकता और बहाना करता है कि मुझे अंतराय बहुत हैं | धमका प्रसंग आता 
है तो कहता है, 'उदय है ।” “उदय उदय' कहा करता है, परन्तु कुछ कुएँमें नहीं गिर जाता । गाड़ेमे बेठा 
हो और गड़ढा आ जाये तो ध्यानसे सँभलकर चलता है। उस समय उदयको भूल जाता है। अर्थात्‌ अपनी 
शिथिलता हो तो उसके बदले उदयका दोष निकालता है, ऐसा अज्ञानीका वतन है। 

लौकिक और अलौकिक स्पष्टीकरण भिन्‍न भिन्‍न होते है। उदयका दोष निकालना यह लौकिक 
स्पष्टीकरण है । अनादिकालके कम दो घड़ीमे नष्ट होते हैं, इसलिये करंका दोष न निकालें | आत्माकी 
निदा करें | धर्मं करनेकी बात आती है तब जीव पूर्वकृत कमंकी बात आगे कर देता है। जो धर्मको आगे 
करता है उसे धर्ंका लाभ होता है; और जो कर्मको आगे करता है उसे कर्म आडे आता है, इसलिये पुरु- 
बार्थ करना श्रेष्ठ है ! पुरुषाथे पहले करना चाहिये । मिथ्यात्व, प्रमाद और अशुभ योगको छोड़ना चाहिये। 

पहले तप नही करना, परल्तु मिथ्यात्व और प्रमादका पहले त्याग करना चाहिये । सबके परिणामों 
के अनुसार शुद्धता एवं अशुद्धता होती है । कम दूर किये बिना दूर होनेवाले नहीं है। इसीलिये ज्ञानियोंने 
शास्त्र प्ररूपित किये हैं। शिथिल होनेके लिये साधन नहीं बताये । परिणाम ऊँचे आने चाहिये । कम 
उदयमे आयेगा, ऐसा मनमे रहे तो कर्म उदयमें आता है ! बाकी पुरुषार्थ करे तो कम दूर हो जाते हैं । 
उपकार हो यहौ ध्यान रखना चाहिये । 
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कर्म गिन गिनकर नष्ट नहों किये जाते । ज्ञानीपु रुष तो एकदम समूहरूपसे जला देते है । 
विचारवान दूसरे आालंबन छोड़कर, आत्माके पुरुषार्थथ जयका आलबन ले। कमंबधनका आहूं- 
बन न लें | आत्मामें परिणमित होना अनुध्रेक्षा है। 

मिट्टीमे घड़ा होनेकी सत्ता है; परन्तु यदि दड, चक्र, कुम्हार आदि मिले तो हांता है। इसी तरह 
आत्मा मिट्टीरूप है, उसे सदगुरु आदि साधन मिलें तो आत्मज्ञान होता है। जो ज्ञान हुआ हो वह पृव॑कालमें 
हुए ज्ञानियोंका सपादन किया हुआ है उसके साथ पूर्वापर मिलता आना चाहिये, और बतंमानमें भी जिन 
ज्ञानीपुरुषोंने जानका संपादन किया है उनके वचनोंके साथ मेल खाता हुआ होना चाहिये; नही तो अज्ञान- 
को ज्ञान मान लिया है ऐसा कहा जायेगा । 

ज्ञान दो प्रकारके है--एक बोजभत ज्ञान, और दूसरा वुक्षभूत ज्ञान। प्रतीतिसे दोनों सरीखे हैं, 
उनमे भेद नही है। वक्षभूत ज्ञान सर्वथा निरावरण हो तो उसी भवमे मोक्ष होता है; मोर बीजभूत ज्ञान 
हो तो अंतमे पंद्रह भवमे मोक्ष होता है। 

आत्मा अरूपी है; अर्थात्‌ वर्ण-गंध-रस-स्परश रहित वस्तु है; अवस्तु नहीं है । 

जिसने षड्दशन रचे हैं उसने बहुत ही चतुराईका उपयोग किया है। 


बंध अनेक अधेक्षाओंसे होता है; परन्तु मूल प्रकृतियाँ आठ हैं, वे कमंकी आँटी खोलनेके लिये आढ 
प्रकारसे कही है। 


उपदेश छाया ७२१ 


आयुकर्म एक ही भवका बँधता है | अधिक भवकी आयु नही बेंधती । यदि बँधती हो तो किसीको 
केवलज्ञान उत्पन्न न हो । 

ज्ञानीपुरुष समतासे कल्याणका जो स्वरूप बताते है बह उपकारके छिये बताते हैं | शानौपुरुष मार्गं- 
में भूले भटके जीवको सीधा रास्ता बताते है। जो ज्ञानीके मार्गपर चरता है उसका कल्याण होता है। 
ज्ञानीके वियोगके बाद बहुतसा काल बीत जाये तब अंधकार हो जानेसे अज्ञानकी प्रवृत्ति होती है। 
ओर ज्ञानीपुरुषोंक वचन समझमे नहीं आते, जिससे लोगोंको उलटा भासता है। समझमें न आनेसे लोग 
गच्छके भेद बना डालते है। गच्छके भेद ज्ञानियोने नहों डाले । अज्ञानी मार्गका लोप करता है| जब 
ज्ञानी होते हैं तब मार्गका उद्योत करते हैं| अज्ञानी ज्ञानोका विरोध करते है। मार्गसन्मुख होना चाहिये, 
क्योंकि विरोध करनेसे तो मार्गका भान हो नही होता । 

बाल ओर अज्ञानी जीव छोटी-छोटी बातोमे भेद खड़ा कर देते हैँ। तिरूक और मुंहपत्ती इत्यादिके 
आग्रहमे कल्याण नही है। अज्ञानीको मतभेद करते हुए देर नही रूगती । ज्ञानीपुरुष रूढिमार्गके बदले 
शुद्धमार्गका प्रर्षण करते हो तो भी जीवकों भिन्‍न भासता है, और यह मानता है कि यह अपना धर्म 
नही है । जो जीव कदाग्रहरहित होता है वह शुद्धमागंको स्वीकार करता है। जैसे व्यापार अनेक प्रकारके 
होते है परन्तु लाभ एक ही प्रकारका होता है। विचारवानोका तो कल्याणका मार्ग एक ही होता 
है भज्ञानमार्गके अनन्त प्रकार है । 

जेसे अपना लडका कुबडा हो और दूसरेका लड़का बहुत रूपवान हो, परन्तु राग अपने लडकेपर 
होता है, और वह अच्छा लगता है, उसी तरह जिस कुलघम्मको स्वयने माना है, वह चाहे जेसा दोषबवाला 
हो तो भी सच्चा लगता है | वैष्णव, बौद्ध, स्वेताबर, ढुंढिया, दिगम्बर जेन आदि चाहे जो हो परन्तु जो 
कदाग्रहरहित होकर शुद्ध समतासे अपने आवरणोको घटायेगा उसीका कल्याण होगा। 


सामायिक कायाके योगको रोकती है, आत्माकों निमंल करनेके लिये कायाके योगको रोकें। 
रोकनेसे परिणाममें कल्याण होता है। कायाकी सामायिक करनेकी अपेक्षा आत्माकी समायिक एक बार 
करें| ज्ञानीपुरुषके वचन सुन सुनकर गाँठ बाँधे तो आत्माकी सामायिक होगी । इस कालमे आत्माकी 
सामायिक होती है। मोक्षका उपाय अनुभवगोचर है। जेसे अभ्यास करते-करते आगे बढ़ते हैं वेसे ही 
मोक्षके लिये भी है। 

जब आत्मा कुछ भी क्रिया न करे तब अबंध कहा जाता है। 

पुरुषार्थ करे तो कमंसे मुक्त होता है। अनंतकालके कर्म हो, और यदि यथार्थ पुरुषा्थं करे तो 
कर्म यों नहीं कहते कि मैं नहों जाऊँगा | दो घड़ीमे अनन्त कर्मोंका नाश होता है। आत्माकी पहचान हो 
तो कमेका नाश होता है । 


प्र०--सम्यक्त्व किससे प्रगट होता है ? 

उ०--आत्माका यथार्थ लक्ष्य होनेसे | सम्यकत्वके दो प्रकार है--(१) व्यवहार और (२) परमार्थ। 
सद्गुरुके वचनोका सुनना, उन वचनोंका विचार करना, उनकी प्रतीति करना, यह व्यवहार-सम्यवत्व' 
है। आत्माकी पहचान हो, यह 'परमार्थं-सम्यक्त्व' है । 

अन्तःकरणको शुद्धिके बिना बोध असर नही करता; इसलिये पहले अन्त:करणमे कोमलता लायें, 
व्यवहार और निश्चय इत्यादिकी मिथ्या चर्चामे निराम्रही रहें; मध्यस्थभावसे रहें । आत्माके स्वभावको 
जो आवरण है उसे ज्ञानो कर्म” कहते हैं। 

जब सांत प्रकृतियोंका क्षय हो तब सम्यक्त्व प्रगट होता है। अनंतानुबंधी चार कंषाय, मिथ्यात्व- 
मोहनीय, मिश्रमोहनीय, समकितमोहनीय, इन सात प्रकृतियोंका क्षय हो जाये तब सम्यकत्व प्रगट द्वोता है। 

श्र 


७९२ भीमर राजजनों 


ध्र०--कवाय क्या है ? 

उ०«--स्पुरुष मिलनेपर, जीवको वे बताये कि तू जो विचार किये बिना करता जाता है उसमें 
बाल्याण नहीं है, फिर भी उसे करनेके लिये दुराग्रह रखना बह 'कषाय' है । 

उन्मार्गकों मोक्षमार्ग माने और मोक्षमार्गको उन्मार्ग माने, वहु 'मिथ्यात्वमोहनीय' है । 

उन्मार्गसे मोक्ष नही होता, इसलिये मार्ग दूसरा होना चाहिये, ऐसा जो भाव वह “'मिश्रमोहनीय” है। 

आत्मा यह होगा ?' ऐसा ज्ञान होना 'सम्यक्त्व मोहनीय' हे । 

आत्मा यह है', ऐसा निरचयभाव 'सम्यक्त्व” है। 

ज्ञानीके प्रति यथाथं प्रतीति हो ओर रात-दिन उस अपूर्व योगकी याद आती रहे तो स्ची भक्ति 
प्राप्त होती है । 

नियमसे जीव कोमल होता है, दया आती है। मनके परिणाम यदि उपयोगसहित हों तो कम 
कम लगते है उपयोगरहित हों तो कम अधिक लगते है । अन्त:करणको कोमल करनेके लिये, शुद्ध करनेके 
लिये श्रत आदि करनेका विधान किया है। स्वादबुद्धको कम करनेके लिये नियम करें। कुलधम जहाँ 
जहाँ देखते हैं वहाँ वहाँ आड़े आता है। 
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श्री वल्लभाचाय॑ कहते हैं कि श्रीकृष्ण गोपियोंके साथ रहते थे, उसे जानकर भक्ति करें| योगी 
समझकर तो सारा जगत भक्ति करता है परन्तु गृहस्थाश्रममे योगदशा है, उसे समझकर भक्ति करना 
बेराग्यका कारण है। गृहस्थाश्रममें सत्पुछष रहते हैं उनका चित्र देखकर विशेष वेराग्यकी प्रतीति होती 
है। योगदशाका चित्र देखकर सारे जगतको वैराग्यकी प्रतीति होती है, परन्तु गृहस्थाश्रममे रहते हुए भी 
त्याग और बेराग्य योगदशा जेसे रहते हैं, यह केसी अद्भुत दक्षा है! योगमे जो वेराग्य रहता है वेसा 
अखंड वेराग्य सत्युरुष गृहस्थाश्रममें रखते है। उस अद्भुत बेराग्यको देखकर मुमुक्षुको वेराग्य, भक्ति 
होनेका निमित्त बनता है । लोकिकदुष्टिमे वेराग्य, भक्ति नहीं है। 

पुरुषार्थ करना और सत्य रीतिसे वतंन करना ध्यानमें ही नहीं आता । वह तो लोग भूल ही गये हैं। 

लोग जब वर्षा आती है तब पानी टंकोमें भर रखते है, वेसे मुमुक्षुजीव इतना सारा उपदेश सुनकर 
जरा भी ग्रहण नहीं करते, यह एक आइचये है। उनका उपकार किस तरह हो ? सरपुरुषकी वर्तमान 
स्थितिकी विशेष अद्भुतदशा है। सत्पुरुषके गृहस्थाअ्रमकी सारी स्थिति प्रशस्त है। सभी योग पूजनोय है । 

ज्ञानी दोष कम करनेके लिये अनुभवके वचन कहते हैं; इसल्प्यि बेसे वचनोंका स्मरण करके यदि 
उन्हे समझा जाये, उनका श्रवण मनन हो तो सह॒जमे हो आत्मा उज्ज्वल होता है। वेसा करनेमे कुछ 
बहुत मेहनत नहीं है। वेसे वचनोंका विचार न करे, तो कभी भो दोष कम नहीं होते । 

सदाचारका सेवन करना चाहिये । ज्ञानीपुरुषोने दया, सत्य, अदत्तादान, ब्रह्मचयं, परिग्रह-परिमाण 
आदि सदाचार कहे हैं। ज्ञानियोंने जिन सदाचारोंका सेवन करना कहा है वह यथाथं है, सेवन करने योग्य 
है ' बिना साक्षोके जीव न्नत, नियम न करे । 

विषय-कषाय आदि दोष दूर हुए बिना सामान्य आशयवाले दया आदि भी नहीं आते; तो फिर 
गूढ आएयवाले दया आदि कहाँसे आयेंगे ? विषय-कषायसहित मोक्षमें जाया नहीं जाता। अंत करणकी 
शुद्धिके बिना आत्मज्ञान नहीं होता । भक्ति सब दोषोंका क्षय करनेवाली है, इसलिये वह सर्वोत्कृष्ट है | 


जीव विवल्पका व्यापार न करे। विचारवान अविचार और अकाय॑ करते हुए क्षोम पाता है। 
बक्कार्य करते हुए जो क्षोभ नही पाता वह अविचारवान है। अकाये करते हुए पहले जितना त्रास रहता 


तपदेक्ष छाया कैरेरै 


है उतना दूसरी बार करते हुए नहीं रहता। द्सलिये पहलेसे ही अकाय॑ करते हुए रुफ जायें, दृढ़ निश्चय 
करके अकार्य न करें। 

सत्पुरष उपकारके लिये जो उपदेश करते हैं, उसे सुने और विचारे तो जीवके दोष अवश्य कम 
होते हैं। पारसमणिका संग हुआ, और लोहेका सुवर्ण न हुआ तो, या तो पारसमणि नही ओर या तो 
असली लोहा नहीं । उसो तरह जिसके उपदेशसे आत्मा सुवर्णमणय न हो बह उपदेष्टा, या तो सत्पुरुष नही, 
और या तो उपदेक्ष सुननेवाला योग्य जोव नहीं । योग्य जीव और सच्चे सत्पुरुष हों तो गुण प्रकट हुए 
बिना नही रहते । 

लौकिक आलंबन करना ही नहीं । जीव स्वयं जागृत हो तो सभी विपरीत कारण दूर हो जाते हैं । 
जिस तरह कोई पुरुष घरमे निद्रावश है. उसके घरमे कुत्ते, बल्ले आदि घुस जानेसे नुकसान करते हैं; 
ओर फिर वह पुरुष जागतेके बाद नुकसान करनेवाले कुत्ते आदि प्राणियोंका दोष निकालता है; परन्तु 
अपना दोष नही निकालता कि मैं सो गया तो ऐसा हुआ, उसी तरह जोव अपने दोष नहीं देखता । स्वयं 
जागृत रहता हो तो सभी विपरीत कारण दूर हो जाते हैं, इसलिये स्वयं जागृत रहे । 


जीव यों कहता है कि तृष्णा, अहंकार, लोभ जादि मेरे दोष दूर नही होते; अर्थात्‌ जीव अपना 
दोष नही निकालता; और दोषोका ही दोष निकालता है। जेसे पृयंका ताप बहुत पड़ता है, इससे जीव 
बाहर नही निकल सकता, इसलिये सूर्यंका दोष निकालता है, परन्तु छत्तरी ओर जूते सूंके तापसे बचनेके 
लिये बताये हैं, उनका उपयोग नही करता । ज्ञानीपुरुषोंने ल्कैकिकभावकों छोड़कर जिन विचारोंसे अपने 
दोष कम किये, सष्ट किये, वे विचार और वे उपाय शानी हपकारके लिये बताते हैं । उन्हें सुनकर वे 
आत्मामे परिणमित हो ऐसा पुरुषार्थ करे । 

किस तरह दोष कम हो ? जीव लोकिक भाव, क्रिया किया करता है, ओर दोष क्यो कम नही होते 
यों कहा करता है ' 

जो जीव योग्य नहीं होता उसे सत्पुरुष उपदेश नही देते । 

सत्पुरुषकी भपेक्षा मुमुक्षुका त्याग-बेराग्य बढ़ जाना चाहिये । मुमुक्षुओंको जागृत-जागृत होकर 
वेराग्य बढ़ाना चाहिये । सत्पूरषका एक भी वचन सुनकर अपनेमे दोषोंके अस्तित्वका बहुत हो खेद करेगा 
ओर दोष कम करेगा तभी गुण प्रकट होंगे। सत्संग-समागमकी आवश्यकता है। बाकी सत्युरुष तो, जेसे 
एक बटोही दूसरे बटोहीको रास्ता बताकर चला जाता है, उसी तरह रास्ता बताकर चले जाते हैं। गुरु- 
पद धारण करनेके .लिये अथवा शिष्य बनानेके लिये सत्पुरुषकी इच्छा नही है। सत्पुरुषके बिना एक भी 
आग्रह, कदाग्रह दूर नही होता । जिसका दुराग्रह दूर हुआ उसे आत्माका भान होता है | सत्पुरुषके प्रताप- 
से हो दोष कम होते है । भ्राति दूर हो जाये तो तुरत सम्यक्त्व होता है। 

बाहुबलोजीको जेसे केवलज्ञान पासमें-अंतरमें-या, कुछ बाहर न था, वेसे ही सम्यक्त्व अपने 
पास ही है । 

शिष्य ऐसा हो कि सिर काट कर दे दे, तब ज्ञानी सम्यक्त्व प्राप्त कराते हैं । ज्ञानोपुरुषको नमस्कार 
आदि करना शिष्यके अहुंकारको दुर करनेके लिये है। परन्तु मनमे उथल-पुथल हुआ करे तो किनारा 
कंब भआंगेगा ? 

जीव अहंकार रखता है, जसत्‌ वचन बोलता है, भ्रांति रखता है; उसका उसे तनिक भो भान नहीं 
है। यह भात हुए बिना भिवेश आतेवारा नहीं है। 

ह्रवीर बथनोंके समाने दूतरा एक भी बचन नहीं है। जीबको सत्पुरुषका एक शब्द भी समझ्षमे 
नही आमा । बढ़प्पन कधा डालता हो तो इसे छोड़ दे। दूंढियाने मुंहपत्ती और तपाने मृत आदिका 


७२४ झोमद्‌ राज़्ख॑दर 


कदाग्रह पकड़ रखा है, परन्तु वेसे कदाग्रहमे कुछ भी हित नही है। शौय॑ करके भाग्रह, कदाग्रहसे दुर 
रहे; परन्तु विरोध न करें । 

जब ज्ञानीपुरुष होते हैं तब मतभेद एवं कदाग्रह कम कर देते हैं। ज्ञानी अनुकंपाके लिये मार्गका 
बोध देते हैं । अज्ञानी कुगुरु जगह जगह मतभेद बढ़ाकर कदाग्रहको दुढ करते हैं । 

सच्चे पुरुष मिलें, ओर वे जो कल्याणका मार्ग बतायें, उसीके अनुसार जीव वतंन करे तो अवश्य 
कल्याण होता है। सत्पुरुषकी आज्ञाका पान करना ही कल्याण है। मार्ग विचारवानको पूछें | सत्पुरुषके 
आश्रयसे सदाचरण करें। खोटी बुद्धि सभीको हैरान करनेवाली है, पापकारी है। जहाँ ममत्व हो वही 
मिथ्यात्व है । श्रावक सब दयालु होते है । कल्याणका मार्ग एक हो होता है, सौ दो सौ नही होते । अंदरके 
दोषोका नाश होगा, और समपरिणाम आयेगा तो ही कल्याण होगा । 

जो मतभेदका छेदन करे वही सच्चा पुरुष है। जो समपरिणामके रास्तेपर चढाये वह सच्चा संग 
है | विचारवानको मा्गंका भेद नही है । 

हिंदु और मुसलमान सरीखे नही है | हिंदुओंके धमंगुरु जो धर्मंबोध कह गये थे उसे बहुत उपकार 
के लिये कह गये थे। वेसा बोध पीसना मुसलमानोंके शास्त्रोमे नही है। आत्मापेक्षासे कुनबो, बनिया, 
मुसलमान कोई नही है । वह भेद निसका दूर हो गया है, वही शुद्ध है; भेद भासना हो अनादि भूल है। 
कुलाचारके अनुसार जिसे सच्चा माना बही कषाय है । 

प्र०--मोक्ष क्‍या है ? 

उ०--आत्माकी अत्यंत शुद्धता, अज्ञानसे छूट जाना, सब कर्मोसे मुक्त होना मोक्ष' है। यथातध्य 
ज्ञानके प्रगट होनेपर मोक्ष होता है। जब तक ञ्राति है तब तक आत्मा जगतमे ही है। अनादिकालका 
जो चेतन है उसका स्वभाव जानना अर्थात्‌ ज्ञान है, फिर भो जीव भूल जाता है वह क्या है ? जाननेमे 
न्यूनता है, यथातथ्य ज्ञान नही है । वह न्यूनता किस तरह दूर हो ? उस ज्ञानरूपी स्वभावको भूल न जाये, 
उसे वारंवार दुढ करे तो न्यूनता दूर होती है । ज्ञानीपुरुषके वचनोका आलबन लेनेसे ज्ञान होता है। 
जो साधन है वे उपका रके हेतु है। जेसा जेसा अधिकारी वेसा वेसा उनका फल होता है। सत्पुरुषके 
आश्रयसे ले तो साधन उपकारके हेतु हैं। सत्पुरुषकी दृष्टिसि चलनेसे ज्ञान होता है। सत्युरुषके वचन 
आत्मामें परिणत होनेपर मिथ्यात्व, अम्भत, प्रमाद, अशुभयोग इत्यादि सभो दोष अनुक्रमसे शिथिल पड़ 
जाते हैं। आत्मज्ञाकका विचार करनेसे दोषोका नाश होता है। सत्पुरुष पुकार पुकार कर कह गये हैं, 
परंतु जीवकी लोकमार्गमे पड़े रहना है, और लोकोत्तर कहलवाना है, ओर दोष दूर क्यों नही होते यों 
मात्र कहते रहना हे। लोकका भय छोड़कर सत्पुरुषके वचनोको आत्मामे परिणत करे, तो सब दोष दूर 
हो जाते है। जीव ममत्व न रखे, बड़प्पन और महत्ता छोड़े बिना आत्मामे सम्यक्त्वका मार्ग परिणमित 
होना कठिन है । 

वतंमानमे स्वच्छन्दसे वेदांतशास्त्र पढे जाते हैं, और इससे शुष्कता जैसा हो जाता है। षड़दशंनमें 
झगडा नहीं है, परन्तु आत्माकों केवल मुक्तदृष्टिसे देखते हुए तोथंकरने लम्बा विचार किया है। मूल 
लक्ष्यगत होनेसे जो जो वक्ताओ (सत्पुरुषो) ने कहा है, वह यथार्थ है, ऐसा मालूम होगा | 

आत्मामे कभी भी विकार उत्पन्न न हो, तथा रागद्वेषपरिणाम न हो, तभी केवलज्ञान कहा जाता 
है। षड़दर्शनवालोने जो विचार किये हैं उससे आत्साका उन्हे मान होता है, परन्तु तारतम्यमे भेद पडता 
है। मूलमभे भूल नहीं है। परन्तु षडदशनकी अपनी समझसे लगाये तो कभी नहीं लगते अर्थात्‌ समक्षमें नही 
आति | सत्पुरुषके आश्रयसे वे समझमें आते हैं। जिसने आत्माको असंग, निष्किय विज्वारा हो उसे शांति 
नही होती, संशय भी नही होता । फिर आत्माके अस्तित्वका भी. प्रष्त नह्टी रहता । , 


उपदेश छापयां उरै५ 


ध्रं०--संम्यक्त्व कैसे ज्ञात हो ? 

3०--अन्दरसे दशा बदले तब सम्यकत्वका ज्ञान अपने आप स्वयको हो जाता है। सददेव अर्थात्‌ 
रागद्वेष और अन्नान जिसके क्षीण हुए है वह। सद्गुरु किसे कहा जाता हैं ? मिथ्यात्वको ग्रंथि जिसकी 
छिनन हो गयी है उसे । सदगुरु अर्थात्‌ निम्रेथ। सद्धमं अर्थात्‌ ज्ञानीपुरुषो द्वारा बोधित धर्म । इन तीन 
तत्त्वोंकी यथार्थरूपसे जाने तब सम्यक्त्व हुआ समझा जाता है। 


अज्ञान दूर करनेके लिये कारण, साधन बताये है । ज्ञानका स्वरूप जब जाने तब मोक्ष होता है । 

परम वेद्यरूपी सदगुह मिले और उपदेशरूपी दवा आत्मामे परिणमित हो तब रोग दूर होता है । 
परन्तु उस दवाको अन्तरमे ग्रहण न करे, ता उसका रोग कभी दूर नही होता । जीव वास्तविक साधन 
नही करता । जिस तरह सारे कुटुम्बको पहचानना हो तो पहले एक व्यक्तिको पहचाने तो सबकी पहचान 
हो जाती है, उसी तरह पहले सम्यक्त्वकी पहचान हो तब आत्माके रामस्त गुणरूपी परिवारकी पहचान 
हो जाती है। सम्यक्त्वको सर्वोत्कृष्ट साधन कहा है। बाह्य वृत्तियोको कम करके अन्तर्परिंणाम करे तो 
सम्यक्त्वका मार्ग मिलता है। चलते चलते गाँव आता है, परन्तु बिना चले गाँव नही आता । जीवको 
यथार्थ सत्पुरुषकी प्राप्ति और प्रतीति नही हुई है। 

बहिरात्मामेसे अन्तरात्मा होनेके बाद परमात्मत्व प्राप्न होना चाहिये। जैसे दूध और पानी अरूग 
है वेसे सत्पुरुषके आश्रयसे, प्रतीतिसे देह और आह्मा। अलग हैं ऐसा भान होता है। अन्तरमे अपने 
भात्मानुभवरूपसे, जेसे दध और पानी भिन्‍न भिन्न हीते है, वंसे ही देह और आत्मा भिन्न भिन्न लगते है 
तब परमात्मत्व प्रगट होता है। जिसे आत्माका विचाररूपी ध्यान है, सतत निरन्तर ध्यान है, आत्मा जिसे 
स्वप्नमें भी अलग ही भासता है, कभी जिसे आत्माकी भ्राति होती ही नही उसीको परमात्मत्व होता है। 

अन्तरात्मा कषाय आदि दूर करनेके लिये निरन्तर पुरुधार्थ करता है। चोदहवे गुणस्नान तक 
यह विचाररूपी क्रिया है। जिसे वेराग्य उपशम रहता हो उसीको विचारवान कहते है। भात्मा मुक्त 
होनेके बाद ससारमे नही आता । आत्मा स्वानुभवगोचर है, वह चक्षुस दीखता नही है, इन्द्रियसे रहित 
ज्ञान उसे जानता है। आंत्माका उपयोग मनन करे वह मन है । लगाव है इसलिये मन भिन्‍न कहा जाता 
है | संकल्प-विकल्प छोड देना “उपयोग' है। ज्ञानका आवरण करनेवाला निकाचित कर्म जिसने न बाँधा 
हो उस सत्पुरुषका बोध लगता है। आयुका बन्ध हो उसे रोका नही जाता । 

जीवने अज्ञानको ग्रहण किया है इसलिये उपदेश नही लगता । क्योकि आवरणके कारण उपदेश 
लगनेका कोई रास्ता नही है। जब तक लोकके अभिनिवेशकी कल्पना करते रहे तब तक आत्मा ऊँचा 
नही उठता, और तब तक कल्याण भी नही होता | बहुतसे जीव सत्पुरुषका बोध सुनते है, परन्तु उसे 
विचारनेका योग नहीं बनता । 

इंद्रियोके निग्रहका न होता, कुलधरमंका आग्रह, मानइछलाघाकी कामना, और अमध्यस्थता, यह्‌ 
क॒दाग्रह है । इस कदाग्रहको जीव जब तक नहीं छोडता तब तक कल्याण नही होता । नव पूव॑ पढे तो 
भी जीव भटका | चौदह राजलोक जाने परन्तु देहमे रहे हुए आत्माको नही पहचाना, इसलिये भटका ! 
शानीपुरुष सभो शकाएँ दूर कर सकते है; परन्तु तरनेका कारण है सत्पुरुषको दृष्टिसे चलना और तभी 
दुःख मिटता है। आज भी पुरुषार्थ करे तो आत्मज्ञान होता है। जिसे आत्मज्ञान नही है उससे कत्याण 
नही होता । 

व्यवहार जिसका परमार्थ है ऐसे आत्मज्ञानीकी आज्ञासे वतन करनेपर आत्मा लक्ष्यगत होता है, 
कल्याण होता है | 

जीवको बंध केसे पड़ता है ? निकाचित संबंधी--उपयोगसे, अनुपयोगसे । 


करैई शीमद्‌ राजजंनां 


आत्माका मुख्य लक्षण उपयोग है। आत्मा तिलमात्र दूर नहीं है, बाहर देखनेसे दूर भासता है; 
परंतु वह अनुभवगोचर है । यह नहीं, यह नहीं, यह नहीं, इससे भिन्‍न जो रहा सो वह है। 

जो आकाश दीखता है वह आकाश नही है।आकाश चक्षुसे नहीं दीखता | आकाशको अरूपी कहा है। 

आत्माका भान स्वानुभवसे होता है। आत्मा अनुभवगोचर है। अनुमान जो है वह माप है। 
अनुभव जो है वह अस्तित्व है । 

आत्मज्ञान सहज नही है। 'पचीकरण', 'विचारसागर' को पढ़कर कथन मात्र माननेसे ज्ञान नहीं 
होता । जिसे अनुभव हुआ है ऐसे अनुभवीके आश्रयसे उसे समझकर उसकी आज्ञाके अनुसार वतन करे 
तो ज्ञान होता है। समझे बिना रास्ता अति विकट है। हीरा निकालनेके लिये खान खोदनेमे तो मेहनत 
है. परंतु हीरा लेनेमे मेहनत नहीं है। इसी तरह आत्मा सबंधी समझ आना दुष्कर है, नही तो आत्मा 
कुछ दूर नहीं है। भान न होनेसे दूर लगता है। जीवको कल्याण करने, न करनेका भान नहीं है; परन्तु 
अपनापन रखना है। 

चौथे गणस्थानमे ग्रंथिभेद होता है। ग्यारहवेंसे पड़ता है उसे “उपशम सम्यकत्व” कहा जाता है | 
लोभ चारित्रको गिरानेवाला है। चौथे गुणस्थानमे उपशम ओर क्षायिक दोनों होते हैं। उपद्षम अर्थात्‌ 
सत्तामे आवरणका रहना । कल्याणके सच्चे कारण जीवके ख्यालमे नही है। जो शास्त्र वृत्तिको संक्षिप्त न 
करें, वृत्तिको संकुचित न करें अपितु उसे बढायें, ऐसे शास्त्रोमे न्याय कहाँसे होगा ? 

ब्रत देनेवाले और क्रत लेनेवाले दोनो विचार तथा उपयोग रखें। उपयोग न रखें और भार 
रखें तो निकाचित कम बाँधे । 'कम करना', परिग्रह मर्यादा करना ऐसा जिसके मनमे हो वह शिथिल कम 
बाँघे | पाप करनेपर कुछ मुक्ति नहीं होती । एक व्रत मात्र छेकर जो अज्ञानको निकालना चाहता है ऐसे 
जीवको अज्ञान कहता है कि तेरे कितने ही चारित्र मे खा गया हूँ, तो इसमें क्या बड़ी बात है ? 

जो साधन बताये वे तरनेके साधन हों तो हो सच्चे साधन हैं। बाकी निष्फल साधन हैं। व्यव- 
हारमे अनंत भंग उठते है; तो केसे पार आयेगा ? कोई आदमी जोरसे बोले उसे कषाय कहा जाता है। 
कोई धोरजसे बोले तो उसे शान्ति है ऐसा लगता है, परंतु अंतपेरिणाम हो तो ही शाति कही जाती है। 

जिसे सोनेके लिये एक बिस्तर चाहिये वह दस घर खुले रखे तो ऐसे मनुष्यकी वृत्ति कब संकुचित 
होगी ? जो वृत्तिको रोके उसे पाप नही होता । कितने ही जोव ऐसे हैं कि जिनसे वृत्ति न रुके ऐसे कारण 
इकट्टे करते हैं; इससे पाप नहीं रुकता । 

१० भाद्रपद सुदी १५, १९५२ 

चोदह राजूलोककी जो कामना है वह पाप है। इसलिये परिणाम देखें। चौदह राजूलोकका पता 
नही ऐसा कदाचित्‌ कहे, तो भी जितना सोचा उतना तो अवश्य पाप हुआ । मुनिकों तिनका भी लेनेकी 
छूट नही है । गृहस्थ इतना ले तो उतना उसे पाप है। 

जड और आत्मा तन्मय नहीं होते । सूतको आँटी सूतसे कुछ भिन्न तही है; परन्तु आँटी लोलनेमें 
विकटता है, यद्यपि सूत्र न घटता है और न बढता है। उसी तरह आत्मामे आँटी पड़ गयी है । 

सत्पुरुष और सन्शास्त्र यह व्यवहार कुछ कल्पित नही है। सद॒गुरु, सत्शास्त्ररूपी व्यवहारतसे स्व- 
रूप शुद्ध हो, केवल रहे, अपना स्वरूप समझे वह समकित है। सत्पुरुषका वचन सुनना दुलंभ है, श्रद्धं 
करना दुलंभ है, विचारना दुलंभ है, तो फिर अनुभव करता दुर्लम हो इसमे क्या नवीनता ? 

उपदेदाज्ञान अनादिसे चला आता है, अकेलो पुस्तकसे ज्ञान नही होता । पुस्तकसे ज्ञान हीता ही 
तो पुस्तकका मोक्ष हो जाये ! सदगृढ्की आज्ञानुसार चलतेमें भूल हो जाये तो पुस्तक अवलंबनभूत है । 


जपदेश छाया उरेड 


चेहन्यकी रटन रहे तो चेतन्य प्राप्त होता है, चेतन्‍्य अनुभवगोचर होता है। सदगुरुके वचनका श्रवण करे, 
मनन करे, और आत्मामें परिणत करे तो कल्याण होता है । 

ज्ञान और अनुभव हो तो मोक्ष होता है| व्यवहारका निषेध न करें, अकेले व्यवहारको पकड़ न रखें । 

आत्मज्ञानकी बात इस तरह करना योग्य नही कि बह सामान्‍य हो जाये । आत्मश्ानकी बात एकांत 
में कहें | आत्माके अस्तित्वका विचार किया जाये, तो अनुभवमें आता है; नही तो उसप्रे शंका होती है। 
जैसे किसी मनुष्यको अधिक पटल होनेसे नहीं दीखता, उसी तरह आवरणकी संलग्नताके कारण आत्मा- 
को नहीं दोखता । नींदमें भी आत्माको सामान्यतः जागृति रहती है। आत्मा स्वंथा नहीं सोता; उसपर 
आवरण आ जाता है। आत्मा हो तो ज्ञान होता है। जड़ हो तो ज्ञान किसे हो ? 

अपनेको अपना भान होना, स्वयं अपना ज्ञान पाना, जीवन्मुक्त होता । 

चेतन्य एक हो तो अ्रांति किसे हुई ? मोक्ष किसका हुआ ? सभी चेतन्यकी जाति एक है, परन्लु 
प्रत्येक चेतन्यकी स्वतंत्रता है, भिन्‍न भिन्‍न है। चेतन्यब्ण स्वभाव एक है। मोक्ष स्वानुभवगोचर है। 
निरावरणमें भेद नहीं है। परमाणु एकत्रित न हों अर्थात्‌ आत्माका जब परमाणुसे संबध न हो तब मुक्ति 
है, परस्थरूपमें नही मिलना वह मुक्ति हे । 

कल्याण करने, न करनेका तो भान नही है; परन्तु जीअको अपनापन रखना है | बंध कब तक होता 
है ? जीव चेतन्य न हो तब तक | एकेंद्रिय आदि योश्ि हो तो भी जोबका ज्ञानस्वभाव सर्वथा लुप्त नहीं 
हो जाता, अंशसे खुला रहता है । अनादि कालसे जोब त्रैधा हुआ है । निरावरण होनेके बाद नहीं बंधता,। 
'में जानता हूँ', ऐसा जो अभिमान है वह चेतन्यकी अशुद्धता है। इस जगतमें बध और. मोक्ष न होते लो 
फिर श्रुतिका उपदेश किसके लिये ? आत्मा स्वभावसे सवंथा निष्किय है, प्रयोगसे सक्रिय है। जब निबि- 
कल्प समाधि होती है तभी निष्क्रियता कही है। निविवादरूपसे वेदांतका विचार करनेमें बाधा नही है। 
आत्म अहँतपदका विचार करे तो अहँत होता है। सिद्धपदका विचार करे तो सिद्ध होता है। आचाये- 
पदका विचार करे तो आचाय॑ होता है | उपाध्यायका विचार करे तो उपाध्याय होता है । स्त्रोरूपका विचार 
करे तो स्त्री हो जाता है, अर्थात्‌ आत्मा जिस स्वरूपका विचार करे तद्रूप भावात्मा हो जाता है। आध्मा 
एक है या अनेक है इसकी चिन्ता न करें । हमें तो यह विचार करनेकी जरूरत है कि 'में एक हूँ" | जगतकों 
मिलानेकी क्या जरूरत है ? एक-अनेकका विचार बहुत आगेकी दशामें पहुँचनेके बाद करना है। जगत 
और आत्माको स्वप्नमे भी एक न समझे । आत्मा अचल है, निरावरण है। वेदांत सुनकर भी आत्माको 
पहुंचानें | आत्मा सवेव्यापक है या आस्मा देहमें है, यह प्रत्यक्ष अनुभवगम्ष है । 

सभी धर्मोका तात्पयं यह है कि आत्माकों पहचानें | दूसरे सब जो साधन है, वे जिस जगह चाहिये 
(योग्य हैं) वहाँ ज्ञातीकी आज्ञासे उपयोग करते हुए अधिकारी जीवको फल होता है। दया आदि आस्माके 
निर्मल होनेके साधन है । 

मिथ्यात्व, प्रमाद, अश्बत, अशुभयोग, ये अनुक्रमसे जायें तो सत्पुरुषका वचन आत्मामें परिणाम 
पाता है; उससे सभी दोषोंका अनुक्रमसे नाश होता है। आत्मज्ञान विचारसे होता है। सत्पुरुष तो पुकार- 
पुकार कर कह गये हैं; परन्तु जीब लोकमार्गमें पड़ा है, ओर उसे लोकोत्तरमार्ग मानता हैं। इसलिये 
किसी तरह भो दोष नहीं जाते। लोकका भय छोड़कर सत्पुरुषोंक वचन आत्मामें परिणमित करे तो 
सब दोष चले जाते हैं | जीव ममत्व न लाये; बड़प्पन और महत्ता छोड़े बिना सम्यक्‌ मार्ग आस्मामें परि- 
णाम नहीं पाता । 

ब्रह्मचयंके विषयमे :-परमार्थहेतु नदी उतरनेके लिये ठंडे पानीफी मुनिको आज्ञा दो है, परन्तु 
अब्रह्मचयंकी आज्ञा नहीं दो है; और उसके लिये कहा है कि अल्प आहार करना, उपयास करना, एका- 
उतर करना, अन्तमे जहर लाकर भर जाना; परन्तु ब्रद्मावमंका भंग मत करना । 


७५८ शओोसद्‌ राजचना 


जिसे देहकी मूर्च्छा हो उसे कल्याण किस तरह भासे ? साँप काटे और भय न हो तब समझना कि 
आत्मज्ञान प्रगट हुआ है। आत्मा अजर अमर है । मे' मरनेवाला नही, तो मरनेका भय क्या ? जिसकी 
देहकी मूर्च्छा चली गयी है उसे आत्मज्ञान हुआ कहा जाता है। 

प्रधन--जीव केसे वतंन करे ? 

उत्तर--ऐसे वर्तन करे कि सत्सगके योगसे आत्माकी शुद्धता प्राप्त हो । परन्तु सत्संगका योग 
सदा नही मिलता। जीव योग्य होनेके लिये हिसा न करे, सत्य बोले, अदत्त न ले, ब्रह्मचय पाले, परिग्रहकी 
मर्यादा करे, रात्रिभोजन न करे इत्यादि सदाचरण शुद्ध अंतःकरणसे करनेका ज्ञानियोने कहा है; वह भी 
यदि आत्माके लिये ध्यान रखकर किया जाता हो तो उपकारी है, नही तो पुण्ययोग प्राप्त होता है । उससे 
मनुष्यभव मिलता है, देवगति मिलती है, राज्य मिलता है, एक भवका सुख मिलता है, और फिर चार 
गतिमें भटकना होता है; इसलिये ज्ञानियोंने तप आदि जो क्रियाएँ आत्माके उपकारके लिये अहंकाररहित 
भावसे करनेके लिये कही हैं, उनका परमज्ञानी स्वयं भी जगतके उपकारके लिये निशचयसे सेवन करते हैं । 

महावी रस्वामीने केवलज्ञान उत्पन्न होनेके बाद उपवास नही किये, उसी तरह किसी ज्ञानीने भी 
नही किये; तथापि लोगोंके मनमे ऐसा न आये कि ज्ञान होनेके बाद खाना पोना सब एकसा है इसलिये 
अंतिम समयमे तपकी आवश्यकता बतानेके लिये उपवास किये, दानको सिद्ध करनेके लिये दीक्षा लेनेसे 
पहले स्वयं वर्षीदान दिया, इससे जगतको दान सिद्ध कर दिखाया। मातापिताकी सेवा सिद्ध कर दिखायी । 
छोटी उमरमे दीक्षा नही ली वह उपकारके लिये। नहीं तो अपनेको करना, न करना कुछ नही है, क्योंकि 
जो साधन कहे हैं वे आत्मलक्ष्य करनेके लिये हैं, जो स्वयंको तो संपूर्ण प्राप्त हुआ है। परन्तु परोपकारके 
लिये ज्ञानी सदाचरणका सेवन करते हैं । 

अभी जैनधमंमे बहुत समयसे अव्यवहृत कुएंकी भाँति आवरण आ गया है, कोई ज्ञानीपुरुष है 
नहीं । कितने ही समयसे ज्ञानी हुए नहीं, क्योकि, नही लो उसमे इतने अधिक कदाग्रह न होते । इस पचम 
कालमे सत्पुरुषका योग मिलना दुलंभ है, उसमे अभी तो विशेष दुलंभ देखनेमे आता है, प्राय पृव॑के 
संस्कारी जीव देखनेमे नहीं आते । बहुतसे जीवोंमे कोई ही सच्चा मुमुक्षु, जिज्ञासु देखनेमे आता है, बाकी 
तो तीन प्रकारके जीव देखनेमे आते है; जो बाह्यदृष्टिवाले हैं-- 

(१) क्रिया नही करना, क्रियासे देवगति प्राप्त होती है, दूसरा कुछ प्राप्त नही होता | जिससे चार 
गतियोका भटकना मिटे, यह यथार्थ है।” ऐसा कहकर सदाचरणको पुण्यका हेतु मानकर नही करते, और 
पापके कारणोका सेवन करते हुए नही रुकतें। इस प्रकारके जीवोकों कुछ करना हो नहो है, और केवल 
बड़ी बड़ी बातें हो करनी है। इन जीवोको 'अज्ञानवादी' के तौरपर रखा जा सकता है। 

(२) एकांत क्रिया करनी, उसीसे कल्याण होगा', ऐसा माननेवाले एकदम व्यवहारमे कल्याण 
मानकर कदाग्रह नही छोड़ते | ऐसे जीवोको 'क्रियावादी' अथवा 'क्रियाजड' समझें। क्रियाजडको आत्माका 
लरुथषय नही होता । 

(३) हमे आत्मज्ञान है | आत्माको भ्राति होतो ही नही, आत्मा कर्ता भी नही है ओर भोक्ता भी 
नही है, इसलिये कुछ नही है ।” ऐसा बोलनेवाले 'शुष्क-अध्यात्मो' पोछे ज्ञानी होकर अनाचारका सेवन 
करते हुए नही रुकते । 

, ऐसे तीन प्रकारके जीव अभी देखनेमे आते हैं। जीवको जो कुछ करना है वह आत्माके उपकारके 
लिये करना है, इस बातको वे भूल गये हैं। आजकल जैनमें चौरासीसे सौ गच्छ हो गये हैं। उन सबमे 
कदाग्रह हो गये हैँ, फिर भी वे सब कहते हैं कि 'जेनघमंमे हम ही हैं, जेनधर्म हमारा है' । 

'पडिक्क्रमामि, निदामि, गरिहामि, अप्पाणं वोसिरामि' आदि पाठका लोकमें अभी ऐसा अर्थ प्रचलित 

हुआ माल्म होता है वि 'आत्मावा च्युत्सज॑न बरता हूँ,' अर्थात्‌ जिसका अर्थ आत्माका उपकार करना है, 


उपदेश छापा छर्‌र 


उसीको, आत्माको ही भूल गये है । जेसे बारात चढ़ो हो और विविध वेभव आदि हों, परन्तु यदि एक वर 
न हो तो बारात शोभित नही होती ओर वर हो तो शोभित होती है, उसो तरह क्रिया, वेराग्य आदि 
यदि आत्माका ज्ञान हो तो शोभा देते है, नही तो शोभा नही देते । जैनोमें अभी आत्मा भूला दिया 
गया है | 

सूत्र, चोदहपूर्वका ज्ञान, मुनिपन, श्रावकपन, हजारों तरहके सदाचरण, तपइचर्या आदि जो जो 
साधन, जो जो परिश्रम, जो जो पुरुषार्थ कहे हैं वे सब एक आत्माको पहचाननेके लिये, खोज निकालनेके 
लिये कहे हैं। वे प्रयत्न यदि आत्माको पहुचाननेके लिये, खोज निकालनेके लिये, आत्माके लिये हों तो 
सफल हैं, नही तो निष्फल है। यद्यपि उनसे बाह्य फल होता है, परन्तु चार गतिका नाश नहीं होता । 
जीवको सत्पुरुषका योग मिले, और लक्ष्य हो तो वह सहजमे हो योग्य जीव होता हैं, और फिर सद्गुरुको 
आस्था हो तो सम्यकत्व उत्पन्न होता है । 

(१) शम > क्रोध आदिको क़ृश करना । 

(२) सवेग > मोक्षमार्गके सिवाय और किसी इच्छाका न होना | 

(३) निर्वेद--संसारसे थक जाना, ससारसे रुक जाना | 

(४) आस्था > सच्चे गुरुकी, सदगुरुकी आस्था होना । 

(५) अनुकंपा 5 सब प्राणियोपर समभाव रखना, निर्वेर बुद्धि रखना । 

ये गुण समकिती जीवमे सहज होते है। पहले सच्चे पुरुषकी पहचान हो तो फिर ये चार गुण 
आते है| 

वेदातमे विचार करनेके लिये षट्संपत्ति बतायो है । विवेक, वैराग्य आदि सदगुण प्राप्त होनेके 
बाद जीव योग्य मुमुक्षु कहा जाता है । 

नय आत्माको समझनेके लिये कहे है, परन्तु जीव तो नयवादमें उलझ जाते हैं | आत्माको समझाने 
जाते हुए नयमे उलझ जानेसे यह प्रयोग उलटा पड़ा। समकितदृष्टि जीवको 'केवलज्ञान' कहा जाता है। 
बतंमानमे भान हुआ है, इसलिये 'देश केवलज्ञान' हुआ कहा जाता है, बाकी तो आत्माका भान होना ही 
केवलज्ञान है। यह इस तरह कहा जाता है--समकितदृष्टिको आत्माका भान हुआ, तब उमे केवलज्ञानका 
भान प्रगट हुआ, और उसका भान प्रगट हुआ तो केवलज्ञान अवश्य होनेवाला है। इसलिये इस अपेक्षासे 
समकितदृष्टिको केवलज्ञान कहा है। सम्यक्त्व हुआ अर्थात्‌ जमीन जोत कर बीजको बो दिया, वृक्ष हुआ, 
फल थोड़े खाये, खाते खाते आयु पूरी हुई, तो फिर दूसरे भवमे फल खाये जायेंगे । इसलिये केवलज्ञान' इस 
कालमे नहीं है, नही है ऐसा उलटा न मानना और न कहना । सम्यक्त्व प्राप्त होनेसे अनंत भव दूर होकर 
एक भव बाकी रहा, इसलिये सम्यवक्‍त्व उत्बृष्ट है। आत्मामे केवलज्ञान है, परन्तु आवरण दूर होनेपर 
केवलज्ञान प्रगट होता है। इस कालमे सम्पूर्ण आवरण दूर नही होता, एक भव बाकी रह जाता है; 
अर्थात्‌ जितना केवलज्ञानावरणीय दूर होता है उतना कैवलज्ञान होता है। समकित आनेपर भीतरमे- 
अंतरमे--दशा बदलती है; केवलज्ञानका बीज प्रगट होता है। सद्गुरुके बिना मार्ग नही है ऐसा महा- 
पुरुषोंने कहा है। यह उपदेश बिना कारण नही किया | 

समकिती अर्थात्‌ मिथ्यात्वमुक्त; केवलज्ञानी अर्थात्‌ चारित्रावरणसे संपूर्णतया मुक्त; और सिद्ध 
भर्थात्‌ देह आंदसे संपूर्णतया मुक्त । 

प्रशन--कर्म कैसे कम होते है ? 

उत्तर--क्रोध न करे, मान न करे, माया न करे, लोभ न करे, उससे कर्म कम होते हैं । 

भाह्य क्रिया ककूँगा तो मनुष्यजन्म मिलेगा, और किसी दिन सच्चे पुरुषका योग मिलेगा । 

श्र 


७३० शोमद्‌ राजजना 

प्रदन--श्रत नियम करना या नहीं ? 

उत्तर--ब्नतनियम करना है। उसके साथ झगड़ा, क्लेश, बाल-बच्चे और घरमे ममत्व नहीं करना । 
ऊँची दशामे जानेके लिये द्रत-नियम करना । 

सच्चे झूठेकी परीक्षा करनेके बारेमे एक सच्चे भक्तका दृष्टांत--एक राजा बहुत भक्तिवाला था; 
ओऔर इसलिये वह भक्तोंकी सेवा बहुत करता; बहुतसे भक्तोका अन्न, वस्त्र आदिसे पोषण करनेसे बहुत भक्त 
इकट्रे हो गये । प्रधानने सोचा कि राजा भोला है, भक्त ठग है; इसलिये इस बातकी राजाको परीक्षा 
कराई जाये। परन्तु अभी राजाको प्रेम बहुत है. इसलिये मानेगा नहीं; इसलिये किसी अवसरपर बात 
करेंगे, ऐसा विचार कर कुछ समय ठहर कर कोई अवसर मिलनेसे उसने राजासे कहा--'आप बहुत 
समयसे सभी भक्तोंकी सरीखी गेवा-चाकरी करते हैं, परन्तु उनमें कोई बडे होंगे, कोई छोटे होंगे । इसलिये 
सबको पहचानकर भक्ति करें ।!” तब राजाने हाँ कहकर पूछा--तब केसे करना ?' राजाकी अनुमति 
लेकर प्रधानने जो दो हजार भक्त थे उन सबको इकट्ठा करके कहलवाया--'आप सब दरवाजेके बाहर 
आइये; क्योंकि राजाकों जरूरत होनेसे आज भक्त-तेल निकालना है। आप सब बहुत दिनोंसे राजाका माल- 
भलीदा खाते हैं, तो आज राजाका इतना काम आपको करना ही चाहिये ।' घानीमे डालकर तेल निकालने- 
का सुना कि सभी भक्त तो भागने लगे, और पलायन कर गये। एक सच्चा भक्त था उसने विचार किया-- 
'राजाका नमक खाया है तो उसका नमकहराम क्यों हुआ जाये ? राजाने परमार्थ समझकर अन्न दिया है, 
इसलिये राजा जेसे चाहे वेसे करने देना चाहिये।” ऐसा विचार कर घानीके पास जाकर कहा--“आपको 
भक्त-तेल निकालना हो तो निकालें |!” फिर प्रधानने राजासे कहा--“देखिये, आप सब भक्तोकी सेवा 
करते थे; परन्तु सच्चे-झठेकी परीक्षा नही थी ।”” देखिये, इस तरह सच्चे जीव तो विरले ही होते है, और 
ऐसे विरल सच्चे सदगुरुकी भक्ति श्रेयस्कर है | सच्चे सदगुरुकी भक्ति मन, वचन और कायासे करें । 

एक बात समझमें न आये तब तक दूसरी बात सुननी किस कामकी ? एक बार सुना वह समझनमें 
न आये तब तक दूसरो बार न सुनें | सुने हुएको न भूलें, जेसे एक बार खाया, उसके पच्चे बिना ओर न 
खायें | तप इत्यादि करना यह कोई महाभारत काम नही है, इसलिये तप करनेवाला अहका र न करे | तप यह 
छोटेसे छोटा भाग है। भूखा रहना और उपवास करना उसका नाम तप नही है। भीतरसे शुद्ध अंत करण 
हो तब तप कहा जाता है, और तब मोक्षगत्ति होती है। बाह्य तप शरीरसे होता है। तपके छः प्रकार हैं-- 
(१) अंतर्वत्ति होना, (२) एक आसनसे कायाको बिठाना, (३) कम आहार करना, (४) नीरस आहार 
करना, और वृत्तियोको कम करना, (५) संछोनता, (६) आहारका त्याग । 

तिथिके लिये उपवास नही करना है; परन्तु आत्माके लिये उपवास करना है। बारह प्रकारका तप 
कहा है। उसमे आहार न करना, इस तग्को जिद्दाइन्द्रियको वश करनेका उपाय समझकर कहा है । 
जिद्दाइन्द्रिय वश-की तो यह सभी इन्द्रियोंके वश होनेका निमित्त है। उपबास करें तो इसकी बात बाहर 
न करें, दूसरेकी निदा न करें, क्रोध न करें। यदि ऐसे दोष कम हो तो बड़ा छाभ होता है । तप आदि 
आत्माके लिये करना है; लोगोंको दिखानेके लिये नहीं करना है। कषाय कम हो उसे 'तप' कहा है। 
लोकिक दृष्टिको भूल जाये। लोग तो जिस कुलमे जन्म लेते हें उस कुलके धर्ंको मानते हैं मोर वहां 
जाते हैं। परन्तु वह तो नाममात्र धमं कहा जाता है; परन्तु मुमुक्षु वेसा न करे | 

सब सामायिक करते हैं, और कहते हैं कि जो ज्ञानी स्वीकार करे वह सच है। समकित होगा या 
नही, उसे भी ज्ञानी स्वीकार करे तो सच्चा है। परल्तु ज्ञानो क्या स्वीकार करे ? अज्ञानी स्वीकार करे 
ऐसा तो आपका सामायिक, व्रत और समकित है! अर्थात्‌ आपके सामा मिक, द्रत और समकित वास्तविक 
नहीं हैं, मन, वचन और काया व्यवहारसमतामे स्थिर रहे यह समकित नहीं है। जैसे नींदमें स्थिर योग 
मालूम पढ़ता है, फिर भी वह वस्तुतः स्थिर नहीं है, ओर इसजछिये वह समता भी नहीं है। मन, बचन, 
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कया चौदहवें गुणस्थान तक होते हैं, मन तो कार्य किये बिना बैठता ही नही है । केवलोका मन-योग चपल 
होता है, परन्तु आत्मा चपल नही होता । आत्मा चौथे गुणस्थानकमे अचपल होता है. परन्तु सवंथा नही । 

ज्ञान' अर्थात्‌ आत्माको यथातथ्य जानना । दान” अर्थात्‌ आत्माकी यथातथ्य प्रतोति | चारित्र' 
अर्थात्‌ आत्माका स्थिर होना । 

आत्मा और सदगुरु एक ही समझें । यह बात विचारसे ग्रहण होती है। बह विचार यह कि देह 
नहीं अथवा देहसम्बन्धी दूसरे भाव नही, परन्तु सद्गुरुका आत्मा ही सद॒गुरु है। जिसने आत्मस्वरूपका 
लक्षणसे, गुणसे और वेदनसे प्रगट अनुभव किया है और वही परिणाम जिसके आत्माका हुआ है वह आत्मा 
और सद्गुरु एक ही है, ऐसा समझे । पूव॑कालमें जो अज्ञान इकट्ठा किया है वह दूर हो तो ज्ञानीकी अपूर्व॑ 
वाणी समझमे आती है। 

मिथ्यावासना & धर्मके मिथ्या स्वरूपको सच्चा समझना । 

तप आदि भी ज्ञानीकी कसोटी है। साताशील बतंन रखा हो, और असात; आये तो वह अदु ख- 
भावित ज्ञान मद होता है। विचारके बिना इद्रियाँ बश् होनेवाली नही हैं। अविचारसे इंद्रियाँ दौड़ती है । 
निवृत्तिके लिये उपवास बताया है। आजकल कितने हो अज्ञानी जौव उपवास करके दुकान पर बैठते है, और 
उसे पौषध ठहराते हैं । ऐसे कल्पित पौषध जीवने अनादिकालसे किये है। उन सबको ज्ञानियोंने निष्फल' 
ठहराया है। स्त्री, घर, बाल-बच्चे मूल जाये तब सामायिक की ऐशा कहा जाता है । सामान्य विचारकों 
लेकर, इन्द्रियाँ वश करनेके लिये छ कायका आरंभ कायासे न करते हुए वृत्ति निमंल हो तब सामायिक हो 
सकती है | व्यवहार सामायिक बहुत निषिद्ध करने जैसी नहीं है, यद्यपि जीवने व्यवहाररूप सामाथिकको 
एकदम जड बना डाला है! उसे करनेवाले जीवोको पता भी नही होता कि इससे क्या कल्याण होगा ? 
मम्यक्त्व पहले चाहिये । जिसके वचन सुननेसे आत्मा स्थिर हो, वृत्ति निमंल हो, उस सत्पुरुषके वचनोका 
श्रवण हो तो फिर सम्यकत्व होता है । 

भवस्थिति, पचमकालमे मोक्षका अभाव आदि शकाओसे जीवने बाह्य वृत्ति कर डाली है, परन्तु 
यदि ऐसे जीव पुरुषार्थ करें, और पंचमकाल मोक्ष होते हुए हाथ पकड़ने आये तब उसका उपाय हम कर 
लेंगे। वह उपाय कोई हाथी नही है, झलझलाती अग्नि नही है। व्यर्थ ही जीवको भड़का दिया है। 
ज्ञानीके वतन सुनकर याद रखने नही, जीवको पुरुषार्थ करना नही, ओर उसे लेकर बहाने बनाने है| इसे 
अपना दोष समझें । समताकी, वेराग्यकी बातें सुने और विचार करें। बाह्य बातें यथासंभव छोड दें | 
जीव तरनेका अभिलाषी हो, और सद्गुरुकी आज्ञासे बर्तन करे तो सभी वासनाएँ चली जाती है। 

सद्गुरुकी आज्ञामे सभी साधन समा गये है । जो जीव तरनेका कामी होता है उसकी सभी वास- 
नाओका नाश हो जाता हैं । जेसे कोई सो पचास कोस दूर हो, तो दो चार दिनमे भी घर पहुँच जाये, 
परंतु लाखों कोस दूर हो तो एकदम घर कहाँसे पहुँचे ? वेसे ही यह जीव कल्याण मार्गंसे थोडा दूर हो 
तो तो किसो दिन कल्याण प्राप्त करे, परंतु यदि एकदम उलटे रास्तेपर हो तो कहाँसे पार पाये ? 

देह आदिका अभाव होना, मूर्च्छाका नाश होना यही मुक्ति है। जिसका एक भव बाकी रहा हो 
उसे देहकी इतनो अधिक चिता नहीं करनी चाहिये । अज्ञान जानेके बाद एक भवका कुछ महत्त्व नही । 
लाखों भव चले गये तो फिर एक भव किस हिसाबमे ? 

हो तो मिथ्यात्व, और माने छठा या सातवाँ गुणस्थान तो उसका क्या करना ? चौथे गुणस्थानकी 
स्थिति कैसो होती है ? गणधर जैसी, मोक्षमार्गंकी परम प्रतीति आये ऐसी । 

जओ तरनेका कामी हो वह सिर काटकर देते हुए पीछे नही हटता । जो शिथिल हो वह तनिक पेर 
धोने जेसा कुलक्षण हो उसे भी छोड़ नही सकता, और वीतरागकी बात ग्रहण करने जाता है। वीतराय 
जिस वचनको कहुते हुए डरे हैं उसे अज्ञानी स्वच्छंदसे कहता है; तो वह केसे छटेगा ? 
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महावीरस्वामीकी दीक्षाके जुल्सकी बातके स्वरूपका यदि विचार करे तो वेराग्य हो जाये | यह 
बात अंदुभुत है। वे भगवान अप्रमादी थे | उनमे चारित्र विद्यमान था, परंतु जब बाह्य चारित्र लिया तब 
बोक्ष गये । 

अधिरति शिष्य हो तो उसकी आवभगत कैसे की जाये ? रागद्वेषको मारनेके लिये निकला, और 
उसे तो काममें लिया, तब रागद्वेष कहाँसे जाये ? जिनेन्द्रके आगमका जो समागम हुआ हो, वह तो अपने 
श्षयोपशमके अनुसार हुआ हो परन्तु सदगुरुके योगके अनुसार न हुआ हो । सद॒गुरुका योग मिलतेपर 
डवकी आज्ञाके अनुसार जो चला उसका सचमुच रागद्वेष गया । 

गभीर रोग मिटानेके लिये असली दवा तुरत फल देती है ! बुखार तो एक दो दिनमे भी मिट जाये। 

भाग और उन्मार्गकी पहचान होनी चाहिये। 'तरनेका कामी' इस शब्दका प्रयोग करें तो इसमे 
अभव्यका प्रश्न नही उठता । कामी कामीमे भो भेद है । 

प्रदमे--सत्पुरुषकी पहचान केसे हो ? 

उत्तर--सत्पुरुष अपने लक्षणोसे पहचाने जाते है। सत्पुरुषोंके लक्षण :--उनकी वाणीमे पूर्वापर 
भबिरोध होता है, वे क्रोधका जो उपाय बताते है उससे क्रोध चला जाता है। मानका जो उपाय बताते हैं 
उससे मान दूर हो जाता है। ज्ञानीकी वाणी परमार्थरूप ही होतो है, वह अपूर्व है। ज्ञानीकी वाणी दूसरे 
अशानीकी वाणीसे ऊंची ओर ऊंची ही होती है। जब तक ज्ञानीकी वाणी सुनी नहीं, तब तक सूत्र भी 
नीरस रूंगते हैं। सदगूरु और असदगुरुकी पहचान, सोने और पीतलकी कंठीकी पहचानकी भाँति होनी 
चाहिये | तरनेका कामी हो, और सद्‌गुरु मिल जाये, तो कम दूर हो जाते है। सदगुरु कम दूर करनेका 
करण है। कर्म बॉधनेके कारण मिलें तो कम॑ बँधे जाते है और कम दूर करनेके कारण मिलें तो कर्म 
दूर होते हैं। तरनेका कामी हो वह भवस्थिति आदिके आलबनोको मिथ्या कहता है | तरनेका कामी किसे 
कहा जाये ? जिस पदार्थंको ज्ञानी जहर कहते है उसे जहर समझकर छोड़ दे, और ज्ञानीकी आज्ञाका 
आराधन करे उसे तरनेका कामी कहा जाये | 

उपदेश सुननेके लिये सुननेके कामीने कमंरूपी गुदडी ओढो है, इसल्यि उपदेशरूपो छकड़ी नही 
खगृती | जो तरनेका कामी हो उसने धोतीरूप कर ओढे हैं इसलिये उपदेशरूप लकडी पहले लगती है। 
दास्त्रमे अभव्यके तारनेसे तरे ऐसा नही कहा है| चोभंगीमे ऐसा अर्थ नही है। ढूँढियाके धरमशी नामके 
मुनिने इसकी टीका की है। स्वयं तरा नही और दूसरोको तारता है, इसका अर्थ अधा मार्ग बताबे ऐसा 
है | असदूगुरु ऐसे मिथ्या आलंबन देते है। 

शानापेक्षासे सवंव्यापक, सच्चिदानंद ऐसा मै आत्मा एक हूँ, ऐसा विचार करता, ध्यान करना। 
निमंल, अत्यंत निमंल, परमशुद्ध, चेतन्‍्यघन, प्रगट आत्मस्वरूप है। सबको कम करते करते जो अबाध्य 
अनुभव रहता है वह आत्मा' है। जो सबको जानता है वह आत्मा' है। जो सब्र भावोकों प्रकाशित 
करता है वह 'मात्मा” है। उपयोगमय “आत्मा है। अव्याबाध समाधिस्वरूप आत्मा' है। 

आत्मा है| आत्मा अत्यत प्रगट है, क्योंकि स्वसंवेदन प्रगट अनुभवमें है। अनुन्पन्न और अमिलन 
स्व्तप होनेसे आत्मा नित्य है! | आञतिरूपसे 'परभावका कर्ता है' | उसके 'फलका भोक्ता है' | भान होते- 
कर स्वभाव परिणामी है! | सर्वथा स्वभाव परिणाम 'मोक्ष है” | सदगुरु, सत्संग, सत्शास्त्र, सद्दिचार और 
भ्रैयण आदि उसके साधन है। आत्माके अस्तित्वसे लेकर निर्वाण तकके पद सच्चे है, अत्यंत सच्चे हैं । 
क्योंकि प्रगट अनुभवमे आते हैं । भ्रांतिरूपसे आत्मा परभावका कर्ता होनेसे शुभाशुभ कमंकी उत्पत्ति होती 
है। कर्म सफल होनेसे उस शुभाशुभ कमंको आत्मा भोगता है । इसलिये उत्कृष्ट शुभसे उत्कृष्ट अशुभ 
तकके न्यूनाधिक पर्याय भोगनेरूप क्षेत्र अवश्य है। 


उपदेश छाया ७हहे 


निजस्वभाव ज्ञानमे केवल उपयोगसे, तन्‍्मयाकार, सहज स्वभावसे, निविकल्परूपसे आत्मा जो 
परिणमन करता है वह केवलज्ञान' है। तथारूप प्रतीतिरूपसे जो परिणमन करता है वह 'सम्यक्‍्त्व' है। 
निरंतर वह प्रतीति रहा करे उसे 'क्षायिक सम्यक्त्व' कहते है | क्वचित्‌ मद, क्वचित्‌ तीव्र, क्वचितु विस- 
जंन, क्वचित्‌ स्मरणरूप ऐसी प्रतीति रहे, उसे 'क्षयोपशम सम्यकत्व” कहते हैं। उस प्रतीतिकों जब तक 
सत्तागत आवरण उदय नही आयें, तब तक 'उपशम सम्यक्त्व” कहते है । आत्माको आवरण उदयमे आये 
तब वह प्रतीतिसे गिर जाता है उसे 'सास्वादन सम्यक्त्व' कहते है। अत्यन्त प्रतीति होनेके योगमे सत्ता- 
गत अल्प पुद्गलका वेदन करना जहाँ रहा है, उसे 'बेदक सम्यक्त्व' कहते है । तथारूप प्रतीति होनेपर 
अन्यभाव संबंधी अहंत्व, ममत्व आदि, हुषं-शोकका ऋमसे क्षय होता है। मनरूप योगमे तारतम्यसहित जो 
कोई चारित्रकी आराधना करता है वह सिद्धि प्राप्त करता है, और जो स्वरूपस्थितिका सेवन करता है 
वह स्वभावस्थिति' पाता है। निरतर स्वरूपछाभ, स्वरूपाकार उपयोगका परिणमन इत्यादि स्वभाव 
अंतराय कमंके क्षयसे प्रगट होते हैं। जा केवऊ स्वभावपरिणामी ज्ञान है वह 'केवलज्ञान' है । 


११ आणंद, भादों वदो १, मंगल, १९५२ 

जबुद्वीपप्रज्नप्ति' नामके जेनसूत्रमे ऐसा कहा है कि इस कालमे मोक्ष नहीं है। इससे यह न समझें 
कि मिथ्यात्वका दूर होता, और उस मिथ्यात्वके दूर हौकेरूप मोक्ष नही है। मिथ्यात्वके दुर होनेरूप मोक्ष 
है, परन्तु सवंथा अर्थात्‌ आत्यंतिक देहरहित मोक्ष नहीं है। इससे यह कहा जा सकता है कि स्व प्रकारका 
केवलज्ञान नही होता, बाकी सम्यक्त्व नही होता, ऐसा नही है। इस कालमे मोक्षके अभावकी ऐसी बातें 
कोई कहे उसे न सुनें । सत्युरुषकी बात पुरुषा्थंको मंद करनेवाली नहीं होती, अपितु पुरुषार्थंकों उत्तेजन 
दैनेवाली होती है । 

विष और अमृत समान है, ऐसा ज्ञानियोने कहा हो तो वह अपेक्षित है। विष और अमृत समान 
कहनेसे विष लेनेका कहा है यह बात नही है | इसो तरह शुभ और अशुभ दोनो क्रियाओके संबंधमे समझें | 
शुभ ओर अशुभ क्रियाका निषेध कहा हो तो मोक्षकी अपेक्षासे है। इसलिये शुभ और अशुभ क्रिया 
समान है, यह समझकर अशुभ क्रिया करनी, ऐसा ज्ञानीपुसषका कथन कभी भी नही होता । सत्पुरुषका 
वचन अधममंमे धर्मका स्थापन करनेका कभो भी नहीं होता । 

जो क्रिया करें उसे निर्दभतासे, निरहकारतासे करे। क्रियांके फलकी आकांक्षा न रखे। शुभ 
क्रियाका कोई निषेध हैं ही नही, परंतु जहाँ जहाँ शुभ क्रियासे मोक्ष माना है वहाँ वहाँ निषेध है । 


शरीर ठीक रहे, यह भी एक तरहको समाधि है । मन ठीक रहे यह भी एक तरहकी समाधि है । 
सहजसमाधि अर्थात्‌ बाह्य कारणोके बिनाकी समाधि। उससे प्रमाद आदिका नाश होता है। जिसे यह 
समाधि रहती है, उसे पुशत्रम रण आदिसे भो असमाधि नही होती, और उसे कोई लाख रुपये दे तो आनंद 
नहीं होता, अथवा कोई छीन ले तो खेद नही होता । जिसे साता-असाता दोनो समान है उसे सहज- 
समाधि कहा है। समकितदृष्टिकों अल्प हुं, अल्प शोक कभी हो जाये परंतु फिर वह शात हो जाता है, 
अंगका हुं नही रहता; ज्यों हो उसे खेद हो त्यो ही वह उसे पीछे खीच लेता है। वह सोचता है कि ऐसा 
होना योग्य नही, और आत्माकी निंदा करता है। हष॑ शोक हो तो भो उसका (समकितका) मूल नष्ट नहीं 
होता । समकितदृष्टिको अंशसे सहज प्रतीतिके अनुसार सदा ही समाधि रहती है। पनंगकी डोरी जैसे 
हाथमें रहती है वेसे समकितदृष्टिके हाथमे उसकी वृत्तिरूपी डोरो रहतो है। समकितदृष्टि जीवको सहज- 
समाधि है। सत्तामे कर्म रहे हों, परंतु स्वयंको सहजसमाधि है। बाहरके कारणोंसे उसे समाधि नहीं है। 
आत्माभेसे जो मोह चला गया वही समाधि है। अपने हाथमे डोरी न होनेसे मिथ्यादृष्टि बाह्य कारणोंमें 


७ ओमद्‌ राज॑चस 


तद्ाकार होकर तद्रूप हो जाता है। समकितदृष्टिको बाह्य दुःख आनेपर खेद नही होता, यद्यपि वह ऐसी 
इच्छा नहीं करता कि रोग न आये; परंतु रोग आनेपर उसे रागद्वेष परिणाम नही होते । 

शरीरके धमं रोग आदि केवलीको भी होते हैं; क्योंकि वेदनीयकर्मको तो सभीको भोगना ही 
चाहिये । समकित आये बिना किसीको सहजसमाधि नही होतो | समकित हो जानेसे सहजमे ही प्रमाधि 
होती है। समकित हो जानेसे सहजमे ही आसक्ति मिट जाती है। बाकी आसक्तिको यों हो ना 
कहनेसे वह दूर नही होती । सत्युरुषके वचनके अनुसार, उनकी आज्ञाके अनुसार जो वतन करे उसे 
अंदसे समकित हुआ है । 

दूसरी सब प्रकारकी कल्पनाएँ छोड़कर, प्रत्यक्ष सत्पुरुषकी आज्ञासे उनके वचन सुनना, उनमे सच्चो 
श्रद्धा करना ओर उन्हें आत्मामे परिणमित करना, तो समकित होता है । शास्त्रमे कही हुई महावी रस्वामी- 
की आइासे वतन करनेवाले जीव अभी नहो है, क्योंकि उन्हे हुए २५०० वर्ष हो गये है, इसलिये प्रत्यक्ष 
ज्ञानी चाहिये । काल विकराल है। कुगुरुओने लोगोको उलटा मार्ग बताकर बहका दिया है; मनुष्यत्व लूट 
लिया है, इसलिये जीव मार्गमे कैसे आये ? यद्यपि कुगृरुओने लूट लिया है परतु इसमें उत बेचारोका दोष 
नहीं है, क्योकि कुगुरको भी उस मार्गका पता नही है। कुगुरुको किसी प्रइनका उत्तर न आता हो परन्तु 
यी नही कहता कि 'मुझे नही आता” | यदि वैसा कहे तो कम थोडे बाँधे । मिथ्यात्वरूपी तिल्लीकी गाँठ 
बड़ी है, इसलिये सारा रोग कहाँसे मिटे ? जिसकी ग्रथि छिन्‍न हो गई है उसे सहजसमाधि होती है, क्योकि 
जिसका मिथ्यात्व छिन्‍न हुआ, उसकी मूल गाँठ छिन्‍न हो गयी, और इससे दूसरे गुण प्रगट होते ही हैं। 

समकित देश चारित्र है, देशसे केवलज्ञान है | 

शास्त्रमें इस कालमे मोक्षका बिलकुल निषेध नही है। जैसे रेलगाडीके रास्तेसे जल्दी पहुँचा जाता 
है. और पगरास्तेसे देरमे पहुँचा जाता है; वेसे इस कालमे मोक्षका रास्ता पगरास्ते जेसा ही तो उससे न 
पहुँचा जाये, ऐसी कुछ बात नही है। जल्दी चले तो जल्दी पहुँचे, किन्तु कुछ रास्ता बन्द नही है। इस 
तरह मोक्षमार्ग है, उसका नाश नही है। अज्ञानी अकल्याणके मार्गमे कल्याण मानकर, स्वच्छन्दसे कल्पना 
करके, जीवोका तरना बन्द करा देता है । अज्ञानीके रागी भोले-भाले जीव अज्ञानीके कहनेके अनुसार चलते 
हैं, और इस प्रकार कमंके बाँधे हुए वे दोनों दुर्गंतिफो प्राप्त होते हैं। ऐसा बखेडा जैनमतोंमें विशेष हुआ है । 


सच्चे पुरुषका बोध प्राप्त होना अमृत प्राप्त होनेके समान है। अज्ञानी गुरुओने बेचारे मनुष्योंको छूद 
छहिया है । किसी जोवको गच्छका आग्रही बनाकर, किसीको मतका आग्रही बनाकर, जिनसे तरा न जाये 
ऐसे आलंबन देकर, बिलकुल लूटकर दुबिधामें डाल दिया है, मनुष्यत्व लूट लिया है। 


समवसरणसे भगवानकी पहचान होती है, इस सारी माथापच्चीको छोड दे । लाख समवसरण हों, 
परन्तु ज्ञान न हो तो कल्थाण नही होता । ज्ञान हो तो कल्याण होता है । भगवान मनुष्य जैसे मनुष्य थे। 
वे खाते, पीते, बेठते ओर उठते थे; ऐसा कुछ अतर नही है, अंतर दूसरा हो है। समवसरण आदिके प्रसंग 
लौकिक भावके है। भगवानका स्वरूप ऐसा नही है। सपूर्ण ज्ञान प्रगट होनेपर आत्मा नितात निर्मल 
होता है, ऐसा भगवानका स्वरूप है। संपूर्ण ज्ञानका प्रगट होना, वही भगवानका स्वरूप है। वतंमानमें 
भगवान होते तो आप ने मानते। भगवानका माहात्म्प ज्ञान है। भगवानके स्व्रूपका चितन करनेसे 
आत्मा भानमे आता है, परन्तु भगवानको देहस भान प्रगट नहो होता । जिसे सपूर्ण ऐडवर्य प्रगट हो उसे 
भगवान कहा जाता हे। जेसे यदि भगवान वतंमानमे होते, और आपको बताते तो आप न मानते; इसी 
तरह वतंमानमे ज्ञानी हो तो वह माना नही जाता। स्वधाम पहुँचनेके बाद लोग कहते है कि ऐसा ज्ञानी 


होनेवाला नही है। पीछेप्त जीव उसकी प्रतिमाकी पूजा करते हैं; परन्तु बतंमानमे प्रतीति नही करते । 
जीवको ज्ञानीकी पहचान प्रत्यक्षमे, बतंमानमे नहीं होती । कै स्‍ 


उपदेश छाया है ७१५ 


समकितका सचमुच विचार करे तो नोवें समयमे केवलज्ञान होता है, नही तो एक भवमे केवलज्ञान 
होता है; और अंतमें पंद्रह्वें भवमे तो केवलज्ञान होता हो है। इसलिये समकित सर्वोत्कृष्ट है। भिन्‍न भिन्‍न 
विचार-भेद आत्मामे लाभ होनेके लिये कहे गये है, परन्तु भेदोमे ही आत्माको फेंसानेके लिये नहीं कहे हैं । 
प्रत्येकमें परमार्थ हना चाहिये | समकितीको केवलज्ञानकी इच्छा नही है ! 

अज्ञानी गुरुओंने लोगोंको उलदे मार्गपर चढ़ा दिया है। उलटा मार्ग पकड़ा दिया है, इसलिये छोग 
गच्छ, कुल आदि लौकिक भावोंमे तदाकार हो गये है। अज्ञानियोंने लोगोंको बिलकुल उलटा ही मार्ग 
समझा दिया है। उनके संगसे इस कालमे अंधकार हो गया है। हमारी कही हुई एक एक बातको याद कर 
करके विशेषरूपसे पुरुषार्थ करें। गछ्छ आदिके कदाग्रह छोड़ देने चाहिये। जोव अनादिकालसे भटका है। 
समकित हो तो सहजमे ही समाधि हो जाये, और परिणाममें कल्याण हो | जीव सत्पुरुषके आश्रयसे यदि 
आज्ञा आदिका सचमुच आराधन करे, उसपर प्रतीति छ/ये, तो उपकार होगा ही । 

एक तरफ तो चौदह राजूलोकका सुख हो, और दूसरी तरफ सिद्धके एक प्रदेशका सुख हो तो भी 
सिद्धके एक प्रदेशका सुख अनतगुता हो जाता है । 

वृत्तिको चाहे जिस तरहसे रोकें, ज्ञानविचारझे रोकें; लोकलाजसे रोकें, उपयोगसे रोकें, चाहे 
जिस तरह भी वृत्तिकों रोके | किसी पदार्थके बिना चले नही ऐसा मुमुक्षुको नही होना चाहिये । 


जीव ममत्व मानता है, वही दू ख है, क्योंकि भमत्व माना कि चिंता हुई कि केसे होगा ? कैसे करें ? 
चिंतामे जो स्वरूप होता है, तद्गप हो जाता है, वही अज्ञान है। विचारसे, ज्ञानसे देखें तो ऐसा प्रतीत 
होता है कि कोई मेरा नही है । यदि एककी चिता करे तो सारे जगतकी चिता करनी चाहिये | इसलिये 
प्रत्येक प्रसगमे ममत्व न होने दें, तो चिता, कल्पना कम होगी । तृष्णाको यथासंभव कम करें | विचार 
क्र करके धुष्णाको कम करें । इस देहको पचास रुपयेका खच॑ चाहिये, उसके बदले हजारों लाखोकी 
चितारूप अग्निसे दिनभर जला करता है। बाह्य उपयोग तुष्णाकी बुद्धि होनेका निमित्त है। जीव बड़ाई- 
के लिये तृष्णाको बढाता है। उस बड़ाईको रखकर मुक्ति नही होती । जेसे बने वेसे बडाई, तृष्णा 
कम करे | निर्धन कौन ? जो धन माँगे, धन चाहे, वह निधन; जो न माँगे वह धनवान है। जिसे विशेष 
लक्ष्मीकी तृष्णा, सताप और जलन है, उसे जरा भी सुख नही है। लोग समझते है कि श्रोमत सुखी है, 
परन्तु वस्तुत उसे रोम-रोममे पीडा है। इसलिये तृष्णा कम करें | 

आहारकी बात अर्थात्‌ खानेके पदार्थोकी बात तुच्छ है, वह न करे। विहारकी अर्थात्‌ स्त्री, क्रीडा 
आदिकी बात बहुत तुच्छ है। निहारकी बात भी बहुत तुच्छ है। शरीरकी साता या दीनता यह सब 
तुच्छताकी बाते न करे | आहार विष्टा है। विचार करे कि खानेके बाद विष्टा हो जाती है। विष्टा गाय 
खातो है तो दूध हो जाता है, ओर खेतमे खाद डालनेसे अनाज होता है | इस प्रकार उत्पन्न हुए अनाजके 

आहारको विष्टा तुल्य जानकर उसकी चर्चा न करे। यह तच्छ बात है । 

सामान्य जीवोंसे बिलकुल मौन नही रहा जाता, और रहे तो अन्तरकी कल्पना नही मिटतो; और 
जब तक कल्पना हो तब तक उसके लिये रास्ता निकालना ही चाहिये। इसलिये फिर लिखकर कल्पना 
बाहर निकालते हैं। परमार्थकाममे बोलना, व्यवहारकाममे बिना प्रयोजन बकवास नहीं करना । जहाँ 
माथापच्ची होती है वहांसे दूर रहना; वृत्ति कम करनी । 

क्रोध, मान, माया और लोभको मुझे कृश करना है, ऐसा जब लक्ष्य होगा, जब इस लक्ष्यमें भोड़ा 
थोड़ा भी बतंन होगा तब फिर सहजरूप हो जायेगा। बाह्य प्रतिबन्ध, अन्तर प्रतिबन्ध आदि आत्माको 
भावरण करनेवाला प्रत्येक दृषण जाननेमे आये कि उसे दूर भगानेका अभ्यास करे। क्रांध आदि थोड़े 
भोड़े दुर्बल पड़नेके बाद सहजरूप हो जायेंगे। फिर उन्हे वशमे लेनेके लिये यथाशक्ति अभ्यास रखें ओर 
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उस विचारमे समय बिताये | किसीके प्रसंगसे क्रोध आदि उत्पन्न होनेका निमित्त मानते हैं, उसे न मानें । 
उसे महत्त्व न दें; क्योंकि क्रोध स्वयं करे तो होता है। जब अपनेपर कोई क्रोध करे तब विचार करें कि 
उस बेचारेको अभी उस प्रकृतिका उदय है, अपने आप घड़ी दो घडीमें शात हो जायेगा । इसलिये यथा- 
सम्भव अंतविचार करके स्वयं स्थिर रहे | क्रोधादि कषाय आदि दोषका सदा विचार कर करके उन्हे 
दुबंल करें । तृष्णा कम करे क्योकि वह एकांत दुःखदायी है। जेसे उदय होगा वेसे होगा, इसलिये तृष्णा- 
को अवदय कम करें। बाह्य प्रसग अतवृ त्तिके लिये आवरणरूप हैं इसलिये उन्हे यथासभव कम 
करते रहे । 

चेलातीपुत्र किसीका सिर काट लाया था। उसके बाद वह ज्ञानीसे मिला और कहा--मोक्ष दो; 
नही तो सिर काट डालंगा । फिर ज्ञानीने कहा--क्या बिलकुल ठोक कहता है ? विवेक (सच्चेको सच्चा 
समझना), शम (सबपर समभाव रखना) और उपशम (वृत्तियोको बाहर नही जाने देना और अंतवृत्ति 
रखना), उन्हे अधिकाधिक आत्मामे परिणमानेसे आत्माका मोक्ष होता है । 

कोई एक सम्प्रदायवाले ऐसा कहते हैं कि वेदातीकी मुक्तिकी अपेक्षा--इस भ्रमदशाकी अपेक्षा 
चार गतियाँ अच्छी, इनमे अपने सुखदुःखका अनुभव तो रहता है | 

वेदाती ब्रह्ममें समा जानेरूप मुक्ति मानते हैं, इसलिये वहाँ अपनेको अपना अनुभव नही रहता। 
पूर्व मीमासक देवलोक मानते है, फिर जन्म अवतार हो ऐसा मोक्ष मानते है । सर्वथा मोक्ष नही होता, 
होता हो तो बधता नही, बधे तो छूटता नही । शुभ क्रिया करे उसका शुभ फल होता है, फिरसे संसारमे 
आना-जाना होता है, यो सवंया मोक्ष नहीं होता-ऐसा पूर्व॑मीमासक मानते हैं । 


सिद्धमे संवर नही कहा जाता, क्योकि वहाँ कम नही आते, इसलिये फिर रोकना भो नही होता | 
मुक्तमे स्वभाव संभव है, एक गुणसे, अंशसे लेकर सम्पूर्ण तक । सिद्धदशामे स्वभावसुख प्रगट हुआ, करके 
आवरण दूर हुए, इसलिये अब सबर और निजंरा किसे होगे ? तीन योग भी नही होते । मिथ्यात्व, 
अक्नत, प्रमाद, कघाय, योग इन सबसे जो मुक्त हुआ उसे कम नही आते । इसलिये उसे कर्मोका निरोध 
करना नही होता । एक हजारकी रकम हो और उसे थोडा थोड़ा करके पूरा कर दिया तो फिर खाता 
बंद हो गया, इसी तरह कर्मोके पाँच कारण थे, उन्हें .सवर-निजंरासे समाप्त कर दिया, इसलिये पाँख 
कारणरूप खाता बद हो गया, अर्थात्‌ बादमे फिर वे प्राप्त होते ही नही । 

धमंसन्यास क्रोध, मान, माया, लोभ आदि दोषोका नाहा करना । 

जीव तो सदा जीवित हो है। वह किसी समय सोता नहीं या मरता नहीं; उसका मरना संभव 
नही । स्वभावसे सर्व जोव जीवित हो है। जैसे व्वासोच्छवासके बिना कोई जीव देखनेमे नहीं आता थेसे 
ही ज्ञानस्वरूप चेतन्यक्रे बिना कोई जीव नही है| 

आत्माकी निदा करे, और ऐसा खेद करें कि जिससे वेराग्य आये, संसार झूठा लगे। चाहे जो 
कोई मरे, परन्तु जिसकी आँखोमे ऑसू आयें, संसारको असार जानकर जन्म, जरा और मरणको महा 
भयंकर जानकर वेराग्य पाकर आँसू आयें वह उत्तम है। अपना लड़का मर जाये, ओर रोये, इसमे कोई 
विशेषता नही है, यह तो मोहका कारण है। 

आत्मा पुरुषाथं करे तो क्या नहों होता ? बड़े बड़े पबंतके पंत काट डाले हैं, और कैसे केसे 
विचार करके उन्हे रेल्वेके काममे लिया है ! ये तो बाहरके काम है, फिर भी विजय पायी है। आत्माका 
विचार करना, यह कोई बाहरकी बात नही है। जो अज्ञान है वह मिटे तो ज्ञान हो । 

अनुभवी वंद्य ता दवा देता है, परन्तु रोगी यदि उसे खाये तो रोग दूर होता है। इसी तरह सदृ- 
गुरु अनुभव करके ज्ञानरूप दबा देते है, परन्तु मुमुक्षु उसे ग्रहण करे तो मिथ्यात्वरूप रोग दुर द्वोता है। 


उपदेश काया ७ 


दो घडी पुरुषाथं करे तो केवलज्ञान हो जाता है, ऐसा कहा है। चाहे जेसा पुरुषार्थ करे तो भी 
रेल्बे आदि दो घडीमें तैयार नहीं होती, तो फिर केवलज्ञान कितना सुलभ है इसका विचार करें । 

जो बाते जीवको मंद कर डाले, प्रमादी कर डाले वेसी बाते न सुने । इसीसे जीव अनादिसे भटका 
हैं। भवस्थिति, काल आदिके अवलंबन न लें, ये सब बहाने हैं । 

जीवको संसारी आलंबन ओर विडम्बनाएँ छोड़नी नहीं है, और मिथ्या आलंबन लेकर कहता है कि 
करमंके दल हैं, इसलिये मुझसे कुछ हो नहीं सकता । ऐसे आलंबन लेकर पुरुषार्थ नही करता | यदि पुरुषार्थ 
करे और भवस्थिति या काल बाधा डाले तब उसका उपाय करेंगे । परन्तु प्रथम पुरुषार्थ करना चाहिये । 

सच्चे पुरुषको आज्ञाका आराधन करना परमाथरूप ही है। उसमें लाभ हो होता है। यह व्यापार 
लाभका हो है। 

जिस मनुष्यने लाखों रुपयोको ओर मुड़कर पीछे नहीं देखा, वह अब हजारके व्यापारमे बहाना 
निकालता है, उसका कारण यह है कि अतरसे आत्म/थंके लिये ऋुछ करनेकी इच्छा नही है| जो आत्मार्थी 
हो गया वह मुडकर पीछे नही देखता, वह तो पुरुषार्थ करफे सामने आ जाता है। शास्त्रमे कहा है कि 
आवरण, स्वभाव, भवस्थिति कब पके ? तो कहते हैं कि जब पुरुषार्थ करे तब | 

पाँच कारण मिले तब मुक्त होता है। वे पाँचो कारण पुरुषाथमे निहित हैं। अनंत्त चौथे कालचक 
मिले परन्तु यदि स्वय पुरुषार्थ करे तो ही मुक्ति प्राप्त होती है। जीवने अनत कालसे पुरुषार्थ नहीं किया 
है । सभी मिथ्या आलंबन लेकर मार्गमे विध्त डाले है। कल्याणवृत्ति उदित हो तब भवस्थितिको परिपक्व 
हुई समझें । शोय॑ हो तो वर्षका कायं दो घडीमे किया जा सकता है । 

प्रथन--व्यवहा रमे चौथे गुणस्थानमे कौन कौनसे व्यवहार लागू होते है ? शुद्ध व्यवहार या और कोई ? 

उत्तर--दूसरे सभी व्यवहार लागू होते हैं। उदयसे शुभाशुभ व्यवहार होता है, और परिणतिसे 
शुद्ध व्यवहार होता है। 

परमार्थंसे शुद्ध कर्ता कहा जाता है। प्रत्याख्यानी, अप्रत्याख्यानी क्षय किये है, इसलिये शुद्ध 
व्यवहारका कर्ता है । समकितीको अशुद्ध व्यवहार दुर करना है। समकिती परमार्थसे शुद्ध कर्ता है! 

नयके प्रकार अनेक हैं, परन्तु जिस प्रकारसे आत्मा ऊँचा उठे, पृरुषार्थ वर्धभान हो, उसी प्रकारका 
विचार करें । प्रत्येक कार्य करते हुए अपनी भूलपर ध्यान रखें | एक सम्यक्‌ उपयोग हो तो स्वयंको अनुभव 
हो जाता है कि केसी अनुभवदशा प्रगट होती है ! 

सत्सग हो तो सभी गुण अनायास ही प्राप्त होते हैं । दया, सत्य, अचौयं, ब्रह्मचयं, परिश्रहमर्यादा 
आदिका आच रण अहंकार रहित करे | लोगोंको दिखानेके लिये कुछ भी न करें। मनुष्यका अवतार मिला 
है, और सदाचारका सेत्रन नही करेगा तो पछताना पड़ेगा । मनुष्यके अवतारमे सत्पुरुषके वचन सुनने ओर 
विचार फरनेका योग मिला है । 

सत्य बोलना, यह कुछ मुश्किल नही है, बिलकुल सहज है। जो व्यापार आदि सत्यसे होते हों, 
उन्हें हो करे। यदि छ महीने तक इस तरह आचरण किया जाये तो फिर सत्य बोलता सहज हो जाता 
है। सत्य बोलनेसे कदाचित्‌ प्रथम थोडे समय तक थोड़ा नुकसान भी हो जाये; परन्तु फिर अनत गुणका 
स्वामी आत्मा जो सारा लूटा जा रहा है वह लुटता हुआ बंद हो जाता है। सत्य बोलनेसे धीरे धीरे सहृज्ञ 
हो जाता है और यह होनेके बाद व्रत ले; अभ्यास रखे; क्योंकि उत्कृष्ट परिणामवाले आत्मा विरल हो 
होते हैं। 

जीव यदि छोकिक भयसे भयभीत हुआ, तो उससे कुछ भी नहीं होता । लोग चाहे जो कहे उसकी 
परम्रा न करते हुए जिससे आत्महित हो ऐसे सदाचरणका सेवन करें | 
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ज्ञान जो काम करता है वह अद्भुत है। सत्पुरुषके वचनोंके बिना विचार नहीं आता; विचारके 
बिता वैराग्य नही भाता, वैरप्ग्य एवं विचारके बिना ज्ञान नहीं आता । इस कारणसे सत्युरुषके बचनोंका 
वार॑बार विचार करें | 

सम्पूर्ण आशंका दूर हो तो बहुत निजंरा होती है । जीव यदि सत्पुरुषका मार्ग जानता हो, उसका 
उसे वारम्बार बोध होता हो, तो बहुत फल होता है । 

सात नय अथवा अनंत नय है, वे सब एक आत्मार्थंके लिये ही हैं, और आात्मार्थ यही एक सच्चा 
नय है! नयका परमार्थ जीवसे निकले तो फल होता है, अतमे उपशमभाव आये तो फल होता है; नहीं 
तो नयका ज्ञान जीवके लिये जालरूप ह' जाता है; और वह फिर अहंकार बढ़नेका स्थान होता है। 
सत्पुरुषके आश्रयमे जाल दूर हो जाता है। 

व्याख्यानमे कोई भंगजाल, राग (स्वर) निकालकर सुनाता है, परन्तु उसमें आत्मार्थ नहीं है। यदि 
सस्पुरुषके आश्रयसे कषाय आदि मद करें, और सदाचारका सेवन कर अहृकाररहित हो जायें, तो आपका 
और दूसरेका हित होगा | दंभरहित, आत्माथंके लिये सदाचारका सेवन करें कि जिससे उपकार हो । 


खारी जमीन हो और उसमें वर्षा हो तो वह किस कामकी ? इसी तरह जब तक ऐसी स्थिति हो 
कि आस्मामें उपदेश-वार्ता परिणमन न करे तब तक वह किस कामकी ? जब तक उपदेशवार्ता आत्मामे 
परिणमन न करे तब तक उसे पुनः पुनः सुने, विचार करें, उसका पीछा न छोड़े, कायर न बनें; कायर 
हो तो आत्मा ऊँचा नहीं उठता । ज्ञानका अभ्यास जैसे बने वेसे बढ़ायें; अभ्यास रखें, उसमे कुटिलता या 
अहुंकार न रखें । 

आत्मा अनंत ज्ञानमय है। जितना अभ्यास बढे उतना कम है। 'सुन्दरविलास” आदि पढनेका 
अभ्यास रखें। गच्छ या मतमतांतरकी पुस्तकें हाथमें न ले। परम्परासे भी कदाग्रह आ गया, तो जीव 
फिर मारा जाता है। इसलिये मतोंके कदाग्रहकी बातोमे न पे | मतोंसे अलग रहे, दूर रहे । जिन 
पुस्तकोंसे वेराग्य-उपशम हो वे समकितदृष्टिको पुस्तकें हैं। वेराग्यवाली पुस्तकें पढें-- मोहमुद्गर, 
मणिरत्नमाला' आदि | 

दया, सत्य आदि जो साधन हैं वे विभावका त्याग करनेके साधन है। अतःस्पशंसे तो विचारको 
बड़ा सहारा मिलता है। अब तकके साधन तिभावके आधार थे; उन्हे सब्बे साधनोसे ज्ञानी पुरुष हिला 
देते हैं। जिसे कल्याण करना हो उसे सत्साधन अवश्य करने होते हैं । 

सत्समागममें जीव आया, और इन्द्रियोकी लुब्धता न गयी तो समझे कि सत्समागममसे नही आया । 
जब तक सत्य नही बोलता तंत्र तक गुण प्रगट नही होता । सत्पुरुष हाथसे पकड़कर ब्रत दे तो लें। ज्ञानी- 
पुरुष परमा्थंका ही उपदेश देते हैं। मुमुक्षुओंकी सच्चे साधनोंका सेवन करना योग्य है। 


समकित्तके मूल बारह व्रत हैे--स्थूल प्राणातिपात, स्थूल मुषवाद आदि | सभी स्थुछू कहकर ज्ञानी- 
ने आत्माका और ही ह मार्ग समझाया है। ब्रत दो प्रकारके हैं--(१) समकितके बिना बाह्य ब्रत हैं, और 
(२) समकितसहित अंतव्ंत हैं। समकितसहित बारह ब्रतोंका परमार्थ समझमे आये तो फल होता है । 

बाह्यव्त अन्तब्रंतके लिये है, जेसे कि एकका अंक सीखनेके लिये लकीरें होती है बैसे | पहुले तो 
लकीरें खीचते हुए एकका अंक टेढ़ा-मेढ़ा होता है, ओर यों करते करते फिर एकका अंक ठीक बन जाता है | 

जीबने जो जो सुना है वह सब उलटा ही ग्रहण किया है | ज्ञानी बिचारे क्या करे? कितना 
समझाये ? समझानेकी रोतिसे समझाते हैँ। मारकूट कर समझानेसे आत्मज्ञान नहीं होता | पहले जो जो व्रत 
भादि किये थे वे सब निष्फल गये; इसलिये बब सत्पुदुषकी दृष्टिसे उसका परमार्थ और ही समझमें 
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आयेगा। समझकर करें। एकका एक ही ब्रत हो परन्तु वह मिथ्यादृष्टिकी अपेक्षासे बंध है. और सम्यंग्‌- 
दृष्टिकी अपेक्षासे निजंरा है। पूर्वकालमें जो ब्रत आदि निष्फल गये हैं उन्हें अब सफल करने योग्य सतृ- 
पुदषका योग मिला है; इसलिये पुरुषार्थ करें, टेकसहित सदाचरणका सेवन करें, मरण आनेपर भी पीछे 
न हटें। आरम्भ, परिग्रहके कारण ज्ञानीके वचनोंका श्रवण नहीं होता, मनन नही होता; नहीं तो दशा 
बदले बिना केसे रह सके ? 

आरम्भ-परिग्रहको कम करें । पढ़नेमे चित्त न लगनेका कारण नीरसता है। जैसे कि मनुष्य नीरस 
आहार कर ले तो फिर उत्तम भोजन अच्छा नही लगता बैसे | 

ज्ञानियोने जो कहा है, उससे जीव उलटा चलता है; इसलिये सत्युरुषको वाणी कहाँसे परिणत हो ? 
लोकलाज, परिग्रह आदि शल्य है। इस शल्यके कारण जीवका पुरुषार्थ जागृत नही होता। वह शल्य 
सत्पुरुषके वचनकी टॉकीसे छिदे तो पुरुषा्थ जाग्रत हो । जीवके शल्य, दोष, हजारों दिलोंके प्रयत्ससे भी 
स्वतः दूर नहीं होते, परन्तु सत्सगका योग एक मास तक हो तो दूर होते है; और जीव मार्गपर चला 
जाता है। 

कितने ही लघुकर्मी संसारी जीवोको पुत्रप्वर मोह करते हुए जितना दुःख होता है उतना भी दुःख 
कई आधुनिक साधुओको शिष्योपर मोह करते हुए नही होता ? 

तृष्णावाला जीत्र सदा भिखारी, संतोषवाला जीव हदा सुज़ी । 

सच्चे देवकी, सच्चे गुरकी और सच्चे धर्मकी पहक्चान होना बहुत मुश्किल है। सच्चे गुरुफी 
पहचान हो, उनका उपदेश हो; तो देव, सिद्ध, धर्म इन सबकी पहचान हो जाती है। सबका स्वरूप सदृ- 
गुरुमे समा जाता है । 

सच्चे देव अहँत, सच्चे गुरु निग्रंन्थ, और सच्चे हरि, जिसके रागद्वेंष और अज्ञान दूर हो गये हैं 
वे। ग्रन्थिरहिंत अर्थात्‌ गॉठरहित। मिथ्यात्व अन्‍्तग्रंन्थि है, परिग्रह बाह्मप्रन्थि है। मूलमे अभ्यन्तर 
ग्रन्थिका छेदन न हो तब तक धर्मका स्वरूप समझमें नहीं आता। जिसकी ग्रन्थि दूर हो गयी है वेसा 
पुरुष मिले तो सचमुच काम हो जाये, ओर फिर उसके समागममे रहे तो विशेष कल्याण हो। जिस मूल 
ग्रन्थिका छेदन करनेका शास्त्रमे कहा है, उसे सब भूल गये हैं; ओर बाहरसे तपद्चर्या करते हैं। दुःख 
सहन करते हुए भी मुक्ति नही होतो, क्योकि दुःख वेदन करनेका कारण जो वैराग्य है उसे भूल गये | 
दुख अज्ञानका है । 

अन्दरसे छूठे तभी बाहरसे छुटता है, अन्दरसे छूटे बिना बाहरसे नहीं छूटता। केवल बाहरसे 
छोड़नेसे काम नही होता । आत्मसाधनके बिना कल्याण नही होता । 


जिसे बाह्य और अन्तर दोनों साधन है वह उत्कृष्ट पुरुष है, वह श्रेष्ठ है। जिस साधुके संगसे 
अंतगुंण प्रगट हो उसका संग करे । कलई और चाँदीके रुपये समान नही कहे जाते । कलईपर सिक्का 
लगा दें तो भी उसकी रुपयेकी कीमत नही हो जाती । जब कि चाँदीपर सिक्का न लगायें तो भी उसको 
कीमत कम नहीं हो जाती। उसी तरह यदि गृहस्थावस्थामें ज्ञान प्राप्त हो, गुण प्रगट हो, समकित हो 
तो उसका मूल्य कम नहीं हो जाता | सब कहते है कि हमारे धम्मसे मोक्ष है । 

आत्मामें, रागद्वेष दूर हो जानेपर ज्ञान प्रगट होता है। त्राहे जहाँ बेठे हों और चाहे जिस स्थिति- 
में हों, मोक्ष हो सकता है, परन्तु रागद् ष नष्ट हो तो । मिथ्यात्व और अहंकारका नाश हुए बिना कोई 
राजपाट छोड़ दे, वृक्षकी तरह सुख जाये परन्तु मोक्ष नही होता । भिथ्यात्व नष्ट होनेके बाद सब साधन 
सफल होते हैं। इसलिये सम्यग्दशंन श्रेष्ठ है । 
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संसारमें जिसे मोह है, स्त्री-पुत्रमे ममत्व हो गया है; और जो कषायसे भरा हुआ है वह रात्रि- 
भोजन न करे तो भी क्या हुआ ? जब मिथ्यात्व चला जाये तभी उसका सच्चा फल होता है। ; 

अभी जेनके जितने साधु विचरते हैं, उन सभीको समकिती न समझें । उन्हे दान देनेमें हानि नहीं 
हैं; परन्तु वे हमारा कल्याण नही कर सकते । वेश कल्याण नहीं करता। जो साधु मात्र बाह्य क्रियाएँ 
किया करता है उसमे ज्ञान नही है । 

ज्ञान तो वह है कि जिससे बाह्य वृत्तियाँ रुक जाती है, संसारपरसे सचमुच प्रीति घट जाती है, 
सज्चेको सज्चा जानता है | जिससे आत्मामे गुण प्रगट हो वह ज्ञान है। 

मनुष्यमव पाकर कमानेमे और स्त्री पुत्रमें तदाकार होकर यदि आत्मविचार नही किया, अपने दोष 
नही देखे, आत्माकी निन्‍्दा नही की, तो वह मनुष्यभव, रत्नचिन्तामणिरूप देह व्यथं जाता है | 

जीव कुसंगसे ओर असदगुदसे अनादिकालसे भटका है, इसलिये सत्पुरुषको पहचाने । सत्पुरुष केसे 
हैं ? सत्पुरुष तो वे है कि जिनका देहममत्व चला गया है, जिन्हे ज्ञान प्राप्त हुआ है। ऐसे ज्ञानीपुरुषकी 
आज्ञासे आचरण करे तो अपने दोष घटते हैं, और कषाय आदि मन्द पड़ते है तथा परिणाममे सम्यकत्व 
प्राप्त होता है । 

क्रोध, मान, माया, लोभ ये सचमुच पाप हैं। उनसे बहुत कर्मोका उपाजंन होता है । हजार वर्ष 
तप किया हो परन्तु एक दो घड़ी क्रोध करे तो सारा तप निष्फल हो जाता है। 

छः खंडके भोक्ता राज छोड़कर चले गये और में ऐसे अल्प व्यवहारमे बडप्पन और भहड्भार कर 
बैठा हूँ.' यों जीव क्यो विचार नही करता ? 

आयुके इतने वर्ष बीत गये तो भी लोभ कुछ कम न हुआ, ओर न ही कुछ ज्ञान प्राप्त हुआ । चाहे 
जितनो तृष्णा हो परन्तु आयु पूरो हो जानेपर जरा भी काम नही आती, और तृष्णा की हो उससे कर्म 
हो बंधते है। अमुक परिग्रहकी मर्यादा की हो, जैसे कि दस हजार रुपयेकी, तो समता आतो है। इतना 
मिलनेके बाद धर्मध्यान करेंगे ऐसा विचार भी रखें तो नियममें आया जा सकता है। 

किसी पर क्रोध न करे। जैसे रात्रिभोजनका त्याग किया है. वेसे ही क्रोध, मान, माया, छोभ, 
असत्य आदि छोड़नेका प्रथत्न करके उन्हे मनन्‍्द करे; ओर उन्हे मन्द करनेसे परिणाममे सम्यक्त्व प्राप्त 
होता है । विचार करे तो अनंत कर्म मंद होते हैं और विचार न करे तो अनत कर्मोका उपाजंन होता है । 

जब रोग उत्पन्न होता है तब स्त्री, बाल-बच्चे, भाई या दूसरा कोई भी उस रोगको नहीं ले 
सकता ! 

सन्‍्तोष करके धर्मध्यान करें, बाल-बच्चे आदि किसीकी अनावश्यक चिन्ता न करें । एक स्थानमे 
बैठकर, विचार कर, सत्पुरुषके सगसे, ज्ञानीके वचन सुनकर विचार कर धन आदिकी मर्यादा करें। 

बरह्माचर्यकी यथातथ्य रीतिसे तो कोई विरला जीव ही पाल सकता है; तो भी लोकलाजसे बह्म- 
अर्यका पालन किया जाय तो वह उत्तम है। 


मिथ्यात्व दर हुआ हो तो चार गति दूर हो जाती है। समकित न आया हो ओर ब्रह्मचर्यका 
पालन करे तो देवलोक मिलता है। 

वणिक, ब्राह्मण, पशु, पुरुष, स्त्री आदिकी कल्पनासे “मैं वणिक, ब्राह्मण, पुरुष, स्त्री, पशु हूँ, 
ऐसा मानता है; परन्तु विचार करे तो वह स्वयं उनमेंसे कोई भी नहीं है। मेरा” स्वरूप तो उससे भिन्न 
ही है! 

मूर्यके उद्योतकी तरह दित बीत जाता है, उसी तरह अंजलिजलकी भाँति ब्रायु चछी जाती है । 


उपदेश छाया ७४*ै 


जिस तरह लक़डी करवतसे चोरी जातो है उसी तरह आयु चली जाती है; तो भी मूर्ख परमार्थका 
साधन नही करता, और मोहके पूंज इकट्रे करता है! 

सबकी अपेक्षा मैं जगतमे बडा हो जाऊँ, ऐसा बड़प्पन प्राप्त करनेकी तृष्णामें पाँच इन्द्रियोंमे 
लव॒लीन, मद्यपायीकी भाँति, मृगजलकी तरह संसारमे जोव भ्रमण किया करता है; और कुल, गाँव तथा 
गतियोमे मोहके नचानेसे नाचा करता है! 


जिस तरह कोई अंधा रस्सी बटता जाता है और बछडा उसे बचाता जाता है, उसी तरह अज्ञानी 
की क्रिया निष्फल जाती है । 

मे कर्ता', मे करता हूँ, 'मैं कैसा करता हूँ', इत्यादि जो विभाव हैं वही मिथ्थात्व है। अहंकारसे 
संसारमे अनंत दुःख प्राप्त होता है; चारो गतियोमे भटकता है । 


किसोका दिया हुआ नहीं दिया जाता, किसीका लिया हुआ नहीं लिया जाता; जोव व्यर्थंकी 
कल्पना करके भटकता है। जिस तरह कर्मोका उपाज॑न किया हो उसीके अनुमार लाभ, अलाभ, आयु, 
साता, असाता मिलते है। अपनेसे कुछ दिया लिप्रा नही जाता ! अहका रसे "मैने उसे सुख दिया”, “मैने 
दुःख दिया', “मेने अन्न दिया', ऐसी मिथ्या भावना करतप है और उसके कारण कर्मका उपार्जन करता 
है। मिथ्यात्वसे कुधमंका उपाज॑न करता है। 

जगतमें इसका यह पिता, इसका यह पुत्र ऐसा कहा जाता है; परंतु कोई किसीका नही है। पूव॑- 
कर्मके उदयसे सब कुछ हुआ है । 

अहंकारसे जो ऐसी मिथ्याबुद्धि करता है वह भूला है; चार गतिमे भटकता है, ओऔर दुःख 
भोगता है । 

अधमाधम पुरुषके लक्षण :--सत्पुरुषको देखकर उसे रोष आता है, उनके सच्चे वचन सुनकर निन्‍दा 
करता है, दुबंद्धि सदुबुद्धोको देखकर रोष करता है; सरलको मूख कहता है; विनयीकों खशामदी कहता 
है, पाँच इन्द्रियां वग करनेवालेको भाग्यहीन कहता है, सदगुणीको देखकर रोष करता है, स्त्रीपुरुषके 
सुखमे लवलीन, ऐसे जीव दुर्गंतिको प्राप्त होते हैं। जीव कमंके कारण अपने स्वरूपज्ञानसे अंध है, उसे 
ज्ञानका पता नही है। 

एक नाकके लिये--मेरी नाक रहे तो अच्छा--ऐसी कल्पनाके कारण जीव अपनी श्रवीरता 
दिखानेके लिये लड़ाईमे उतरता है; ताककी तो राख होनेवाली है ! 

देह केसी है ? रेतके घर जेसी, स्मशानकी मढ़ी जैसी । पर्व॑तकी गुफाकी तरह देहमें अंधेरा है। 
चमड़ीके कारण देह ऊपरसे रूपवती लगती है। देह अवगुणकी कोठरी, माया और मेलकें रहनेका स्थान 
है। देहमे प्रेम रखनेसे जीव भटका है। यह देह अनित्य है। मलमूत्रकी खात है। इसमे मोह रखनेसे 
जीव चार गतिमें भटकता है। कैसा भटकता है ? कोल्हूके बैलकी तरह। आँखोंपर पट्टी बाँध लेता है, 
उसे चलनेके मार्गमे तगीसे रहना पडता है; लकडोको मार खाता है, चारो तरफ फिरते रहना पड़ता है; 
छुटनेका मन होनेपर भी छूट नहीं सकता; भूखे प्यासे होनेकी बात कह नहीं सकता, सुखसे दवासोच्छवास 
ले नही सकता | उसकी तरह जीव पराधीन है । जो संसारमे प्रीति करता है वह इस प्रकारके दु:ख सहन 
करता है | 

धुएँ जेसे कपडे पहन कर वह आर्डबर करता है, परंतु वह धुएँकी तरह नष्ट होने योग्य है। 
आत्माका ज्ञान मायासे दबा रहता है । 

जो जीव आत्मेच्छा रखता है बह पैसेको नाकके मेलकी तरह छोड़ देता है। मकखली भिठाईमें 
फँसी है उसकी तरह यह अभागा जोब कुट्म्बके सुखमे फेसा है। 


ज्डरे ओऔमद राजचसा 


वृद्ध, युवान, बालक--ये सब संसारमें डूबे हैं, कालके मुखमें हैं, ऐसा भय रखना | यह भय रख- 
कर संसारमे उदासीनतापूर्वक रहना | 

सौ उपवास करे, परन्तु जब तक भीतरसे सचमुच दोष दूर न हों तब तक फल नहीं मिलता । 

श्रावक किसे कहना ? जिसे सन्‍नतोष आया हो, जिसके कषाय मंद हो गये हो, भीतरसे गुण प्रगट 
हुए हों, सच्चा संग मिला हो; उसे श्रावक कहना । ऐसे जीवको बोध लगे तो सारी वृत्ति बदल जाती है, 
दशा बदल जाती है। सच्चा संग मिलना यह पुण्यका योग है। 

जीव अविचारसे भूला है। उसे कोई जरा कुछ कहे तो तुरत बुरा लग जाता है। परन्तु विचार 
नही करता कि 'मुझे क्या ? वह कहेगा तो उसे कमंबन्ध होगा | क्‍या तुझे अपनी गति बिगाड़नी है ?” 
क्रोध करके सामने बोलता है तो तू स्वयं ही भूल करता है। जो क्रोध करता है वही बुरा है। इस बारेमे 
संन्‍्यासी और चांडालका दृष्टात है।* 

ससुर-बहुके दृष्टातसे' सामायिक समताको कहा जाता है। जीव अहंकारसे बाह्य क्रिया करता है; 
अहंकारसे माया खर्च करता है, ये दुग्गंतिके कारण है । सत्संगके बिना यह दोष कम नही होता । 

जीवको अपने आपको चतुर कहलाना बहुत भाता है। बिना बुलाये चतुराई कर बडाई लेता है। 
जिस जीवको विचार नहीं, उसके छूटनेका मार्ग नही । यदि जोब विचार करे और सन्मागंपर चले तो 
छुटनेका मारगं मिलता है । 

भ्बाहुबलजीके दृष्टांतसे, अहँकारसे और मानसे कैवल्य प्रगट नही होता । वह बड़ा दोष है। भज्ञान 
में बड़े-छोटेकी कल्पना है | 





१३ आणणंद, भादों वदी १४, सोम 

पंद्रह भेदोसे सिद्ध होनेका वर्णव किया है उसका कार॥ यह है कि जिसके राग, द्वेष और अज्ञान 
दूर हो गये है, उसका चाहे जिस वेषसे, चाहे जिस स्थानसे और चाहे जिस लिगसे कल्याण होता है। 

सच्चा मार्ग एक हो है; इसलिये आग्रह नही रखना। में ढँढिया हूँ', “मे तपा हूँ, ऐसी कल्पना 
नही रखना । दया, सत्य आदि सदाचरण मुक्तिका रास्ता है, इसलिये सदाचरणका सेवन करें । 

लोच करना किसलिये कहा है ? वह शरोरकी ममताकी परीक्षा है इसलिये | (सिरपर बाल होना) 
यह मोह बढ़नेका कारण है। नहानेका मन होता है; दर्पण लेनेका मन होता है; उसमे मुंह देखनेका मन 
होता है, और इसके अतिरिक्त उनके साधनोके लिये उपाधि करनी पड़ती है। इस कारणसे ज्ञानियोंने 
लोच करनेका कहा है । 

यात्रा करनेका हेतु एक तो यह है कि गृहवासको उपाधिसे निवृत्ति ली जाये, सौ दो सौ रुपयोंकी 
मूर्च्छा कम को जाये, परदेशमें देशाटन करते हुए कोई सत्युदष खोजनेसे मिल जाये तो कल्याण हो जाये । 
इन कारणोंसे यात्रा करना बताया है। 

जो सत्पुरुष दूसरे जीवोकों उपदेश देकर कल्याण बताते हैं, उन सत्पुरुषोंको तो अनंत लाभ प्राप्त 
हुआ है। सत्युष्य परजीवकी निष्काम करुणाके सागर है। वाणीके उदयके अनुसार उनकी वाणी 
निकलती है | वे किमी जोवको ऐसा नही कहते कि तू दीक्षा ले । तीर्थंकरने पृबंकालमे कर्म॑ बाँधा है उसका 
वेदन करनेके लिये दूसरे जीवोका कल्याण करते है; बाकी तो उदयानुसार दया रहती है । वह दया 

१ क्रांध चाडाल है । एक सन्यासी स्नान करनेके लिये जा रहा था । रास्तेमे सामनेसे चाडाल आ रहा था | 
सन्यासीने उसे एक ओर होनेको कहा । परतु उसने सुना नहीं । इससे सन्यासी क्रोघमें आ गया । चांडाल उसके गले 
लग गया और बोला कि, मेरा भाग आपमें है।' २. ससुर कहाँ गये हैं ? भंगीबस्तीमें । ३. देखें पृष्ठ ७१ | 


उपदेश छाया ७डरे 


निष्कारण है, तथा उन्हें परायी निजेरासे अपना कल्याण नहीं करता है। उनका कल्याण तो हो चुका हो 
है। वे लीन लोकके नाथ तो तरकर हो बेठे है। सत्युरुष या समकितीकों भी ऐसी (सकाम) उपदेश देनेकौ 
इच्छा नहीं होती | वे भी निष्कारण दयाके लिये उपदेश देते हैं | 

महावीरस्वामी गृहवासमे रहते हुए भी त्यागी जैसे थे । 


हजारों वर्षके सयमी भी जेसा वैराग्य नहीं रख सकते वैसा वेराग्य भगवानका था। जहाँ 
जहाँ भगवान रहते हैं, वहाँ वहाँ सभी प्रकारके अर्थ भी रहते हैं। उनकी वाणी उदयानुसार शांति पूर्वक 
परमाथहेतुसे निकलती है अर्थात्‌ उनकी वाणी कल्याणके लिये ही हैं । उन्हे 'जन्मसे मति, श्रुत, अवधि ये 
तीन ज्ञान थे | उस पुरुषके गुणगान करनेसे अनंत निर्जरा होती है। ज्ञानीकी बात अगम्य है । उनका 
अभिप्राय मालूम नही होता | ज्ञानीपुरुषकी सच्ची खूबी यह है कि उन्होंने अनादिसे अटल ऐसे रागद्वेष 
तथा अज्ञानको छिनन भिन्‍न कर डाला है। यह भगवानकी अनंत कृपा है। उन्हें पच्चीस सौ वर्ष हो गये 
फिर भी उनकी दया आदि आज भो विद्यमान है। यह उनका अनत उपकार है। ज्ञानी आड्ंबर दिखानेके 
लिये व्यवहार तही करते | वे सहज स्वभावसे उदासोन भावसे रहते है । 
शानी रेलगाड़ीमें सेकन्ड क्लासमें बेठे तो वह देहकी साताके लिये नही । साता लगे तो थर्ड क्‍्लास- 
से भी नीचेके क्लासमे बेठे, उस दिन आहार न ले, परन्तु ज्ञानीको देहका ममत्व नही है । ज्ञानी व्यवहारमे 
संगमें रहकर, दोषके पास जाकर दोषका छेदन कर डालते हैं, जब कि अज्ञानी जीव संगका त्याग करके 
भी उस स्त्री आदिके दोष छोड़ नहीं सकता । ज्ञानी तो दोष, ममत्व और कषायकों उस संगमे रहकर भी 
सष्ट करते हैं। इसलिये ज्ञानोकी बात अद्भुत है । 
सप्रदायमें कल्याण नही है, अज्ञानीके संप्रदाय होते है । ढूँढिया क्या ? तपा क्या ? जो मूत्तिको नही 
मानता ओर मुंहपत्ती बाँधता है वह ढुँढिया, जो मूतिको मानता है ओर मुंंहपत्ती नहीं बॉँधता वह तपा। 
यो कही धम होता है ! यह तो ऐसी बात है कि छोहा स्वयं तरता नही और दूसरेकों तारता नहीं। बीत- 
रागका मागे तो अनादिका है। जिसके राग, द्वेष और अज्ञान दूर हो गये उसका कल्याण; बाकी भज्ञानी 
कहे कि मेरे धर्मसे कल्याण है तो उसे नहीं मानना, यो कल्याण नही होता । ढूँढियापन या तपापन माना 
तो कषाय आता है। तपा ढँढियाके साथ बेठा हो तो कषाय आता है, और ढूढिया तपाके साथ बेठा हो 
तो कषाय आता है, इन्हे अज्ञानी समझे | दोनो नासमझसे संप्रदाय बनाकर कर्म उपाजेन करके भटकते है । 
बोहरेके ताड़े' की तरह मताग्रह पकड़ बेठे है | मुंहपत्ती आदिका आग्रह छोड दें । 
जैनमार्ग क्या है ? राग, द्वेष ओर अज्ञानका नाश हो जाना। अज्ञानी साधुओंने भोले जीवोंको 
समझाकर उन्हे मार डालने जेसा कर दिया है। यदि प्रथम स्वयं विचार करे, कि क्या मेरे दोष कम हुए 
हैं ? तो फिर मालूम होगा कि जेनधमं तो मेरेसे दूर ही रहा है। जीव विपरोत समझसे अपना कल्याण भूल 
कर दूसरेका अकल्याण करता है। तपा ढूँढियाके साधुको और ढूँढिया तपाके साधुको अन्नपानी न देनेके 
लिये अपने शिष्योंको उपदेश देता है। कुगुरु एक दूसरेको मिलने नही देते, एक दूसरेको मिलने दें _ तब तो 
कषाय कम हो और निन्‍्दा घटे । 
जीव निष्पक्ष नही रहते । अनादिसे पक्षमें पड़े हुए है, और उसमे रहकर कल्याण भूल जाते हैं । 
१, माल भरकर रस्सीसे बाँधे हुए छकडेपर एक बोहराजी बैठे हुए थे, उन्हें छकडेवालेने कहा, 
“रास्ता खराब है इसलिये, बोहराजी, नाडा पकड़िये, नही तो गिर जायेगे ।” रास्तेमे गड़ढा आनेसे धक्का छगा कि 
बोहराजों नोचे गिर पडे | छकडेवालेने कहा, “चिताया था ओर नाडा क्यों नहीं पकड़ा ?” बोहुराज़ी बोले, ''यह्‌ 
नाड़ा पकड़े रखा है, अमी छोड़ा नहीं” यो कहकर पाजामेका नाड़ा बताया | 
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बारह कुलकी गोचरो कही है, वेसो कितने ही मुनि नही करते । उन्हें वस्त्र आदि परिभ्रहका मोह 
दूर नही हुआ है । एक बार आहार लेनेका कहा है, फिर भी दो बार लेते हैं। जिस ज्ञानी पुरुषके वचनसे 
आत्मा ऊँचा उठे वह सच्चा मार्ग है, वह अपना मार्ग है । हमारा धरम सच्चा है पर पुस्तकमे है। आत्मामे 
जब तक गुण प्रगट न हो तब तक कुछ फल नही होता । 'हमारा धर” ऐसो कल्पना है। हमारा धर्म 
क्या ? जेसे महासागर किसीका नही है, वैसे ही धर्म किसीके बापका नही है। जिसमे दया, सत्य आदि 
हो उसका पालन करें । वे किसीके बापके नहीं है। अनादिकालके है; शाइवत है। जीवने गाँठ पकड़ी है कि 
हमारा धर्म है, परंतु शाइवत धमं है, उसमे हमारा क्या ? शाइवत मार्गंसे सब मोक्ष गये हैं। रजोहरण, 
डोरा, मुहपत्ती, कपडे इनमेंसे कोई आत्मा नही है। 

कोई एक बोहरा था | वह छकडेमे माऊ भरकर दूसरे माँत्रमे ले जा रहा था। छकड़ेवालेने कहा, 
'जोर आयेंगे इसलिये सावधान होकर रहना, नही तो लूट लेंगे।' परन्तु उस बोहरेने स्वच्छंदसे माना नहीं 
ओर कहा, 'कुछ फिक्र नही !' फिर मार्गमे चोर मिले । छकडेवालेने माल बचानेके लिये मेहनत करनी 
छुरू की परन्तु उस बोहरेने कुछ भी न करते हए माल ले जाने दिया, और चोर माल छट गये । परन्तु 
उसने माल वापस प्राप्त करनेके लिये कोई उपाय नहीं क्रिया। धर गया तब सेठने पूछा, “माल कहाँ 
है ”” तब उसने कहा कि 'माल तो चोर लूट गये हैं ।” तब सेठने पूछा 'माल पकडनेके लिये कुछ 
उपाय किया है ? तब उस बोहरेने कहा, मेरे पास बीजक है, इससे चोर माल ले जाकर किस तरह 
बेचेंगे ? इसलिये वे मेरे पास बीजक लेने आयेगे तब पकड़ रुगा |” ऐसी जीबकी मूढता है । हमारे जैन 
धर्मके शास्त्रोंमे सब कुछ है, शास्त्र हमारे पास हैं।' ऐसा मिथ्याभिमान जीव कर बेठा है। क्रोध, मान, 
माया, लोभरूपी चोर दिनरात माल चुरा रहे हैं, उसका भान नहीं है। 

तीर्थंकरका मां सच्चा है। द्रव्यमे कोड़ो तक भो रखनेकी आज्ञा नही है। वेष्णवके कुलधमंके 
कुगुरु आरम्भ-परिग्रह छोड़े बिना ही लोगोके पाससे लक्ष्मी ग्रहण करते है, और यह एक व्यापार हो गया 
है। बे स्वयं अग्निमे जलते है, तो उनसे दूसरोंकी अग्नि किस तरह श्ञात हो | जैनमार्गंका परमाथे सच्चे 
बोला 5 है । जिस गुरुको स्वार्थ होता है वह अपना अकल्याण करता है, और शिष्योका भी अकल्याण 

है। 

जेन लिंगधारी होकर जीव अनंत बार भटका है। बाह्यवर्ती लिंग धारण करके लौोकिक व्यवहारमे 
अनंत बार भटका है। यहाँ हम जेनमागंका निषेध नही करते । जो अन्तरंगसे सच्चा मार्ग बताये वह 
जैन' है। बाकी तो अनादिकालसे जोवने झूठेको सच्चा माना हैं, ओर यही अज्ञान है। मनुष्यदेहकी 
सार्थकता तभी है कि जब जीव मिथ्या आग्रह, दुराग्रह छोड़कर कल्याणको प्राप्त करे | ज्ञानी सीधा मार्ग ही 
बताते हे। आत्मज्ञान जब प्रगट हो तभी आत्मज्ञानीपन मानना, गुण प्रगट हुए बिना उसे मानना भूल 
है। जवाहरातकी कीमत जाननेकी दक्तिके बिना जौहरीपन न मानें । अज्ञानों झूठेको सच्चा नाम देकर 
संप्रदाय बनाता है । सत्‌की पहचान हो तो कभी भी सत्य भ्रहण होगा । 
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जो जोव अपनेको मुमुक्षु मानता हो, तरनेका कामी मानता हो, समझदार हूँ ऐसा मानता हो, 

उसे देहमे रोग होते समय आकुल-व्याकुलता होती हो, तो उस समय विचार करे--तिरी मुमुक्षुता, चतु- 
रता कहाँ चली गयी ?” उस समय विचार क्यो नहीं करता होगा ? यदि तरनेका कामी है तो तो वह 
देहको असार समझता है, देहको आह्मासे भिन्‍न मानता है, उसे आकुलता नहीं भानी धाहिये। देह 
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संभारमेसे सेभाली नहीं जाती, क्योकि वह क्षणमे नष्ट हो जाती है, क्षणमें रोग, क्षणमे वेदना हो जाती 
है। देहके संगसे देह दुःख देती है; इसलिये आकुल-व्याकुलता होती है यही अज्ञान है। शास्त्रका श्रवण 
कर रोज सुना है कि देह आत्मासे भिन्‍न है, क्षणभंगुर है; परन्तु देहमे वेदना होनेपर तो रागद्वेष परिणाम 
करके हाय-हाय करता है। देह क्षणभंगर है, ऐसी बात आप छास्त्रमे क्यों सुनने जाते हैं ? देह तो 
ब्रापके पास है तो अनुभव करें। देह स्पष्ट मिट्टी जैसी है, संभालनेसे संभाली नहीं जाती, रखनेसे 
रखो नही जाती । वेदनाका वेदन करते हुए उपाय नहीं चलता। तब क्या सँभालें ? कुछ भो नही हो 
सकता | ऐसा देहका प्रत्यक्ष अनुभव होता है, तो फिर उसकी मम्रता करके क्या करना ? देहका प्रत्यक्ष 
अनुभव करके शास्त्रमे कहा है कि वह अनित्य है, असार है, इसलिये देहमे मूर्च्छा करना योग्य नही है । 


जब तक देहात्मबुद्धि दूर नही होती तब तक सम्यक्त्थ नही होता | जीवको सत्य कभी मिला ही 
तही, मिला होता तो मोक्ष हो जाता | भले ही साधुपन, श्रावकपन अथबा तो चाहे जो स्वीकार कर 
लें परन्तु सत्यके बिना साधन व्यर्थ है। देहात्मबुद्धि मिटानेके लिये जो साधन बताये हैं वे, देहात्मबुद्ध 
मिटे तभी सच्चे समझे जाते है । देहात्मबुद्धि हुई है उसे मिटानेके लिये, ममत्व छुड़ानेके लिये साधन करने 
हैं। वहन मिटे तो साधुपन, श्रावकपन, शास्त्र-भ्रवण या उपदेश सब कुछ मरण्यरुदनके समान हैं । 
जिसका यह भ्रम नष्ट हो गया है, वही साधु, वही आच्ायं, वही ज्ञानी है। जिस तरह कोई अमृतभोजन 
करे वहू कुछ छिपा नही रहता, उसो तरह ज्राति, अ्मबुद्धि दूर हो जाये बह कुछ छिपा नदी रहता । 


लोग कहते हैं कि समकित है या नही, त्रह केवलझानी जाने; परन्तु स्वय आत्मा है वह क्यो न 
जाने ? कही आत्मा गाँव नही चला गया, अर्थात्‌ समकित हुआ है उसे आत्मा स्वय जानता है। जिस 
तरह कोई पदार्थ खानेपर उसका फल होता है, उसी तरह समकित होनेपर, आआन्ति दूर होनेपर, उसका 
फल स्वय जानता है । ज्ञानका फल ज्ञान देता ही है। पदार्थका फल पदार्थ लक्षणके अनुसार देता ही है । 
भात्मामेसे, अन्तरमेसे कर्म जानेको तैयार हुए हो तो उसकी खबर अपनेको क्यो न पड़े ? अर्थात्‌ खबर 
पड़ती हो है। समकितोकी दशा छिपी नहीं रहतो। कल्पित समकितको समकित मानना वह पीतलकी 
कंठीको सोनेकी कंठी मानने जेसा है । 

समकित हुआ हो तो देहात्मबुद्धि नष्ट होती है; यद्यपि अल्प बोध, मध्यम बोध, विशेष बोध--जेसा 
भी बोध हो तदनुसार पीछेसे देहात्मबुद्धि नष्ट होती है। देहमे रोग होनेपर जिसमे आकुल-व्याकुलता 
विलखाई दे उसे मिथ्यादृष्टि समझें । 

जिस ज्ञानीको आकुरू-व्याकुलता मिट गयी है, उसे अन्तरंग पल्चक्खान ही है, उसमे सभी पच्च- 
क्खान आ जाते हैं। जिसके रागद्व ष नष्ट हो गये हैं उसे यदि बीस बरसका पुत्र मर जाये तो भी श्षेद 
नहीं होता । शरोरमे व्याधि होनेसे जिसे व्याकुलला होती है, भौर जिसका ज्ञान कल्पना मात्र है उसे 
खोखला अध्यात्मज्ञान माने । ऐसे कल्पित ज्ञानो उस खोखले ज्ञानको अध्यात्मज्ञान मानकर अनाचारका 
सेवन करके बहुत ही भटकते हैं | देखिये शास्त्रका फल ! 

आत्माको पुत्र भी नहीं होता और पिता भी नहीं होता । जो ऐसी ( पिता-पुत्रकी ) कल्पनाको 
सच्चा मान बैठे हैं वे मिथ्यात्वी हैं। कुलंगके कारण समझमें नहीं आता; इसलिये समकित नही आता । 
योग्य जीव हो तो सत्युरुषके संगसे सम्यक्तत्व होता है। 

सम्यकत्व और मिथ्यात्वका तुरत पता अल जाता है। समकिती और मिध्यात्वीकी वाणी घड़ी- 
घड़ीमें भिन्‍न दिखाई देती है। शानीकी वाणी एकतार पूर्वापर मिलती चले आती है। अन्तग्रंन्थिभेद होने- 
पर ही सम्बक्ल होता है। रोगको जाने, सेगकी दवा जाने, परहेज जाने, पथ्म जाने ओर तदनुसार उपाय 

घ्ड 
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करे तो रोग दूर होता है। रोग जाने बिना अज्ञानी जो उपाय करता है उससे रोग बढ़ता है। पथ्यका 
पालन करे और दवा करे नहीं, तो रोग केसे मिठेगा ? अर्थात्‌ नही मिटेगा | तो फिर यह तो रोग और, 
ओर दवा कुछ और हो ! कुछ शास्त्रकों तो ज्ञान नही कहा जाता। ज्ञान तो तभी कहा जाये कि जब 
अन्तरकी गाँठ दूर हो | तप, संयम आदिके लिये सत्पुरुषके वचनोंका श्रवण करनेका कहा है| 

ज्ञानी भगवानने कहा है कि साधुओंको अचित्‌ और नीरस आह्दार लेना चाहिये | इस कथनको 
तो कितने ही साधु भूल गये हैं। दूध आदि सचित्‌ भारी-भारी विगय पदार्थ लेकर ज्ञानीकी आज्ञाको 
दुकराकर चलना यह कल्याणका मार्ग नहीं है । लोग कहते हैं कि ये साधु है; परन्तु जो आत्मदशा साधता 
है वही साधु है | 

नरसिंह मेहता कहते हैं कि अनादिकालसे यों हो चलते चलते कार बीत गया परन्तु अन्त नहीं 
आया । यह मार्ग नही है; क्योंकि अनादिकालसे चलते चलते भी मार्ग हाथ लगा नहीं। यदि मार्ग यही 
होता तो ऐसा न होता कि अभी तक कुछ भो हाथमें नहीं आया । इसलिये मार्ग और ही होना चाहिये | 

तृष्णा केसे कम हो ? यदि लोकिक भावमे बड़प्पन छोड़ दे तो । “घर-कुटुम्ब आदिको मुझे क्या 
करना है ? लोकिकमें चाहे जेसा हो, परन्तु मुझे तो मान-बड़ाई छोड़कर चाहे जिस प्रकारसे तृष्णाको कम 
करना है', इस तरह विचार करे तो तृष्णा कम होती है, मंद हो जाती है । 

तपका अभिमान केसे कम हो ? त्याग करनेका उपयोग रखनेसे । “मुझे यह अभिमान क्‍यों होता 
है” यों रोज़ विचार करते करते अभिमान मंद पड़ेगा। 


ज्ञानी कहते हैं उस कजीरूपी ज्ञानका यदि जीव विचार करे तो अज्ञानरूपी ताला खुल जाता है; 
कितने ही ताले खुल जाते हैं। कुजी हो तो ताला खुलता है; नही तो पत्थर मारनेसे तो ताला टूट 
जाता है। 

'कल्याण क्‍या होगा ?' ऐसा जीवको झूठा भ्रम है। वह कुछ हाथी-घोडा नहीं है। जीवको ऐसी 
अआ्रातिके कारण कल्याणक्री कुंजियाँ समझमें नही आती । समझमें आ जायें तो तो सुगम हैं। जीवकी 
आंतियोको दूर करनेके लिये जगतका वर्णन किया है। यदि जीव सदाके अंध मार्गसे थक जाये तो मार्गमें 
आता है। 

ज्ञानी परमार्थं, सम्यक्व्वको ही बताते हैं। 'कषायका कम होना वही कल्याण है, जीवके राग, द्वेष 
और अज्ञानका दूर होना कल्याण कहा जाता है।' तब लोग कहते हैं, कि "ऐसा तो हमारे गुरु भी कहते 
हैं, तो फिर आप भिन्‍न क्या बताते हैं ?” ऐसी उलटो-सीधी कल्पनाएँ करके जीव अपने दोषोको दूर करना 
नही चाहता । 

आत्मा अज्ञानरूपी पत्थरसे दब गया है। ज्ञानों ही आत्माको ऊँचा उठायेगे। आत्मा दब गया है 
इसलिये कल्याण सूझता नही है। ज्ञानी सदृविचाररूपी सरल कुजियाँ बताते हैँ, वे कुंजियाँ हजारो तालोंको 
लगती हैं | 

जीवका आतरिक अजीर्ण दूर हो तब अमृत अच्छा लगता है; उसी तरह अआंतिरूप अजीणं दूर 
होनेपर कल्याण होता है, परन्तु जीवको अज्ञानी गुरुओंने भड़का रखा है, इसलिये अ्रांतिरूप अजीर्ण केसे 
दूर हो ? अज्ञानी गुरु ज्ञानके बदले तप बताते हैं, तपमें ज्ञान बताते हैं, यों उलटा-उलटा बताते हैं इसल्मे 
जीवके लिये तरना बहुत कठिन है। अहंकार आदिसे रहित होकर तप आदि करें | 


कदाग्रह छोड़कर जोव विचार करे तो मार्ग तो अलग है। समकित सुलम है, प्रत्यक्ष है, सरल है 
जीव गाँव छोड़कर आमे निकल गया है वह पीछे छोटे तो याँव आता है। तत्युरुषके बचनोंका भास्थासहित 
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श्रवण-मनन करे तो सम्यक्त्व प्राप्त होता है। उसके प्राप्त होनेके बाद ब्रत-पत्चक्खान आते हैं, उसके 
बाद पाँचवाँ गुणस्थान प्राप्त होता है । 

सत्य समझमे आकर उसकी आस्था होता यही सम्यक्त्व है। जिसे सच्चे-झूठेकी कीमत मालूम हो 
गयी है, वह भेद जिसका दूर हो गया है, उसे सम्यकत्व प्राप्त होता है। 

असद्गुरुसे सत्‌ समझमे नहीं आता, समकित नही होता | दया, सत्य, अदत्त न लेना इत्यादि सदाचार 
सत्पुरुषके समीप आनेके सत्साधन हैं। सत्पुरुष जो कहते हैं वह सूत्रका, सिद्धांतका परमार है। सूत्र- 
सिद्धात तो कागज़ है। हम अनुभवसे कहते हैं, अनुभवसे शका दूर करनेकों कह सकते हैं । अनुभव प्रगट 
दोपक है, और सूत्र कागज़मे लिखा हुआ दीपक है । 


दूँढियापन या तपापनकी दुहाई देते रहें, उससे समकित होनेवाला नहीं है। यथार्थ सच्चा स्वरूप 
समक्षमे आये, भीतरसे दशा बदले तो समकित होता है। परमार्थमें प्रमाद अर्थात्‌ आत्मासे बाह्य वृत्ति | जो 
धात करे उसे घाती कर्म कहा जाता है। परमाणुकों पक्षपात नहीं है, जिस रूपसे आत्मा उसे परिणमाये 
उस रूपसे परिणमता है । 


निकाचित कर्ममे स्थिति-बध हो तो यथोचित बंध होता है। सिथतिकाल न हो तो वह विचारसे, 
पश्चात्तापसे, ज्ञानविचारसे नष्ट होता है। स्थितिकाल हो तो भोगनेपर ही छुटकारा होता है ) 


क्रोध आदि करके जिन कर्मोका उपाजंन किया हो उन्हे भोगनेपर ही छुटकारा होता है। उदय 
आनेपर भोगना हो चाहिये। जो समता रखे उसे समताका फल मिलता है। सबको अपने-अपने परिणामके 
अनुसार कर्म भोगने पडते है । 

ज्ञान स्त्रीत्वमे, पुरुषत्वमे समान हो है। ज्ञान आत्माका है। वेदसे रहित होनेपर ही यथार्थ ज्ञान 
होता है। 

स्त्री हो या पुरुष हो परन्तु देहमेंसे आत्मा निकल जाये तब शरीर तो मुर्दा है और इंद्रियाँ क्वरोखे 
जेसी है । 

भगवाल महावीरकफे गर्भका हरण हुआ होगा या नहीं ? ऐसे विकल्पका क्‍या काम है? भगवान 
चाहे जहाँसे आये, परन्तु सम्यग्ज्ञान, दर्शन, और चारित्र थे या नहीं ? हमे तो इससे मतलब है। इनके 
आश्रयसे पार होनेका उपाय करना यही श्रेयस्कर है। कल्पना कर करके क्या करना है ? चाहे जैसे 
साधन प्राप्त कर भूख मिटानी है। शास्त्रोक्त बातोंको इस तरह ग्रहण करें कि आत्माका उपकार हो, 
दूसरी तरह नही | 

जीव डूब रहा हो तब वहाँ अज्ञानी जीव पूछे कि 'कैसे गिरा ” इत्यादि माथापच्ची करे तो इतनेमें 
यह जीव डूब ही जायेगा, मर जायेगा । परन्तु ज्ञानी तो तारक होनेसे वे दूसरी माथापज्ची छोड़कर डूबते 
हुएको तुरत तारते हैं । दे 

जगतकोी झंझट करते करते जीव अनादिकालसे भटका है। एक घरमे ममत्व माना इसमें तो इतना 
सारा दु ख है तो फिर जगतकी, चक्रवर्तीकी रिद्धिको कल्पना, ममता करनेसे दु.खमे क्या खामी रहेगी ? 
अनादिकारूसे इससे हारकर मर रहा है। 

ज्ञान क्या ? जो परमार्थके काममे आये वह शान है | सम्यग्द्शनसहित ज्ञान सम्यस्शान है । 

नवपूर्थ तो अभव्य भो जानता है। परल्तु सम्यग्दर्शनके बिना उसे सूत्र-अज्ञान कहा है । 

सम्यक्त्व हो और शास्त्रके मात्र दो शब्द जाने तो भी मोक्षके काम आते है। जो ज्ञान मोक्षके 
कामसें नही आता वह अज्ञान है| 
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मेरे आदिका वर्णन जानकर उसकी कल्क्ता, चिता करता है, मानो मेरुका ठेका न लेना हो ? 
जानना तो ममता छोड़नेके लिये है । 

जो विषको जानता है बह उसे नहीं पीता । विषको जानकर पीता है तो वह अज्ञान है। इसलिये 
जानकर छोड़नेके लिये ज्ञान कहा है | 

जो दृढ़ निपयय करता है कि चाहे जो करूँ, विष पीऊं, पव॑तसे गिरू, कुऐँमे पढ़ें, परन्तु जिससे 
कल्याण हो वही करूँ । उसका ज्ञान सच्चा है। वही तरतेका कामी कहा जाता है| 

देवताको हीरामाणिक आदि परिप्रह अधिक है। उसमे अतिशय ममता-मूर्छा होनेसे बहाँसे च्यवनकर 
वह हीरा आदिमे एकेंद्रियखपसे जन्म लेता है। 

जगतका वर्णन करते हुए, जीव अज्ञानसे अनंतबार उसमे जन्म ले चुका है, उस अज्ञानकों छोड़नेके 
लिये ज्ञानियोने यह वाणी कही है। परन्तु जगतके वर्णनमे ही जीव फँस जाये तो उसका कल्याण किस 
तरह होगा ! वह तो अज्ञान ही कहा जाता है। जिसे जानकर जोब अज्ञानको छोड़नेका उपाय करता है 
यह ज्ञान है। 

अपने दोष दूर हो ऐसे प्रश्न करे तो दोष दूर होनेका कारण होता है। जीवके दोष कम हों, दूर 
हों तो मुक्ति होती है | 

जगतको बात जानना इसे शास्त्रमें मुक्ति नही कहा है । परन्तु निरावरण होना ही मोक्ष है। 

पाँच वर्षासि एक बीड़ी जेसा व्यसन भी प्रेरणा किये बिना छोड़ा नही जा सका । हमारा उपदेश 
तो उसीके लिये है जो तुरन्त ही करनेका विचार रखता हो | इस कालमे बहुतसे जीव विराधक होते हैं 
और उनपर नही जेसा ही संस्कार पड़ता है । 

ऐसी बात तो सहज ही समझने जेसी है, और तनिक विचार करें तो समझमे आ सकतो है कि 
जीव मन, वचन और कायाके तीन योगसे रहित है, सहजस्वरूप है । जब ये तीन योग तो छोडने हैं तब 
इन बाह्म पदार्थों जीव क्‍यों आग्रह करता होगा ? यह आदएचयं होता है! जीव जिस जिस कुलमे उत्पन्न 
होता है उस उसका आग्रह करता है, जोर करता है। वेष्णबके यहाँ जन्म लिया होता तो उसका आग्रह 
हो जाता; यदि तपामे हो तो तपाका आग्रह हो जाता है। जीवका स्वरूप ढूँढिया नही, तपा नही, कुल 
नही, जाति नही, वर्ण नही । ऐसी ऐसी कुक्ल्पना करके आग्रहपृवंक आचरण करवाना यह केसा अज्ञान 
है ! जीवको लोगोंको अच्छा दिखाना ही बहुत भाता है और इससे जीव बेराग्य-उपश्षमके मार्गसे रुक 
जाता है। अब आगेसे ओर पहले कहा है, कि दुराग्रहके लिये जेनशास्त्र मत पढ़ना । जिससे वेराम्य- 
उपशम बढ़े वही करना। इनमे ( मागधी गाथाओंमे ) कहाँ ऐसी बात है कि इसे दूँढिया या इसे तपा 
मानना ? उनमे ऐसी बात होती द्वी नही है| 

(त्रिभोवनकों) जीवको उपाधि बहुत है । ऐसा योग--मनुष्यमव भादि साधन मिले हे और जीव 
विचार नही करेगा तो क्या यह पशुके देहमे विचार करेगा ? कहाँ करेगा ? 

जीव ही परमाधामो (यम) जेसा है, ओर बम है, क्योंकि नरकगतिमे जीव जाता है उसका कारण 
जीव यही खड़ा करता है | 

जीव पशुकी जातिके शरीरोंके दु.ख प्रत्यक्ष देखता है, जरा क्चार आता है और फिर भूल आता 
है। लोग प्रत्यक्ष देखते हैं कि यह मर गया, मुझे मरना है, ऐसी प्रत्यक्षता है; तथापि शास्त्रमें उस व्याख्या- 
को दृढ करनेके लिये वारंबार वह्दी बात कही है। द्ास्त्र तो परोक्ष है ओर यह तो प्रत्यक्ष है, परन्तु जीव 
फिर भूल जाता है, इसलिये वद्वोको वही बात कही हे । 


अ्ड्-य » 
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थ्रो 
व्याख्यानसार-- १ 


१. प्रथम गुणस्थानकमे ग्रंथि हैं उसका मेदन किये बिना आत्मा आगेके गुणस्थानकमें नहीं जा 
सकता | योगानुयोग मिलनेसे अकामनिज॑रा करता हुआ जीव आगे बढता हे, और ग्रंथिमेद करनेके समीष 
आता है | यहाँ प्रन्थिको इतनी अधिक प्रबलता है कि वह ग्रंथिमेद करनेमे शिथिल होकर, असमर्थ होकर, 
वापस लौट आता हे | वह हिम्मत करके आगे बढ़ना चाहता हे, परन्तु मोहनीयके कारण रूपान्तर समझ्- 
में आनेसे वह ऐसा समझता है कि स्वय प्रन्थिमिद कर रहा है, बल्कि विपरीत समझनेरूप मोहके कारण 
ग्रन्थिकी निबिड़ता ही करता है। उसमेसे कोई जीव ही योगानुयोग प्राप्त होनेपर अकामनिजंरा करता 
हुआ अति बलवान होकर उस ग्रैंथकों शिथिल करके अथवा दुबंल करके आगे बढ जाता है। यह 
अविरतिसम्यग्दुष्टि नामक चौथा गृणस्थानक है, जहां मोक्षमागंकी सुप्रतीति होती है, इसका दूसरा 
नाम 'बोधबीज' है। यहाँ आत्माके अनुभवका श्रीगणेश होता है, अर्थात्‌ मोक्ष होनेका बीज यहाँ बोया 
जाता है। 

२ इस 'बोधबीज गुणस्थानक” रूप चौथे गुणस्थानसे तेरहवें गुणस्थानक तक आत्मानुभव एक-सा 
है, परन्तु ज्ञानावरणीय कमंकी निरावरणताके अनुसार ज्ञानकी विशुद्धता न्‍्यूनाधिक होती है, उसके प्रमाण- 
में मनुमबका वर्णन कर सकता है | 





३. शानावरणका स्ंधा निरावरण होना 'केवलज्ञान' अर्थात्‌ 'मोक्ष' है; जो बुड्धिबलसे कहा नहीं 
जा सकता, परन्तु अनुभवगम्य है ! 

हे बि० सं० १९५४ और १९५५ मे माघ माससे चंत्रमास स्क श्रोमद्जी भोरबीमे ठहरे थे | उस अरसेमें 
उन्होंने जो व्याश्यात दिसे थे, उनका सार एक मुमुक्षु श्रोताने अपनो स्मृतिके अनुसार लिख लिया था जिसे यहाँ 
दिया बया है । 


७३४५० शीमद्‌ राजचने 


४. बुद्धिबलसे निश्चित किया हुआ सिद्धांत उससे विशेष बुद्धिबल अथवा तक॑से कदाचित्‌ बदल 
सकता है, परन्तु जो वस्तु अनुमवगम्य (अनुभवसिद्ध) हुई है वह त्रिकालमे बदल नहीं सकती | 

५. वरतंमान समयमे जेनदर्शनमे अविरतिसम्यग्दृष्टि नामक चौथे गुणस्थानसे अप्रमत्त नामक सातवें 
गुणस्थान तक आत्मानुभव स्पष्ट स्वीकृत है । 

६. सातवेंसे सयोगीकेवछी नामक तेरहवे गुणस्थान तकका काल अंतर्महृतंका है। तेरहवेका काल 
क्वघित्‌ लंबा भी होता है। वहाँ तक आत्मानुभव प्रतीतिरूप है । 

७. इस कालमे मोक्ष नही है ऐसा मानकर जीव मोक्षहेतुमूत क्रिया नही कर सकता, और वैसी 
मान्यताके कारण जीवकी प्रवृत्ति दूसरे ही प्रकारकी होती है। 

८ पिजरेमें बन्द किया हुआ सिंह पिजरेसे प्रत्यक्ष भिन्‍न है, तो भी बाहर निकलनेके सामथ्यंसे 
रहित है। इसी तरह अल्प आयुके कारण अथवा सघयण आदि अन्य साधनोंके अभावसे आत्मारूपी सिंह 
कमंरूपी पिंजरेसे बाहर नहीं आ सकता ऐसा माना जाये तो यह मानना सकारण है। 

९. इस असार संसारमें मुख्य चार गतियाँ है, जो कमंबन्धसे प्राप्त होती है। बंधके बिना वे 
गतियाँ प्राप्त नही होती । बंधरहित मोक्षस्थान बंधसे होनेवाली चारगतिरूप संसारमे नही है। सम्यक्त्व 
अथवा चारित्रसे बध नही होता यह तो निश्चित है, तो फिर चाहे जिस कालमे सम्यक्त्व अथवा चारित्र 
प्राप्त करे वहाँ उस समय बन्ध नही है, और जहाँ बन्ध नहीं है वहाँ संसार भी नहीं है । 

१० सम्यक्त्व और चारित्रमे आत्माकी शुद्ध परिणति है, तथापि उसके साथ मन, वचन और 
शरीरके शुभ योगफो प्रवृत्ति होती है। उस शुभ योगस शुभ बन्ध होता है। उस बन्धके कारण देव आदि 
गतिरूप संसार ब-रना पड़ता है। परन्तु उससे विपरीत जो सम्यक्त्व और चारित्र है वे जितने अंझमे प्राप्त होते 
हैं उतने अंशमे मोक्ष प्रगट होता है, उसका फल देव आदि गतिका प्राप्त होना नही है। देव आदि गति 
जो प्राप्त हुई वह उपर्युक्त मन, वचन ओर द्वरीरके शुभ योगसे हुई है; और जो बन्धरहित सम्यक्त्व तथा 
चारित्र प्रगट हुए है वे स्थिर रहकर फिर मनुष्यभव प्राप्त कराकर, फिर उस भागसे संयुक्त होकर मोक्ष 
होता है । 

११. चाहे जिस कालमे कर्म है, उसका बन्ध है, और उस बन्धकी निजेरा है, ओर सम्पूर्ण निर्जरा- 
का नाम मोक्ष' है। 


१२ निजंराके दो मेद हैं--एक सकाम अर्थात्‌ सहेतु (मोक्षकी हेतुभूत) निजंरा और दूसरी अकाम 
अर्थात्‌ विपाकनिजंरा | 

१३. अकामनिजंरा ओदयिक भावसे होती है। यह निर्जेरा जीवने अनंत बार की है ओर यह कर्म- 
बन्धका कारण है | 

१४. सकामनिजंरा क्षायोपशमिक भावसे होती है, जो कमंके बन्धका कारण है। जितने अंशमें 
सकामनिजंरा (क्षायोपशमिक भावसे) होती है उतने अंशमे आत्मा प्रगट होता है। यदि अकाम (विपाक) 
निजरा हो तो वह औदयिक भावसे होती है, और वह कमंबन्धका कारण है। यहाँ भी कमंकी निजरा 
होतो है, परन्तु आत्मा प्रगट नही होता । 

१५. अनंत बार चारित्र प्राप्त करनेसे जो निजरा हुई है बह ओदयिक भावसे (जों भाव अबन्धक 
नही है) हुई है; क्षायोपशमिक भावसे नही हुई । यदि वैसे हुई होती तो इस तरह भटकना नहीं पड़ता । 


१६. मार्ग दो प्रकारके हैं--एक लौकिक मार्ग और दुसरा लोकोत्तर मार्ग; जो एक दुसरेसे विरुद्ध हैं । 





व्याख्यानसार-१ उप है 


१७, लौकिक मार्गसे विरुद्ध जो लोकोत्तर मार्ग है उसका पालत करनेसे उसका फल उससे विरुद्ध 
अर्थात्‌ छौकिक नहीं होता । जेसा कृत्य वेसा फल । 





१८. इस संसारमें जोवोंकी संख्या अनंत कोटि है। व्यवहार आदि प्रसंगमे अनंत जीव क्रोध आदि- 
से बर्ताव करते है । चक्रवर्ती राजा आदि क्रोध आदि भावसे संग्राम करते हैं, और लाखों मनुष्योका घात 
करते हैँ, तो भी उनमेसे किसी किसोका उसी कालमे मोक्ष हुआ है। 


१९, क्रोध, मान, माया ओर लोभकी चौकडी 'कषाय के नामसे पहचानी जाती है। यह कषाय 
अत्यन्त क्रोधादिवाला है। यदि वह अनंत संसारका हेतु होकर अनंतानुबन्धी कषाय होता हो तो फिर 
चक्रवर्ती आदिको अनत संसारकी वृद्धि होनी चाहिये, और इस हिसाबसे अनंत संसार बीतनेसे पहले 
उनका मोक्ष केसे हो सकता है ? यह बात विचारणीय है। 

२० जिस क्रोध आदिसे अनत संसारकी वृद्धि हो वह अनंतानुबन्धी कषाय है, यह भी निःशंक है। 
इस हिसाबसे उपयुक्त क्रोध आदि अन्‍्तानुबन्धी नही हो सकते ! तो फिर अनन्तानुबन्धी चौकड़ी दूसरी 
तरहसे होना संभव है। 

२१ सम्यक ज्ञान, दर्शन और चारित्र इन तीनोकी एकता 'ोक्ष' है। वह सम्यक ज्ञान, दर्शन 
और चारित्र अर्थात्‌ वोतराग ज्ञान, दर्शन और चारित्र है। उसीसे अनंत ससारसे मुक्ति प्राप्त होती है । 
यह वीतरागज्ञान कमंके अबन्धका हेतु है | वीतरागके मार्गमे चलना अथवा उनकी आज्ञाके अनुसार चलना 
भी अबधक है। उनके प्रति जो क्रोध आदि कषाय हो उनसे विमुक्त होना, यहो अनंत ससारसे अत्यन्त- 
रूपसे मुक्त होना है, अर्थात्‌ मोक्ष है। जिससे मोक्षसे विपरीत ऐसे अनंत ससारकी वृद्धि होती हे उसे 
अनतानुबधी कहा जाता है और है भी इसी तरह । वोतरागके मा्गंमे और उनको आज्ञानुसार चलनेवालोका 
कल्याण होता हे | ऐसा जो बहुतसे जीवोके लिये कल्याणकारी मार्ग है उसके प्रति क्रोध आदि भाव (जो 
महा विपरीत करनेवाले है) ही अनंतानुबधी कषाय हें | 

२२ यद्यपि क्रोध आदि भाव लौकिक व्यवहारमे भी निष्फल नहीं होते, परन्तु वीतराग द्वारा प्ररूपित 
वीतरागज्ञान अथवा मोक्षधर्म अथवा तो सद्धम॑ उसका ख़ड़न करना या उसके प्रति तीन, मंद आदि जेसे 
भावसे क्रोध आदि भाव होते हो वेमे भावपे अनतानुबंधी कषायसे बंध होकर अनंत संसारको वृद्धि 
होती हे । 


२३. किसी भी कालमें अनुभवका अभाव नही है | बुद्धिबलसे निश्चित की हुई जो अप्रत्यक्ष बात है 
उसका क्वचित्‌ अभाव भी हो सकता है । 

२४. केवलज्ञान अर्थात्‌ जिससे कुछ भी जानना शेष नही रहता वह, अथवा जो आत्मप्रदेशका 
स्वभाव-भाव है वह ? :-- 

(अ) आत्मासे उत्पन्न किया हुआ विभाव-भाव, और उसमे होनेवाले जड पदार्थके संयोगरूप आव- 
रणसे जो कुछ देखना, जानना आदि होता है वह इंद्रियको सहायतासे हो सकता है; परन्तु उस संबंधी यह 
विवेचन नही है। यह विवेचन 'केवलज्ञान' संबधी है । 

(आ) विशाव-भावसे हुआ जो पुद्गलास्तिकायका संबंध है वह आत्मासे पर है। उसका तथा 
जितना पुदुगलका संयोग हुआ उसका यथान्यायसे ज्ञान अर्थात्‌ अनुभव होता है वह अनुभवगम्यमें समाता 
है, ओर उसके कारण लोकसमस्तके परुदूगलोका भो ऐसा ही निर्णय द्ोता है उसका समावेश बृद्धिबलें 





७५२ शीमद्‌ रक्त्वना 


होता है। जिस तरह, जिस आकाशभ्रदेशमें अथवा तो उसके पास विभावी आत्मा स्थित है उस आकाश प्रदेशके 
उतने भागको लेकर जो अछेद्य अभेद्य अनुभव होता है वह अनुभवगम्पमे समाता है; और उसके अतिरिक्त 
दोष आक्राश जिसे केवलज्ञानीने स्वय भी अनंत (जिम्तका अंत नही) कहा है, उस अनंत आकाशका भी 
तदनुसार युण होना चाहिये ऐसा बुद्धिवलसे निर्णीत किया हुआ होना चाहिये । 

(इ) आत्मज्ञान उत्पन्न हुआ अथवा तो आत्मज्ञान हुआ, यह बात्त अनुमवग्म्य है। उस आस्मज्ञानके 
उत्पन्न होनेसे आत्मानुभव होनेके उपरात क्‍या क्‍या होना चाहिये ऐसा जो कहा गया है वह बुद्धिनलसे 
कहा है, ऐसा माना जा सकता है| 

(ई) इंद्रियके संयोगमे जो कुछ भो देखना जानना होता है बह यद्यपि अनुमवगम्थमें समाता जरूर 
है; परन्तु यहां तो अनुभवगम्य आत्मतत्त्वके विषयमे कहना है, जिसमें इंद्रियोंकी सहायता अथवा तो 
संबंधकी आवश्यकता नही है, उसके सिवायक्री बात है। केवलज्ञानी सहज देख-जान रहे हैं; अर्थात्‌ लोकके 
सर्व पदार्थोंका उन्होंने अनुभव किया है यह जो कहा जाता है उसमे उपयोगका संबंध रहता है; क्योंकि 
केवलज्ञानोके तेरहवाँ गृुणस्थानक ओर चौदहत्रों गुगस्थानक ऐसे दो विभाग किये गये हैं, उसमे तेरहलें 
गुणस्थानकवाले केवलज्ञानीके योग है, यह स्पष्ट है. और जहाँ इस तरह है वहाँ उषयोगकी विधेषरूषशे 
आवश्यकता है, और जहाँ विशेषरूपसे जरूरत है वहाँ बुद्धिबल है, यह कहे बिना चल नही सकता; और 
जहाँ यह बात सिद्ध होती है वहाँ अनुभवके साथ बुद्धिबल भी सिद्ध होता है| 

(उ) इस प्रकार उपयोगके सिद्ध होनेसे आत्माको समोपवर्ती जड पदार्थवा तो अदुभव होता है 
परन्तु दूरवर्ती पदार्थंका योग न होनेसे उसका अनुभव होनेकी बात कहना कठिन है, और उसके साथ, दूरवर्ती 
क्दायं अनुभवगम्य नही है, ऐसा कहनेसे तथाकथित केवलज्ञानके अर्थवे विरोध आता है। इसलिये वहाँ 
बुद्धिवलसे सर्व पदार्थका सर्वंथा एवं सर्वंदा ज्ञान होता है यह सिद्ध होता है| 

२५. एक कालमे कल्पित जो अनत समय है, उसके कारण अनंत काल कहा जाता है। उसमेंसे, 
वर्तमान कालसे पहलेके जो समय व्यतीत हो गये हैं वे फिरसे आनेवाले नही हैं यह बात न्यायसंपस्न है। वे 
समय अनुभवगम्य किस तरह हो सकते हैं यह विचारणीय है। 

२६ अनुभवगम्य जो समय हुए हैं, उनका जो स्वरूप है वह, तथा उस स्वरूपके सिवाय उनका 
दूसरा स्वरूप नहीं होता, और इसो तरह अनादि-अनंत कालके दूसरे जो समय उसका भो वैसा हो स्वरूप 
है; ऐसा बुद्धिबलसे निर्णीत हुआ मालूम होता है | 





२७, इस कालमें ज्ञान क्षीण हुआ है, ओर ज्ञानके क्षीण हो जानेसे अनेक मतभेद हो गये हैं। जेसे 
ज्ञान कम वेसे मतभेद अधिक, और जेसे ज्ञान अधिक वेसे मतमेंद कम । जैसे कि जहाँ पेसा घटता है वहाँ 
क्लेश बढ़ता है, और जहाँ पेसा बढ़ता है वहाँ क्‍्लेश कम होता है । 

२८. ज्ञानके बिना सम्यक्त्वका विचार नहीं सूक्षता । जिसके मनमें यह है कि मतभेद उत्पन्न नहीं 


करना, वह जो जो पढता है, या सुनता है वह वह उसके लिये फलित होता है। मतभेद आदिके कारणसे 
श्रुत-अवण आदि फलीभूत नही होते । 


२९, जैसे रास्तेमें चलते हुए किसीका मंडासा कॉँटोंमें फंस बया और सफर बजे बाकी है, तो 
पहले यथासंमब काँटोंको दूर करता; परंतु काँटोंको दूर करना संभव न हो तो उप्तके लिये बहां रातभर 
इक न जाता; बरनन्‍्तु मुंढडासेको छोड़कर चल देना । उसी तरह जिनमामंका स्वरूव तथा उसका रहस्य बय 





व्यास्यानसार-* जष्रे 


है उसे समझे बिता, अथवा उसका विचार किये बिना छोडे छोटो तंकाओंके लिये बैठे रहकर आगेन 


बढ़ता यह उचित नहीं है। जिनमार्ग वस्तुत: देखनेसे तो जोवके लिये कर्मक्षय करने ” 
चीब धरम गत का आग ह। स्तुत ब कर्मक्षय करनेका उपाय है, परन्तु 


नये खनन रन नम व + 


हे ३०. जीव पहले गुणस्थानसे निकलकर ग्रंथिभेद तक अनंत बार आया और बहाँसे वापत लौट 
गया है | 


३१. जीवको ऐसा भाव रहता हे कि सम्यक्त्व अनायास आता होगा, परंतु बहू तो प्रयास (पुरुषार्थ) 
किये बिना प्राप्त नही होता । शक 9 


३२. कमंप्रकृति १५८ है। सम्यक्त्वके आये बिना उनमेसे किसो भी प्रकृतिका समूल क्षय नहीं 
होता । अनादिसे जोव निर्जरा करता है, परन्तु मूलमेंसे एक भी प्रकृतिका क्षय नहीं होता । सम्यक्त्वमें 
ऐसा सामथ्य॑ है कि वह मूलसे प्रकृतिका क्षय करता है। वह इस तरह कि :--अमुक प्रकृतिका क्षय होनेके 
बाद वह आता है; और जीव बलवान हो तो धीरे धीरे सब प्रकतियोका क्षय कर देता है। 


३३. सम्यकत्व सभीको मालूम हो ऐसो बात भी नही है; और किसीको भी मालूम न हो ऐसा भी 
नही है। विचारवानको वह मालूम हो जाता हे । 


३४. जीवकी समझमे आ जाये तो समझनेके बाद सम्यक्त्व बहुत सुगम है; परन्तु समझनेके लिये 
जीवने आज तक सचमुच ध्यान ही नहीं दिया। जोवको सम्यकत्व प्राप्त होनेका जब जब योग मिला है 
तब तब यथोचित ध्यान नही दिया, क्योंकि जीवको अनेक अंतराय हैं । कितने ही अंतराय तो प्रत्यक्ष हैं, 
फिर भी वे जाननेमें नही आते । यदि बतानेवाला मिल जाये तो भी अंतरायके योगसे ध्यानमे लेना नही 
बन पाता । कितने ही अंतराय तो अव्यक्त हैं कि जो ध्यानमे आने ही मुश्किल हैं । 

३५. सम्यक्त्वका स्वरूप केवल वाणीयोगसे कहा जा सकता है । यदि एकदम कहा जाये तो उससे 
जीवको उलटा भाव भासित होता है, तथा सम्यक्त्व पर उलटी अरुचि होने लगती है, परन्तु वही स्वरूप 


यदि अनुक़मसे ज्यों ज्यो दशा बढ़ती जाये त्यों तयो कहा अथवा समझाया जाये तो वह समझमे आ 
सकता है | 

३६. इस कारूमें मोक्ष है यों दूसरे मार्गोमे भी कहा गया है। यद्यपि जेनमार्गम इस कालमे अमुक 
क्षेत्रमें मोक्ष होना कहा नही जाता; फिर भी उसी क्षेत्रमें इस कालमें सम्यक्त्व हो सकता है, ऐसा कहा 
गया है। 

३७. ज्ञान, दर्शन और चारित्र ये तीनों इस कालमें होते हैं । प्रयोजनभूत पदार्थोका जानना 'झान', 
उसके कारण उनकी सुप्रतोति होना 'दर्शन! ओर उससे होनेवाली क्रिया “चारित्र' है। यह सारित्र, इस 
कालमे जेनमार्गमें सम्यक्त्व होनेके बाद सातवें गुणस्थानक तक प्राप्त किया जा सकता है ऐसा माना 
गया है । 

३८, कोई सातवें तक पहुँच जाये तो भी बड़ी बात है। 


३९. सातवें तक पहुँच जाये तो उसमें सम्यकत्वका समावेश हो जाता है; और यदि वहाँ तक पहुँच 
जाये दो उसे विश्वास हो जाता है कि अगली दशा किस तरह॒की है? परन्तु सातवें तक पहुँचे बिना 
आगेकी बात ध्यानमें नहीं आ सकती। 

| + अिलयालनमनन-ाक-मम फू लुनम 


थ्५ 


छ्ष्ड शीमद्‌ र्मलना 


४०. यदि बढती हुई दशा होती हो तो उसका निषेध करनेकी जरूरत नहीं है; और न हो ता 
माननेकी जरूरत नही है। निषेध किये बिना आगे बढ़ते जाना । 





४१ सामायिक, छः आठ कोटिका विवाद छोड़ देनेके बाद नव कोटिके बिना नहीं होता; और 
अन्तमे नव कोटि वृत्तिको भी छोड़े बिना मोक्ष नहीं है। 

४२. ग्यारह प्रकृतियोंका क्षय किये बिना सामायिक नहीं आता । जिसे सामायिक होता है उसकी 
दशा तो अद्भुत होती है। बहाँसे जोव छठे, सातवें ओर आठवें गुणस्थानकमे जाता है, और बहँसे दो 
घड़ोमे मोक्ष हो सकता है । 





४३. मोक्षमार्ग तलवारकी धार जेसा है, अर्थात्‌ वह एक धारा (एक प्रवाहरूप) है। तीनो कालमे 
एक धारासे अर्थात्‌ एकसा रहे वही मोक्षमागं है,--बहनेमें जो खंडित नहीं वही मोक्षमार्ग है। 





४४. पहले दो बार कहा गया है, फिर भी यह तीसरी बार कहा जाता है कि कभी भी बादर 
और बाह्मक्रियाका निषेध नही किया गया है; क्योंकि हमारे आत्मामे वैसा भाव कभी स्वप्नमे भी उत्पन्न 
नही हो सकता । 

४५, रूढिवाली गाँठ, मिथ्यात्व अथवा कषायका सूचन करनेवाली क्रियाके संबधमे कदाचित्‌ किसी 
प्रसंगपर कुछ कहा गया हो, तो वहाँ क्रियाके निषेधके लिये तो कहा हो नही गया हो। फिर भी कहनेसे दूसरी 
तरह समझमे आया हो, तो उसमे समझनेवालेकी अपनी भूल हुई है, ऐसा समझना है | 

४६ जिसने कषाय भावका छेदन किया है वह ऐसा कभी भी नहीं करता कि जिससे कषायका 
सेवन हो । 

४७ जब तक हमारी ओरसे ऐसा नहीं कहा जाता कि अमुक क्रिया करना तब तक ऐसा समझना 
कि वह सकारण है; और उससे यह सिद्ध नहीं होता कि क्रिया न करना । 

४८ यदि अभी यह कहा जाये कि अमुक क्रिया करना और बादमे देशकालके अनुसार उस क्रिया- 
को दूसरे प्रकारसे कहा जाये तो श्रोताके मनमे शंका छलानेका कारण होता है कि एक बार इस तरह कहा 
जाता था, और दूसरी बार इस तरह कहा जाता है; ऐसी शंकासे उसका श्रेय होनेके बदले अश्वेय 
होता है । 


४९. बारहवें गुणस्थानकके अन्तिम समय तक भी ज्ञानीको आज्ञाके अनुसार चलना होता है। उसमे 
स्वच्छंदताका विलय होता है। 

५० स्वच्छंदसे निवृत्ति करनेसे वृत्तियाँ शांत नही होतीं, परन्तु उन्‍्मत्त होती हैं, और इससे पतनका 
समय भा जाता है, ओर ज्यों ज्यों आगे जानेके बाद यदि पतन होता है तो त्यो त्यो उसे मार अधिक 
लगती है, अतः वह अधिक नीचे जाता है; अर्थात्‌ पहुछेमें जाकर पड़ता है। इतना हो नही परन्तु उसे 
जोरकी मारके कारण वहाँ अधिक समय तक पड़े रहना पड़ता है। 

५१. अब भी शंका करना हो तो करे; परन्तु इतनी तो निदचग्रसे श्रद्धा करे कि जीवसे लेकर मोथा 
तकके पाँच पद (जीव है, वह नित्य है, वह कर्मका कर्ता है, वह कर्मका मोक्ता है, मोक्ष है ) अव्य हैं, 
और मोक्षका उपाय भी है, उसमे कुछ भी असत्य नही है। ऐसा निर्णय करनेके बाद उसमें तो कभी भी 





वैधाल्यॉनसार-* पुन 


शैका न करे; ओर इस प्रकार निर्णय हो जानेके बाद प्राय. शंक्रा नही होती । यदि कदाचित्‌ शंका हो तो 
वह देशशंका होती है, ओर उसका समाधान हो सकता है। परन्तु मूलमे अर्थात्‌ जीवसे लेकर मोक्ष तक 
अथवा उसके उपायमे शंका हो तो वह देशशंका नही अपितु सवंशंका हे, ओर उस शंकासे प्रायः पतन 
होता है; भोर वह पतन इतने अधिक जोरसे होता है कि उसकी मार अत्यंत लगती है । 

५२. यह श्रद्धा दो प्रकारसे है--एक 'ओधघसे' ओर दूसरी 'विचरपूर्वक' । 





५३ अतिज्ञान और श्रुतज्ञानसे जो कुछ जाना जा सकता है उसमे अनुमान साथमे रहता है, परंतु 
उससे आगे, ओर अनुमानके बिना शुद्धरूपसे जानना यह मनःपर्यायज्ञानका विषय है। अर्थात्‌ मूलमे तो 
मृति, श्रुत और मनःपर्यायज्ञान एक है, परन्तु मत.पर्याथमे अनुमानके बिना मतिकी निर्मलतासे शुद्ध जाना 
जा सकता है । 

५४. मतिको निमंलता सयमके बिना नहीं हो सकती | वृत्तिके निरोधसे संयम होता है, ओर उस 
संयमसे मतिकी शुद्धता होकर अनुमानक्रे बिना शुद्ध पर्यायकों जो जानना हो वह मन पर्याय ज्ञान है। 

५५, मतिज्ञान लिग अर्थात्‌ चिह्नसे जाना जा सकता है, और भनःपर्याय ज्ञानमे लिंग अथवा चिह्लकी 
जरूरत नही रहती । 

५६ मतिज्ञानसे जाननेमे अनुमानकी आवश्यकता रहती है, और उस अनुमानसे जाने हुएमें 
परिवर्तन भी होता है। जब कि मन पर्यायज्ञानमे वैसा परिवतंन नहीं होता, क्योंकि उसमे अनुमा तकी 
सहायताकी आवश्यकता नही है। शरीरकी चेष्टासे क्रोध आदि परखे जा सकते हैं. परन्तु उनके ( क्रोध 
आदिके ) मूलस्वरूपको न दिखानेके लिये शरोरकी विपरीत चेष्टा की गयी हो तो उस परसे परख सकना- 
परीक्षा करना दृष्कर है। तथा शरीरकी चेष्टा किसो भी आकारमे न की गयी हो फिर भी चेष्टाको बिल- 
कुल देखे बिना उनका ( क्रोध आदिका ) जानना अति दुष्कर है, फिर भी उन्हे साक्षात्‌ जान सकना 
मन'पर्यायज्ञान है । 





५७. लोगोंमे ओघसंशासे यह माना जाता था कि 'हमें सम्यक्त्व है या नही इसे केवली ही जानते 
है, निश्चय सम्यक्त्व है यह बात तो केवलीगम्य है ।' प्रचलित रूढिके अनुसार यह माना जाता था; परन्‍्चु 
बनारसीदास और उस दशाके अन्य पुरुष ऐसा कहते हैं कि हमे सम्यकत्व हुआ है यह निश्चयसे कहते है । 

५८ शास्त्रमे ऐसा कहा गया है कि “निश्चय सम्यक्त्व है या नही इसे केवली ही जानते है' यह 
बात अमुक नयसे सत्य है, तथा केवलज्ञानीके सिवाय भी बनारसीदास आदिने सामानन्‍्यत- ऐसा कहा है 
कि 'हमे सम्यक्त्व है अथवा प्राप्त हुआ है', यह बात भी सत्य है, क्योकि (नइचयसम्यक्त्व' है उसे प्रत्येक 
रहस्यके पर्यायसहित केवलो जान सकते हैं, अथवा प्रत्येक प्रयोजनभूत पदार्थंके हेतुअहेतुको सम्पूर्णतया 
केवछीके सिवाय दूसरा कोई नही जान सकता, वहाँ “निश्चयसम्यक्त्व' को केवलीगम्य कहा है। उस 
प्रयोजनभूत पदार्थके सामान्यरूपसे अथवा स्थृलरूपसे हेतु-अहेतुको समझ सकता सम्भव है और इस कारण 
से महान बनारसीदास आदिने अपनेको सम्यवत्व है ऐसा कहा है। 

५९. 'समयसार' मे महान बनारसीदासकी बनायी हुई कवितामे हमारे हृदयमे बोध-बीज हुआ 
है', ऐसा कह्दा है; अर्थात्‌ 'हमे सम्यकक्‍्स्व है! यह कहा हे । 

६०. सम्यक्‍्त्व प्राप्त होनेके बाद अधिकसे अधिक पंद्रह भतमे मुक्ति होती है, और यदि वहूंसि 
बढ पतित होता हे तो अर्धपुद्गलपरावतंनकाल माना जाता है। अधंपुद्गलपरावर्ततकाल माना जाये तो 

भी वह सादि-सांतके भंगमे आ जाता है, यह बाल निःश्चंक है । 


प्र दि भोमद्‌ राजजना 


६१. सम्यक्त्वके लक्षण-- 
(१) कषायकी मंदता अथवा उसके रसकी मंदता | 
(२) मोक्षमार्गकी ओर वृत्ति । 
(३) संसारका बंधनरूप लगना अथवा संसार विषतुल्य लगना | 
(४) सब प्राणियोंपर दयाभाव; उसमें विशेषत: अपने आत्माके प्रति दयाभाव | 
(५) सददेव, सद्धम॑ और सद्गुरुपर आस्था । 





६२. आत्मज्ञान अथवा आत्मासे भिन्‍न कर्मस्वरूप, अथवा पुद्गलास्तिकाय आदिका, भिन्‍न भिन्‍म 
प्रकारसे भिन्‍न भिन्‍त प्रसंगमे, अति सृक्ष्मसे सुक्षम ओर अति विस्तृत जो स्वरूप ज्ञानी द्वारा कहा हुआ है, 
उसमें कोई हेतु समाता है या नही ? और यदि समाता है तो क्‍या ? इस विषयमे विचार करनेसे उसमे 
सात कारण समाये हुए मालूम होते हैं--सद्भूतार्थप्रकाश, उसका विचार, उमकी प्रतीति, जीवसंरक्षण 
इत्यादि । इन सातों हेतुओंका फल मोक्षकी प्राप्ति होना है। तथा मोक्षकी प्राप्तिका जो मार्ग है वह इन 
हेतुओंसे सुप्रतीत होता है । 


६३. कम अनंत प्रकारके हैं। उनमे मुख्य १५८ हैं। उनमे मुख्य आठ कम प्रकृतियोंका वर्णन किया 
गया है। इन सब कर्मोंमे मुख्य, प्रधान मोहनोय है जिसका सामर्थ्य दूसरोंकी अपेक्षा अत्यन्त है, ओर 
उसकी स्थिति भी संबकी अपेक्षा अधिक है। 

६४. आठ कर्मोंमें चार कम घनघाती हैं | उन चारमे भी मोहनीय अत्यन्त प्रबलतासे घनघाती है । 
मोहनीयकमंके सिवाय सात कम हैं, वे मोहनीयकर्मके प्रतापसे प्रबल होते हैं। यदि मोहनोय दूर हो जाये 
तो दूसरे कर्म निबंल हो जाते है। मोहनोय दूर होनेसे दूसरोका पेर टिक नही सकता । 

६५ कमंबंधके चार प्रकार हैं--प्रकृतिबंध, प्रदेशबंध, स्थितिबंध ओर रसबंध। उनमे 
प्रदेश, स्थिति और रस इन तीन बंधोके जोड़का नाम प्रकृति रखा गया है। आत्माके प्रदेशोंके साथ 
पुदूगलका जमाव अर्थात्‌ जोड़ प्रदेशबंध होता है। वहाँ उसकी प्रबलता नही होती; उसे जीव हटाना चाहे 
तो हट सकता है| मोहके कारण स्थिति और रसका बंध होता है, और उस स्थिति तथा रसका जो बंध 
है, उसे जोव बदलना चाहे तो उसका बदल सकना अशक्य ही है। मोहके कारण इस स्थिति और रसकी 


ऐसी प्रबलता है। 





६६. सम्यकत्व अन्योक्तिसे अपना दूषण बताता है --'मुझे ग्रहण करनेसे यदि ग्रहण करनेवालेकी 
इच्छा न हो तो भी मुझे उसे बरबस मोक्ष ले जाना पड़ता है। इसलिये मुझे ग्रहण करनेसे पहले यह 
विचार करे कि मोक्ष जानेकी इच्छा बदलनी होगी तो भी वह कुछ काम आनेवालो नही है। क्योंकि मुझे 
ग्रहण करनेके बाद नौवें समयमे तो मुझे उसे मोक्षमें पहुँचाना ही चाहिये । ग्रहण करनेवारा कदाधित्‌ 
शिथिल हो जाये तो भी हो सके तो उसी भवमें और नहीं तो अधिकसे अधिक पंद्रह भवोंसे मुझे उसे 
मोक्षमे पहुँचाना चाहिये । कदाचित्‌ वह मुझे छोड़कर मुझसे विशद्ध आचरण करे, अथवा प्रबरूसे प्रबल 
मोहको घारण करे, तो भी अधंपुद्गलपरावतनके भीतर मुझे उसे मोक्षमें पहुँचाना हो है यह मेरी प्रतिशा 
है !' भर्थात्‌ यहाँ सम्यक्तवकी महत्ता बतायी है। 


लनअल्‍्नकुर शाप मेक >नकेस+नकसनन. 


मस्यानतार-( 'रक 


६७. सम्यकत्व केवलशानसे कहता है :--'में इतना कार्य कर सकता हूँ कि जीवको मोक्षमे पहुँचा 
दूँ, और तू भी यही कार्य करता है, तू उससे कुछ विशेष कार्य नहीं कर सकता; तो फिर तेरी अपेक्षा 
मुझमें भ्यूनता किस बातकी ? इतना ही नही अपितु तुझे प्राप्त करनेमें मेरी जरूरत रहती है।' 

६८. ग्रंथ आदिका पढ़ना शुरू करनेसे पहले प्रथम मंगलाचरण करें, और उस ग्रंथको फिरसे पढ़ते 
हुए अथवा चाहे जिस भागसे उसका पढना शुरू करनेसे पहले मंगलाचरण करें, ऐसी शास्त्रपद्धति है। 
इसका मुख्य कारण यह है कि बाह्मवृत्तिसे आत्मवृत्तिकी ओर अभिमुख होना है, अत. वैसा करनेके लिये 
पहले शांति लानेकी जरूरत है, और तदनुसार प्रथम मगलाचरण करनेसे शांति आती है। पढ़नेका जो 
अनुक्रम हो उसे यथासंभव कभी नही तोड़ना चाहिये । इसमे ज्ञानीका दुष्टांत लेनेकी जरूरत नहीं है । 





६९. आत्मानुभवगम्य अथवा आत्मजनित सुख और मोक्षसुख दोनो एक ही हैं । मात्र शब्द भिन्न हैं । 

७०. केवलज्ञानी शरीरक कारण केवलज्ञानी नही कहे जाते कि दूसरोके शरीरकी अपेक्षा उनका 
शरीर विशेषतावाला देखनेमे आये | और फिर वह केवलज्ञान शरीरसे उत्पन्न हुआ है ऐसा भी नहीं है; 
वह तो आत्मा द्वारा प्रगट किया गया है, इस कारण उसको शरीरसे विशेषता समझनेका कोई हेतु नहीं है, 
और विशेषतावाला शरीर छोगोके देखनेमे नहीं आता इसलिये लोग उसका माहात्म्य बहुत नहीं 
जान सकते । 

७१ जो जीव मतिज्ञान तथा श्रुतज्ञानको अशसे भी नहीं जानता वह केवलज्ञानके स्वरूपको जानना 
चाहे तो यह किस तरह हो सकता है ? अर्थात्‌ नही हो सकता | 

७२, मति स्फुरायमान होकर जो ज्ञान उत्पन्न होता है वह “मतिज्ञान' है; और श्रवण होनेसे जो 
ज्ञान उत्पन्न होता है वह 'श्रुतज्ञान' है, और उस श्रतज्ञानका मनन होकर परिणमित होता है तो फिर वह्‌ 
मतिज्ञान हो जाता है, अथवा उस श्रुतज्ञानके परिणमित होनेके बाद दूसरेको कहा जाये तब वही कहने- 
बालेमें मतिज्ञान और सुननेवालेके लिये श्रुतज्नान होता है; तथा श्रुतज्ञान मतिके बिना नही हो सकता 
और वही मतिज्ञान पूवमे श्रुतज्ञान होना चाहिये। इस तरह एक दूसरेका कार्यकारण संबंध है। उनके 
अनेक भेद है, उन सब भेदोको जेसे चाहिये वेसे हेतुसहित नहीं जाना है। हेतुसहित जानना, समझना 
दुष्कर है। और उसके बाद आगे बढनेसे अवधिज्ञान आता है, जिसके भी अनेक भेद है, ओर सभी रूपी 
पदार्थोकी जानना जिसका विषय है। उसे, और तदनुसार ही मन पर्यायका विषय है, उन सबको किसी 
अंशमे भी जानने-समझनेकी जिन्हे शक्ति नही है वे मनुष्य, पर और अरूपी पदार्थोके समस्त भावोंकोी 
जाननेवाले 'केवलज्ञान के विषयमे जानने-समझनेके लिये प्रइन करें ता वे किस तरह समझ सकते हैं ? 
अर्थात्‌ नहीं समझ सकते | 


७३, ज्ञानीके मार्गमे चलनेवालेकों कमंबंध नहीं है, तथा उस ज्ञानीकी आज्ञाके अनुसार चलनेवाले- 
को भी कमंबध नही हैं, क्योकि क्रोध, मान, माया, लोभ आदिका वहाँ अभाव है, और उस अभावके 
कारण कर्मबंध नही होता | तो भी 'ईरियापथ' में चलते हुए “ईरियापथ'की क्रिया ज्ञानीको लगती है, 
और श्ञानीकी आज्ञाके अनुसार चलनेवालेकों भो वह क्रिया लगतो है | 








७४. जिस विद्यासे जोव कम बाँधता है उसी विद्यासे जीव कम छोड़ता है। 
७५. उसी विद्यासे सासारिक हेतुके प्रयोजनसे विचार करनेसे जीव कर्मंबंध करता है, और उसी 
विद्यासे द्रव्यका स्वरूप समझनेके प्रयोजनसे विचार करता है तो कम छोड़ता है। 





कष्ट आोमद राजबना 


७६ 'क्षेत्रसमास'में क्षेत्रसंबंध आदिकी जो जो बाते हैं, उन्हें अनुमानसे मानना है। उनमें अनुभव 

नहीं होता; परन्तु उन सबका वर्णन कुछ कारणोंसे किया जाता है। उनकी श्रद्धा विध्वासपूर्वंक रखना है। 

“मूल श्रद्धामे अंतर हो जानेसे आगे समझनेमें अन्त तक भूल चली आती है। जेसे गणितमे पहले भूल हो 
गयी तो फिर वह भूल अंत तक चलो आती 'ै वेसे । 





७७, ज्ञान पाँच प्रकारका है। वह ज्ञान यदि सम्यक्त्वके बिना मिथ्यात्वसहित हो तो 'मति अशान', 
“श्रुत अज्ञान' और अवधि अज्ञान' कहा जाता है। उन्हे मिलाकर ज्ञानके कुल आठ प्रकार है। 

७८, मति, श्रुत और अवधि मिथ्यात्यसहित हों तो बे 'अज्ञान' हे, और सम्पक्त्वसहित हों तो 'झान' 
है। इसके सिवाय और अन्तर नही है। 


७९. जीव रागादि सहित कुछ भी प्रवृत्ति करे ता उतका नाम कम" है, शुभ अथवा अशुभ अध्यव- 
सायवाला परिणमन 'कमं' कहा जाता है, और शुद्ध अध्यवसायवाल। परिणमन कर्म नहो परन्तु निजंरा' है। 








८०, अमुक आचाय॑ यों कहते है कि दिगम्बर आचायंने ऐसा माना है कि “जीवका मोक्ष नही होता, 
परन्तु मोक्ष समझमें आता है | वह इस तरह कि जीव शुद्ध स्वरूपवाला है, उसे बध ही नही हुआ तो 
फिर मोक्ष होनेका प्रश्न हो कहाँ है ? परन्तु उसने यह मान रखा है, कि “मै बंधा हुआ हूँ', यह मान्यता 
विचार द्वारा समझमे आती है कि मुझे बंधन नही है, मात्र मान लिया था; वह मान्यता शुद्ध स्वरूप समझें 
आनेसे नही रहती; अर्थात्‌ मोक्ष समझमे आ जाता है |” यह बात 'शुद्धनय” अथवा 'निईचयनय'की है । 
पर्यायाथिक नयवाले इस नयको पकड़ कर आचरण करें तो उन्हें भटक भटक कर मरना है। 





<१ ठाणांगसूत्रमे कहा गया है कि जीव, अजीव, पुष्य, पाप, आख्रव, संवर, निजंरा, बंध और 
मोक्ष ये पदार्थ सद॒भाव है, अर्थात्‌ इनका अस्तित्व विद्यमान है; कल्पित किये गये हैं ऐसा नही है । 





८२. वेदान्त शुद्धनयाभासी है। शुद्धनयाभासमतवाले 'निश्चयनय'” के सिवाय दूसरे नयकों अर्थात्‌ 
व्यवहारनय' को ग्रहण नहीं करते । जिनदर्शन अनेकांतिक है, अर्थात्‌ वह स्याद्वादी है। 





८३. कोई नव तत्त्वकी, कोई सात तत्वकी, कोई बड्द्रव्यकी, कोई षट्‌ पदकी, कोई दो राशिकी 
बात करते हैं; परन्तु यह सब जीव, अजीव ऐसी दो राशि अथवा ये दो तस्‍्त्व अर्थात्‌ द्रव्यमे समा जाते हैं । 





८४. निगोदमें अनंत जीव रहे हुए हैं, इस बातमें और कंदमूलमे सूईकी नोक जितने सूक्ष्म भागमें 
अनंत जीव रहे हैं, इस बातमे आशंका करने जैसा नही है । ज्ञानीने जेसा स्वरूप देखा है वेसा ही कहा 
है। यह जोब जो स्थूल देहप्रमाण हो रहा है और जिसे अपने स्वरूपका अभी ज्ञान नही हुआ उसे ऐसी 
सूक्ष्म बात समझमे नही आती यह बात सच्ची है; परन्तु उसके लिये आशंका करनेका कारण नही है। बह 
इस तरह :-- 

चौमासेके समय किसी गाँवके सीमातकी जाँच करें तो बहुतसी हरो वनस्पति दिखाई देती है, और 
उस थोड़ी हरी वनस्पतिमे अनंत जोव हैं, तो फिर ऐसे अनेक गाँवोंका विचार करें, तो जीवोंकी संख्याके 
परिमाणका अनुभव न होनेपर भी, उसका बुद्धिबलसे विचार करनेसे अनंतताकी सम्भावना हो सकती है। 
कदमूल आदिमें अनंतताका सम्भव है। दूसरो हरी बनस्पतिमे अनंतताका सम्भव नही है; परन्तु कंदमूल- 
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में अनंतता घटित कक है। कंदमूलके अमुक थोड़े भागको यदि बोया जाये तो वह उगता है, इस कारण- 
से भी उसमें जीवोंकी अधिकता घटित होती है; तथापि यदि प्रतीति न होती हो तो आत्मानुभव करें; 
आत्मानुभव होनेसे प्रतीति होती है। जब तक आत्मानुभव नही होता, तब तक उस प्रतीतिका होना 
मुश्किल है, इसलिये यदि उसकी प्रतीति करनी हो तो पहले आत्माके अनुभवी बनें । 





८५. जब तक ज्ञानावरणीयका क्षयोपशम नही हुआ, तब तक सम्यक्त्वकी प्राप्ति होनेकी इच्छा 
रखनेवाला उसकी प्रतीति रखकर आज्ञानुसार वतन करे । 





८६. जीवमे संकोच-विस्तारकी शक्तिरूप गुण रहता है, इस कारणसे वह छोटे-बड़े शरीरमे देह- 
प्रमाण स्थिति करके रहता है। इसी कारणसे जहाँ थोड़े अवकाशमे भी वह विशेषरूपसे संकोच कर सकता 
है वहाँ जीव वेसा करके रहे हुए हैं । 

८७. ज्यों ज्यो जीव कमंपुदूगल अधिक ग्रहण करता है, त्यो त्यों वह अधिक निबिड़ होकर छोटे 
देहमे रहता है । 

८८. पदार्थमे अचित्य क्षक्ति है। प्रत्येक पदार्थ अपने अपने धमंका त्याग नही करता | एक जीवके 
द्वारा परमाणुरूपसे ग्रहण किये हुए कम अनत हैं। ऐसे अनत जीव, जिनके पास कमरूपी परमाणु अनंता- 
नत है, वे सब निगोदाश्रयी थोड़े अवकाशमे रहे हुए हैं, यह बात भी शंका करने योग्य नहीं है। साधारण 
गिनतीके अनुसार एक परमाणु एक आकाशप्रदेशका अवगाहन करता है, परंतु उसमे अचित्य सामथ्ये है, 
उस सामथ्यंधर्मसे थोड़े आकाशमे अनत परमाणु रहते है। जैसे किसी दपंणके सन्‍्मुख उससे बहुत बड़ी 
वस्तु रखी जाये तो भी उतना आकार उसमे समा जाता है। आँख एक छोटो वस्तु है, फिर भी उस 
छोटीसी वस्तुमे सुयं, चन्द्र आदि बड़े पदार्थोका स्वरूप दिखाई देता है। उसी तरह आकाश जो बहुत्त 
बड़ा क्षेत्र है वह भी आँखमे दृश्यरूपसे समा जाता है। तथा बाँख जेसी छोटीसी वस्तु बडे बडे बहुतसे 
घरोको भी देख सकती है। यदि थोड़े आकाशमे अनंत परमाणु अचित्य सामथ्यंके कारण न समा सकते 
हो तो फिर आँखसे भपने आकार जितनी वस्तु ही देखी जा सकती है, परन्तु अधिक बड़ा भाग देखा नहीं 
जा सकता, अथवा दर्पणमे अनेक घर आदि बड़ी वस्तुओका प्रतिबिब नही पड़ सकता। इसी कारणसे 
परमाणुका भी अचित्य सामथ्य है और उसके कारण" थोड़े आकाशमें अनंत परमाणु समा कर रह 
सकते हैं । 

हक इस तरह परमाणु शदि द्रव्योंका सृक्ष्मभावसे निरूपण किया गया है, वह यद्यपि परभावका 
विवेचन है, तो भी वह सकारण है, और सहेतु किया गया है। 

९०, चित्त स्थिर करनेके लिये, अथवा वृत्तिको बाहर न जाने देकर अतरंगमे ले जानेके लिये पर- 
दव्यके स्वरूपका समझना काम आता है लक 

९.१, परद्वव्यके स्वरूपका विचार करनेसे वृत्ति बाहर न जाकर अंतरंगमे रहती है, और स्वरूप सम- 
झनेके बाद उससे प्राप्त हुए ज्ञानसे वह उसका विषय हो जानेसे, अथवा अमुक अंशमे समझनेसे उतना 
उसका विषय हो रहनेसे, वृत्ति सीधी बाहर निकलकर परपदार्थोमे रमण करनेके लिये दौड़ती है; तब 
परव्य कि जिसका ज्ञान हुआ है उसे सूक्ष्ममावसे फिरसे समझने लगनेसे वृत्तिको न अंतरंगमे लाना 
पड़ता है; और इस तरह उसे अतरंगमे लानेके बाद विशेषरूपसे स्वरूप समझमें आनेसे ज्ञानसे उतना 
उसका विषय हो रहनेसे फिर वृत्ति बाहर दौडने लमती है; तब जितना समझा हो उससे विशेष सूध्मभाव- 
5 । पुनः बिचार करते रूगनेसे वृत्ति फिर अंतर॑गमें प्रेरित होती है | यों करते करते बृत्तिको वारंबार अंत- 
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रंगमें लाकर शान्त किया जाता है, और इस तरह वृत्तिको अंतरंगमें लाते लाते कदाचित्‌ आत्माका अनु- 
भव भी हो जाता है, और जब इस तरह हो जाता है तब वृत्ति बाहर नहीं जाती, परन्तु आत्मामें छुद्ध 
परिणतिरूप होकर परिणमन करती है। और तदनुसार परिणमन कैरनेसे बाह्य पदा्थंका दर्शन सहज हो 
जाता है। इन कारणोंसे पर द्रव्यका विवेचन उपयोगी अथवा हेतुरूप होता है । 


९२. जीव, स्वयंको जो अल्प ज्ञान होता है उससे बडे शेयपदार्थंके स्वरूपको जानना चाहता है, यह 
केसे हो सकता है ? अर्थात्‌ नही हो सकता । जब जोब जेयपदार्थंके स्वरूपको नहीं जान सकता, तब वह 
अपनी अल्पज्ञतासे समझ्षमें न आनेका कारण तो मानता नहीं, प्रत्युत बड़े ज्ञेयपदाथंमे दोष निकालता है, 
परन्तु सीधी तरह अपनी अल्पज्तासे समझमे नहीं आनेके कारणको नही मानता ! 


९३. जीव जब अपने ही स्वरूपको नही जान सकता, तो फिर परके स्वरूपको जानना चाहे तो 
उसे वह किस तरह जान-समझ सकता है? और जब तक वह समझ मे नही आता तब तक उसीमे उल्झा 
रहकर उधेड़-बुन किया करता हे। श्रेयस्कर निजस्वरूपका ज्ञान जब तक प्रगट नहीं किया, तब तक पर- 
द्रव्यका चाहे जितना ज्ञान प्राप्त करे तो भी वह किसी कामका नहीं है; इसलिये उत्तम मार्ग यह है कि दूसरी 
सब बातें छोड़कर अपने आत्माको पहचाननेका प्रयत्न करे। जो सारभूत है उसे देखनेके लिये “यह 
आत्मा सद्भाववाला हे', 'वह कमंका कर्ता हैं, और उससे (कर्मंसे) उसे बंध होता हे, 'बह बंध किस तरह 
होता है ?' 'वह बध किस तरह निवृत्त होता है ” ओर “उस बधसे निवृत्त होना मोक्ष है', इत्यादि सम्बन्धी 
वारंवार और प्रत्येक क्षणमे विचार करना योग्य हे; और इस तरह वारंवार विचार करनेसे विचार 
बुद्धिको प्राप्त होता है, ओर उसके कारण निजस्व॒रूपका अंश-अंशसे अनुभव होने लगता है। ज्यो ज्यो 
निज स्वरूपका अनुभव होता हे, त्यों त्यो द्रव्यका अचित्य सामथ्यं जीवके अनुभवमे आता जाता हे। 
जिससे उपर्युक्त शंकाएँ (जैसे कि थोडे 3।काशमे अनंत जीवका समा जाना अथवा अनंत पुदूगल-परमाणुओं 
का समा जाना) करनेका अवकाश नही रहता, और उनकी यथा्थंता समझमे आ जाती हूं । यह होनेषर 
भो यदि वह माननेमे न आता हो तो अथवा का करनेका कारण रहता हो, तो ज्ञानी कहते हैं कि उप- 
युक्त पुरुषार्थ करनेसे अनुभवसिद्ध होगा । 





९४. जीव जो कमंबध करता है वह देहस्थित आकाशमे रहनेवाले सूक्ष्म पुद्गलोंमेसे ग्रहण करता 
है | वह बाहरसे लेकर कम नही बाँधता । 

९५. आकाशमे चोदह राजलोकमे पुदुगल-परमाणु सदा भरपूर है, उसी तरह शरीरमे रहनेवाले 
आकाशमें भी सूक्ष्म पुद्गल-परमाणुओका समूह भरपुर है। जीव वहाँसे सूक्ष्म पुद्गलोंको ग्रहण करके 
करमंबंध करता है। 

९६. ऐसी आशंका की जाये कि शरीरसे दूर-बहुत दूर रहनेवाले किसी किसी पदार्थके प्रति जीव 
रागढ्वेष करे तो वह वहाँके पुदूगल ग्रहण करके कमंबंध करता है या तही ? इसका समाधान यह है कि 
वह रागद्वेषरूप परिणति तो आत्माकी विभावरूप परिणति है, और उस परिणतिका कर्त्ता आत्मा है और 
वह शरीरमे रहकर करता है, इसलिये शरीरमे रहनेवाला जो आत्मा है, वह जिस क्षेत्रमे है उस क्षेत्रमें रहे 
हुए पुदूगल-परमाणुओंको ग्रहण करके बाँधता है | वह उन्हें ग्रहण करनेके लिये बाहर नही जाता । 





९७ यश, अपयश, कीति जो नामकर्म है बह नामकंमंसंबंध जिस शरीरके कारण है, वह शरीर 
जहाँ तक रहता है वहाँ तक चलता है, वहाँसे आगे नहीं चलता ! जीव जब सिद्धाबस्थाको प्राप्त होता है, 
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अथवा विरति प्राप्त करता है तब वह संबंध नही रहता । सिद्धावस्थामे एक आत्माके सिवाय दूसरा कुछ 
भी नहीं है, और नामकर्म तो एक प्रकारका कम है, तो फिर वहाँ यश अपयश आदिका संबंध किस तरह 
घटित हो सकता है ? अविरतिपनसे जो कुछ पाप क्रिया होती है बह पाप चला आता है। 


९८. 'विरति' अर्थात्‌ छूटना', अथवा रतिसे विरुद्ध, अर्थात्‌ रत न होना । अविरतिमे तोन छाब्द 
है-+अ+वि-+ रति > अ > नही +वि « विरुद्ध + रति * प्रीति, अर्थात्‌ जो प्रोतिसे विरुद्ध नहीं है. वह 
“अविरति' है। वह अविरति बारह प्रकारकी है। 

९९, पाँच इन्द्रिय, छठा मन तथा पाँच स्थावर जीव, और एक त्रस जीव ये सब मिलाकर उसके 
कुल बारह प्रकार हैं । 

१००, ऐसा सिद्धांत है कि कृतिके बिना जीवको पाप नही लगता । उस कृतिकी जब तक विरति 
नहीं की तब तक अविरतिपनेका पाप लगता है। समस्त बौदह राजुलोकमेंसे उसकी पाप-क्रिया चली 
आती है। 

१०१ कोई जीव किसी प॒दार्थकी योजना कर रूर जाये, और उस पदार्थकी योजना इस प्रकारकी 
हो कि वह योजित पदार्थ जब तक रहे, तब तक उससे पापक्रिया हुआ करे, तो तब तक उस जीवकों 
अविरतिपनेकी पापक्रिया चलो आतो है। यद्यपि नीवने दूसरै पर्यायको धारण किया होनेसे पहलेके 
पर्षायके समय जिस जिस पदार्थकी योजना की है उसका उसे पता नही है तो भी, तथा बतंमान पर्यायके 
समय वह जीव उस योजित पदाथंकी क्रिया नही करता तो भी, जब तक उसका मोहभाव विरतिपनेको 
प्राप्त नहीं हुआ तब तक, अव्यक्तरूपसे उसकी क्रिया चली आती है। 


१०२. वर्तमान पर्यायके समय उसके अनजातपनेका लाभ उसे नहीं मिल सकता । उस जीबको 
समझना चाहिये था कि इस पदार्थंसे होनेबाला प्रयोग जब तक कायम रहेगा तब तक उसकी पापक्रिया 
चाल रहेगी | उस योजित पदाथंसे अव्यक्तरूपसे भी होनेवाली (लगनेवाली) क्रियासे मुक्त होना हो तो मोह- 
भावको छोड़ना चाहिये। मोह छोड़नेसे अर्थात्‌ विरतिपन करनेसे परापक्रिया बध होती है। उस विरति- 
पनेको उसी पर्यायमे अपनाया जाये, अर्थात्‌ योजित पदार्थके ही भवमे अपनाया जाये तो वह पापक्रिया, 
जबसे विरतिपना ग्रहण करे तबसे आनी बंद होती है। यहाँ जो पापक्रिया लगती है वह चारित्रमोहनोयके 
कारण आती है। वह मोहभावका क्षय हो जानेसे आनी बद होती है। 

१०३ क्रिया दो प्रकारसे होती है--एक व्यक्त अर्थात्‌ प्रगटरूपसे और दूसरी अव्यक्त अर्थात्‌ अप्रगट- 
रुपसे | यद्यपि अव्यक्तरूपसे होनेवाली क्रिया सबसे जानी नहीं जा सकती, इसलिये नही होती ऐसी बात तो 
न| | 

हम १०४. पानीमे लहरे अथवा हिलोरें स्पष्टतासे मालम होती है; परन्तु उस पानीमें गंधक या कस्तूरी 
डाल दी हो, और वह पानी शात स्थितिमे हो तो भो उसमे गधक या कस्तूरीको जो क्रिया है बह यद्यपि 
दीखती नही है, तथापि उसमे अव्यक्तरूपसे रही हुई है। इस तरह अव्यक्तरूपसे द्ोनेवाली क्रियामे श्रद्धा न 
की जाये और मात्र व्यक्तरूप क्रियामे श्रद्धा की जाये, तो एक ज्ञानी जिसमे अविरतिरूप क्रिया नहीं होती 
वह भाव और दूसरा निद्राधीन मनुष्य जो व्यक्तरूपसे कुछ भी क्रिया नही करता बह भाव, दोनो एकसे 
रुगते हैं, परन्तु वस्तुतः ऐसी बात नही है। निद्राधीन मनुष्यको अव्यक्तरूपसे क्रिया लगती है। इसी तरह 
जो मनुष्य (जीव) चारित्रमोहनीय नामकी निद्रामे सोया हुआ है उसे अव्यक्त क्रिया नही लगती ऐसा 
नही है। यदि मोहमावका क्षय हो जाये तो ही अविरतिरूप चारित्रमोहनीय क्रिया बंद होती है, उससे 
पहले बंद नही होतो । 

श्र 


७६२ शीमद्‌ शाजचना 


क्रियासे होनेवाला बंध मुख्यतः पाँच प्रकारका है-- 

१ भिथ्यात्व २ अविरति रे कषाय ४ प्रमाद ५ योग 
ध्‌ श्र रब १५ 

१०५, जब तक मिथ्यात्वका अस्तित्व हो तब तक अविरतिपना निर्मूल नही होता अर्थात्‌ नष्ट नहीं 
होता, परन्तु यदि मिथ्यात्व दूर हो जायें तो अविरतिपना दूर होना चाहिये, यह्‌ निःसंदेह है, क्योंकि 
मिथ्यात्वसहित विरतिपनेको अपनानेसे मोहभाव नही जाता । जब तक मोहभाव विद्यमान है तब तक 
अभ्यन्तर विरतिपना नहीं होता, और मुख्यतासे रहे हुए मोहभावका नाश हो जानेसे अभ्यन्तर अविरति- 
पन नही रहता, और यदि बाह्य विरतिपना अपनाया न गया हो तो भी यदि अभ्यंतर हो तो सहज ही 
बाहर आ जाता है। 

१०६. अभ्यंतर विरतिपना प्राप्त होनेके पश्चात्‌ और उदयाधीन बाह्य विरतिपना न अपना सके 
तो भी, जब उदयकाल सम्पूर्ण हो जाये तब सहज ही विरतिपना रहता है, क्योकि अभ्यंतर विरतिपन 
पहलेसे ही प्राप्त है, जिससे अब अविरतिपन है नही, कि वह अविरतिपनेकी क्रिया कर सके । 

१०७. मोहभावके कारण ही मिथ्यात्व है। मोहभावका क्षय हो जानेसे मिथ्यात्वका प्रतिपक्षी 
सम्यक्त्व भाव प्रगट होता है। इसलिये वहाँ मोहभाव केसे हो सकता है ? अर्थात्‌ नही होता | 

१०८. यदि ऐसी आशंका की जाये कि पाँच इंद्रियाँ और छठा मन, तथा पाँच स्थावरकाय और 
छठी त्रसकाय, यो बारह प्रकारसे विरति अपनायी जाये तो छोकमे रहे हुए जीव और अजीव नामकी 
राशिके जो दो समूह है उनमेंसे पाँच स्थावरकाय ओर छठी त्रसकाय मिलकर जीवराशिकी विरति हुई; 
परन्तु लोकमे भटकानेवाली अजीवराशि जो जीवसे भिन्‍न है, उसकी प्रीतिकी निर्वुत्ति इसमे नहीं आती, 
तब तक विरति किस तरह मानी जा सकती है ? इसका समाधान यह है कि पाँच इद्रियाँ ओर छठे मनसे 
जो विरति करना है, उसके विरतिपनमें अजीवराशिकी विरति आ जाती है । 


१०९, पूवंकालमे इस जीवने ज्ञानीकी वाणी कभी निदचचयरूपसे नहीं सुनी अथवा वह वाणी सम्यक्‌ 
प्रकारसे शिरोधायं नहीं की, ऐसा स्वंदर्शीनि कहा है। 

११०. सदगुरु द्वारा उपदिष्ट यथोक्त संयमको पालते हुए अर्थात्‌ सदुगुरुकी आज्ञासे चलते हुए पापसे 
विररत होती है, और अभेद्य संसारसमुद्र तरा जाता है। 


१११. वस्तुस्वरूप कितने ही स्थानकोंमें आज्ञासे प्रतिष्ठित है, और कितने ही स्थानकोंमे सदृविचार- 
पूबंक प्रतिष्ठित है, परन्तु इस दुघरमकालकी इतनो अधिक प्रबलता है कि इसके बादके क्षणमे भी विचार- 
पूरक प्रतिष्ठितके लिये जीव किस तरह प्रवृत्ति करेगा यह जाननेकी इस कालमे शक्ति दिखाई नहीं देती, 
इसलिये वहाँ आज्ञापुवंक प्रतिष्ठित रहना ही योग्य है । 

११२. ज्ञानीने कहा है कि 'समझें ! क्‍यों नहीं समझते ? फिर ऐसा अवसर आना दुलंभ है !' 


११३, छोकमे जो पदार्थ है उनके धर्मोका, देवाधिदेवने अपने ज्ञानमें भासनेसे यथावत्‌ वर्णन किया 
है। पदार्थ एन धर्मोंस बाहर जाकर प्रवृत्ति नही करते; अर्थात्‌ ज्ञानी महाराजने उन्हें जिस तरह प्रकाशित 
किया है उनसे भिन्न प्रकारसे वे प्रवर्तन नहीं करते। इसलिये ऐसा कहा है कि वे ज्ञानीकी आशाके 
अनुसार प्रवतंन करते हैं ! क्योंकि ज्ञानीने पदार्थोंके धरम यथावत्‌ हो कहे हैं । 
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११४ काल मूल द्रव्य नहीं है, ओपचारिक द्रव्य है; औौर वह जीव तथा अजीव (अजीवमे--मुख्यतः 
पुद्गलास्तिकायमें--विशेषरूपसे समझमें आता है) मेसे उत्पन्त हुआ है, अथवा जीवाजीवकी पर्यायावस्था 
काल है। प्रत्येक द्रव्यके अनंत धम्म हैं। उनमें ऊध्वृप्रचय और तियंकप्रचय ऐसे दो धर्म हैं, और कालमें 
तियंकप्रचय धर्म नहीं है, मात्र ऊध्वेप्रचय घ्मं है। 

११५, ऊध्वेप्रचयसे पदार्थमे जिस घमंका उद्धव होता है उस धमंका तियंकप्रचयसे फिर उसमें 
समावेश हो जाता है। कालके समयका तिर्यकप्रचय नही है, इसलिये जो समय चला गया वह फिर पीछे 


नहीं आता । 


११६. दिगम्बर मतके अनुसार लोकमे “कालद्रव्य'के असख्यात अण हैं। 


११७. प्रत्येक द्रव्यके अनंत धर्म है। उनमे कितने ही व्यक्त हैं, कितने ही अव्यक्त है, कितने ही 
मुख्य हैं, कितने हो सामान्य हैं, कितने ही विशेष है । 

११८. असंख्यातकों असंख्यातसे गुना करनेसे भी असंख्यात होता है, अर्थात्‌ असंख्यातके असंख्यात 
भेद है। 

११९, एक अंगुलके असंख्यात भाग-अंश-प्रदेश, वे एक अंगुलमे असंख्यात हैं। छोकके भी असं- 
ख्यात प्रदेश हैं। चाहे जिस दिशाकी समश्रेणिसे असंख्यात होते है। इस तरह एकके बाद एक, दूसरी 
तीसरी समश्रेणिका योग करनेसे जो योगफल आता है वह एक गुना, दो गुना, तीन गुना, चार युना होता 
है परन्तु असख्यात गुना नही होता । परन्तु एक समश्रेणि जोः असख्यात प्रदेशवाली है उस समश्रेणिकी 
दिशावालो सभी समश्रेणियाँ जो असंख्यात गुनी है, उस प्रत्येकको असंख्यातसे गुना करनेसे, इसी तरह 
दूसरी दिशाकी समश्रेणिका भी गुना करनेसे, और इसी तरह तोसरो दिशाकी समश्रेणिका भी गुना 
करनेसे असंख्यात होते हैं। इन असख्यातके भंगोको जहाँ तक एक दूसरेका गुनाकार किया जा सकता है 
वहा तक असख्यात होते है और जब उस गुनाकारसे कोई गुनाकार करना बाकी नही रहता तब असख्यात 
पूरा होनेपर उसमे एक मिला देमेसे जघन्यसे जघन्य अनंत होता है । 





१२०, जो नय है वह प्रमाणका एक अश है। जिस नयसे जो धर्म कहा गया है, वहाँ उतना प्रमाण 
है । इस नयसे जो धर्मं कहा गया है, उसके सिवाय वस्तुमे दूसरे जो धर्म है उनका निषेध नही किया गया 
है । एक ही समयमें वाणीसे समस्त धर्म नहीं कहे जा सकते। तथा जो जो प्रसंग होता है उस उस 
प्रसंगपर वहाँ मुख्यत वही धर्म कहा जाता है। वहाँ वहाँ उस उस नयसे प्रमाण है । 

१२१. नयके स्वरूपसे दूर जाकर जो कुछ कहा जाता है वह नय नही है, परन्तु नयाभास है, और 
जहाँ नयाभास है वहाँ मिथ्यात्व सिद्ध होता है। 

१२२. नय सात माने हैं। उनके उपनय सात सो है, और विशेष स्वरूपसे अनंत है, अर्थात्‌ जितने 
वचन है उतने नय हैं । 

१२३. एकान्तिकता ग्रहण करनेका स्वच्छंद जीवको विशेषरूपसे होता है, और एकान्तिकता 
ग्रहण करनेसे नास्तिकता होती है। उसे न होने देनेके लिये यह नयका स्वरूप कहा गया है। जिसे समझने- 
से जीब एकान्तिकता ग्रहण करनेसे रुककर मध्यस्थ रहता है, ओर मध्यस्थ रहनेसे नास्तिकता अवकाष्य 
नही पा सकती । 

१२४. जो नय कहनेमे आता है वह नय स्वय कोई बस्तु नहीं है, परन्तु वस्तुका स्वरूप समझने 
भोर उम्रकी सुप्रतीति होनेके लिये प्रमाजका एक अंश है | 


जड्ड शोमद्‌ राजजला 
१२५, यदि अमुक नयसे कहा गया तो इससे यह सिद्ध नहीं होता कि दूसरे नयसे प्रतीत होनेवाले 
घमंका अस्तित्व नही है। 


१२६. केवलज्ञान अर्थात्‌ मात्र ज्ञान ही, उसके सिवाय दूसरा कुछ भी नहीं, और जब ऐसा है तब 
उसमे दूसरा कुछ नही समाता। जब स्वथा सर्व प्रकारसे रागद्वेषका क्षय हो जाये तभी केवलज्ञान कहा 
जाता है। यदि किसी अशमे रागद्वेष हों तो वह चारित्रमोहनीयके कारणसे हैं । जहाँ जितने अंशमे रागद्वेष 
हैं, वहाँ उतने ही अंशमें अज्ञान है, जिससे वे केवलज्ञाममे समा नही सकते, अर्थात्‌ केवलज्ञानमें बे नहीं 
होते । वे एक दूसरेके प्रतिपक्षी है। जहाँ केवलज्ञान है वहाँ रागद्वेष नहीं है अथवा जहाँ रागद्वेष हैं वहाँ 
केवलज्ञान नही है | 








१२७, गुण और गुणी एक ही हैं, परन्तु किसो कारणसे वे भिन्‍न भी हैं । सामान्यत" तो गुणोंका 
समुदाय 'गुणी' है; अर्थात्‌ गुण और गृुणी एक ही है, भिन्‍न-भिन्‍न वस्तु नही है | गृणीसे गुण अलग नहीं 
हो सकता। जैसे मिस्नीका टुकडा गुणी है और मिठास गृण है | गुणी मिल्नी और गृण मिठास वे दोनो साथ 
ही रहते हैं, मिठास कुछ भिन्‍न नही होतो; तथापि गुण और गरुणी किसी अंदसे भेदवाले है| 


१२८. केक्लज्ञानीका आत्मा भो देहव्यापकक्षेत्रावगाहित है; फिर भी लोकालोकके समस्त पदार्थ, 
जो देहसे दूर है, उन्हे भी एकदम जान सकता है। 

१२९५, स्व-परको अलग करनेवाला जो ज्ञान है वही ज्ञान है। इस श्ञानको प्रयोजनभूत कहा गया 
है। इसके सिवाय जो ज्ञान है वह अज्ञान है। शुद्ध आत्मदशारूप शात जिन है। उसकी प्रतीति जिनप्रति- 
बिब सूचित करता है। उस शात दह्वाको पानेके लिये जो परिणति, अथवा अनुकरण अथवा मार्ग है 
उसका नाम 'जैन'--जिस मार्गपर चलनेसे जेनत्व प्राप्त होता है । 


१२०. यह मार्ग आत्मगुणरोधक नही है परन्तु बोधक है, अर्थात्‌ आत्मगुणको प्रगट करता है, इसमें 
कुछ भी संशय नही है। यह बात परोक्ष नही परन्तु प्रत्यक्ष है। प्रतीति करनेके अभिलाषीको पुरुषार्थ 
करनेसे सुप्रतीत होकर प्रत्यक्ष अनुभवगम्य हो जाता है। 


१३१. सूत्र और सिद्धांत ये दोनों भिन्‍न हैं। रक्षण करनेके लिये सिद्धांत सूत्ररूपी पेटीमे रखे गये हैं । 
देश-कालके अनुसार सूत्र रचे अर्थात्‌ गूंथे जाते हैं; और उनमे सिद्धांत गूँथे जाते हैं। वे सिद्धांत चाहे जिस 
कारूमे, चाहे जिस क्षेत्रमें बदलते नहीं है, अथवा खंडित नहीं होते; और यदि वे खंडित हो जाये तो वे 
सिद्धात नहीं हैं । 

१३२. सिद्धात गणितकी तरह प्रत्यक्ष है, इसलिये उनमें किसी तरहकी भूल या अधूरापन नहीं 
रहता। अक्षर विकल अर्थात्‌ मात्रा, शिरोरेखा आदिके बिना हों तो उन्हे सुधारकर मनुष्य पढ लेते हैं; 
परन्तु यदि अंकोंकी भूल हो तो हिसाब झूठा ठहरता है, इसलिये अंक विकल नही होते। इस दुष्टांतको 
उपदेशमार्ग और सिद्धान्तमार्गपर घटायें | 

१३३, सिद्धांत चाहे जिस देशमें, घाहे जिस भाषामें और चाहे जिस कालमे लिखे गये हो तो भी वे 
असिद्धात नही हो जाते। उदाहरणरूपमें दो और दो चार होते हैं। फिर चाहे वे गुजराती, संस्कृत, 
प्राकृत, चीनी, अरबो, फारसी य। अंगरेजी भाषामें क्यों न लिखे गये हो । उन अंकोंको चाहे जिस सज्ञासे 
पहचाना जाये तो भी दो और दोका योगफल चार ही होता है यह बात प्रत्यक्ष है। जेसे नो नवाँ दक्‍्यासी 
उसे चाहे जिस देशमें, चाहे जिस भाषामे, और दिन-दहाड़े या काली रातमे गिना जाये तो भी अस्सी या 
बियासी नही होते, परन्तु इक्यासो ही होते हैं। यही वात सिद्धांतकी भी है । 


व्यख्यानसा ९-२ । 


१३४. सिद्धांत प्रत्यक्ष है, शञानीका अनुभवसिद्ध विषय है। उनमे अनुमान काम नही आता । अनुमान 
तो तकंका विषय है, और तक॑ आगे बढ़नेपर कितनी ही बार झूठा भी हो जाता है; परन्तु प्रत्यक्ष जो 
अनुभवसिद्ध है उसमे कुछ भी असत्यता नहीं रहती । 

१३५. जिसे गुणन या जोड़का ज्ञान हुआ है वह यह कहता है कि नो लवॉं इक्यासी, परन्तु 
जिसे जोड़ अथवा जुगनका ज्ञान नही हुआ, अर्थात्‌ क्षयोपशम नहीं हुआ वह अनुमानसे या तकसे यों कहे 
कि “ट्टानवे होते हों तो क्यो न कहा जा सके ?' तो इसमे कुछ आएचय करने जेसी बात नही है, क्योंकि 
उसे ज्ञान न होनेसे वैसा कहता है यह स्वाभाविक है। परन्तु यदि उसे गुणनकी रीतिकों अलग अलग करके, 
एक्से नौ तक अंक बताकर नो बार गिनाया जाये तो इक्यासी होनेसे अनुभवगम्य हो जानेसे उसे सिद्ध 
होते हैं। कदाचित्‌ उसके मंद क्षयोपशमसे, गुणन अथवा जोड करनेसे इक्‍्यासो समझमे न आयें तो भी 
इक्यासी होते हैं इसमें फक नही है। इसी तरह आवरणके कारण सिद्धांत समझ्मे न आयें तो भी वे 
असिद्धांत नही हो जाते इस बातक्ी अवद्य प्रतीति रखे। फिर भी प्रतीति करनेकी जरूरत हो तो उसमें 
बताये अनुसार करनेसे प्रतीति हो जानेसे प्रत्यक्ष अनुभवसिद्ध होता है। 

१३६ जब तक अनुभवसिद्ध न हो तब तक सुतरतीति श्खनेकी जरूरत है, और सुप्रतीतिसे क्रमशः 
अनुभवसिद्ध होता है । 

१३७. सिद्धातके दृष्ठत--(१) “रागढेषसे बंध होता है ।' (२) 'बधका क्षय होनेसे मुक्ति होती है।! 
इस सिद्धातकी प्रतीति करनी हो तो रागद्वेष छोड़ें | यदि सव॑ प्रकारसे रागद्वे ष छूट जायें तो आत्माका सर्व॑ 
प्रकारसे मोक्ष हो जाता है। आत्मा बधनके कारण मुक्त नही हो सकता। बंधन छूटा कि मुक्त है। 
बंधन होनेके कारण रागद्वेष है । जहाँ रागद्वेष सर्वथा छूटे कि बंधसे छूट ही गया है। इसमे कोई प्रदन या 
शंका नही रहती | 


/ ३८ जिस समय रागद्वेषका स्वथा क्षय होता है, उसे दूसरे ही समयमे केवलज्ञान' होता है । 





१३९, जीव पहले गुणस्थानकमेसे आगे नही जाता। आगे जानेका विचार नही करता । पहलेसे 
आगे किस तरह बढ़ा जा सकता है ? उसके क्या उपाय है ? किस तरह पुरुषार्थ करे ? उसका विचार 
भी नही करता, और जब बाते करने बेठता है तब ऐसी करता है कि इस क्षेत्रमे इस कालमें तेरहवाँ 
गुणस्थानक प्राप्त नही होता । ऐसी ऐसी गहन बातें, जो अपनी शक्तिके बाहरकी है, उन्हे वह कंसे समझ 
सकता है ? अर्थात्‌ अपनेको जितना क्षयोपशम हो उसके अतिरिक्तकी बाते करने बेठे तो वे समझी हो नही 
जा सकती । 

१४०, ग्रन्थि पहले गुणस्थानकमे है, उसका भेदत करके आगे बढकर संसारों जीव चौथे गुणस्थानक 
तक नही पहुँचे । कोई जीव निजंरा करनेसे ऊंचे भावोमे आनेसे, पहलेमेसे निकलनेका विचार करके, 
ग्रन्थिमेदके समीप आता है, परन्तु वहाँ उसपर ग्रन्थिका इतना अधिक जोर होता है कि ग्रन्थिमेद करनेमे 
दशिथिल होकर जीव रुक जाता है, और इस प्रकार मंद होकर वापस लौटता है। इस तरह जीव अनंतत 
बार ग्रंथिमेदेके समोप आकर वापस लौट गया है। कोई जीव प्रबल पुरुषार्थ करके, निर्मित्त कारणका 
योग पाकर पूर्ण शक्ति लगाकर ग्रथिभेद करके आगे बढ़ जाता है, और जब अन्थिभेद करके आगे बढ़ा कि 
चौथेमें आा जाता है, और चौथेमे आया कि जल्दी या देरसे मोक्ष द्ोगा, ऐसी उस जीवको मुहर लग 
जाती है। 

. इस मृणस्थानकका नाम “अविरतिसम्यग्दृष्टि' है, जहाँ विरतिपनेके बिना सस्यक्‌ ज्ञान- 
दर्शन है । 


७ ओऔमद्‌ शॉजचमो 


१४२. यह कहा जाता है कि तेरहवाँ गुणस्थानक इस काहलूमें और इस क्षेत्रसे प्राप्त नही होता; 
परन्तु ऐसा कहनेवाले पहले गुणस्थानकमेंसे भी नहीं निकलते | यदि वे पहलेमेंसे निकलकर चौथे तक आये, 
और वहाँ पुरुषा्थं करके सातवें अप्रमत्त गुणस्थानक तक पहुँच जायें, तो भी यह एक बड़ोसे बड़ी बात 
है। सातवें तक पहुँचे बिना उसके बादकी दशाकी सुप्रतीति हो सकना भुष्टिकल है । 


१४३. आत्मामें जो प्रमादरहित जागृतदशा है वही सातवाँ गुणस्थानक है। वहाँ तक पहुँच जानेसे 
उसमें सम्यक्त्व समा जाता है। जीव चोथे गुणस्थानकमे आकर वहांँसे पाँचवें 'देशविरति', छठे स्व॑- 
विरति' और सातवे 'प्रमादरहित विरति' मे पहुँचता है। वहाँ पहुँचनेसे आगेकी दशाका अंशतः अनुभव 
अथवा सुप्रतीति होती है | चौथे गुणस्थानकवाला जीव सातवें गृणस्थानकमे पहुँचनेवालेकी दशाका यदि 
विचार करे तो किसी अंशसे प्रतीति हो सकती है। परन्तु पहले गुणस्थानकवाला जीव उसका विचार करे 
तो बह किस तरह प्रतीतिमे आ सकता है ? क्योकि उसे जाननेका साधन जो आवरणरहित होना है वह 
पहले गणस्थानकवालेके पास नहीं होता । 

१४४, सम्यक्त्वप्राप्त जोवकी दशाका स्वरूप ही भिन्न होता है। पहले गृणस्थानकवाले जीवकी 
दक्शाकी जो स्थिति अथवा भाव है उसकी अपेक्षा चौथे गुणस्थानकको प्राप्त करनेवालेकी दशाकी स्थिति 
अथवा भाव भिन्न देखनेमे आते है अर्थात्‌ भिन्न ही दशाका वतंन देखनेमे आता है । 


१४५ पहलेको शिथिल करे तो चौथेमे आये यह कथन मात्र है। चोथेमे आनेके लिये जो वतन 
है वह विषय विचारणीय है। 

१४६, पहले, चोथे, पाँचवें, छट्टु और सातवें गुणस्थानककी जो बात कही गयी है वह कुछ कथन 
मात्र अथवा श्रवण मात्र ही है, यह बात नही है, परन्तु समझकर वारंबार विचारणीय है। 

१४७ हो सके उतना पुरुषार्थ करके आगे बढनेकी जरूरत है। 

१४८. न प्राप्त हो सके ऐसे घेयं, सहनन, आयुकी पूर्णता इत्यादिके अभावसे कदाचित्‌ सातवें 
गुणस्थानकसे आगेका विचार अनुभवमें नही आ सकता, परन्तु सुप्रतीत हो सकता है । 

, १४९. सिंहके दृष्टांतकी तरह्‌ “--सिहको लोहेके मजबूत पिजरेमे बन्द किया गया हो तो वह अंदर 
रहा हुआ अपनेको सिंह समझता है, पिंजरेमे बन्द किया हुआ मानता है, और पिजरेसे बाहरकी भूमि भी 
देखता है; मात्र लछोहेकी मजबूत छड़ोकी आड़के कारण बाहर नही निकल सकता | इसी तरह सातवें 
गुणस्थानकसे आगेका विचार सुप्रतीत हो सकता है । 


१५०, इस प्रकार होनेपर भी जीव मतभेद आदि कारणोसे अवरुद्ध होकर आगे नही बढ़ सकता | 


१५१. मतभेद अथवा रूढि आदि तुच्छ बाते है, अर्थात्‌ उसमे मोक्ष नहीं है। इसलिये वस्तुतः 
सत्यकी प्रतीति करनेकी जरूरत है | 





१५२. शुभाशुभ और शुद्धाशुद्ध परिणामपर सारा आधार है। छोटी छोटी बातोमे भी दोष माना 
जायें तो उस स्थितिमे मोक्ष नही होता । लोकरूढि अथवा लोकव्यवहारमे पड़ा हुआ जोव मोक्षतत्वका 
रहस्य नही जान सकता, उसका कारण यह है कि उसके मनमे रूढि अथवा लछोकरसंज्ञाका माहात्म्य है। 
इसलिये बादर क्रियाका निषेध नही किया जाता । जो कुछ भी न करता हुआ एकदम अनथ्थं करता है 
उसकी अपेक्षा बादरक्रिया उपयोगी है। तो भी इसका आशय यह भी नहीं है कि बादरक्रियासे 
आगे स बढ़े । 


व्याख्यानसार- १ 4 4 


१५३. जीवको अपनी चतुराई और इच्छानुसार चलना अच्छा लगता है, परन्तु यह जीवका बुरा 
करनेवाली वस्तु है। इस दोषको दूर करनेके लिये ज्ञानीका यह उपदेश है कि पहले तो किसीको उपदेश नही 
देना है परन्तु पहले स्वयं उपदेश लेना है। जिसमे रागद्वंघ न हो उसका संग हुए बिना सम्यक्त्व प्राप्त 
नहीं हो सकता । सम्यकत्व आनेसे (प्राप्त होनेसीे) जीव बदलता है, (जीवकी दशा बदलती है); अर्थात्‌ 
प्रतिकूल हो तो अनुकूल हो जाती है । जिनेन्द्रकी प्रतिमाका (शातिके लिये) दर्शन करनेसे सातवें गुण- 
स्थानकमे स्थित ज्ञानीकी जो शातदशा है उसकी प्रतीत होती है। 


१५४, जैनमार्गमें आजकल अनेक गच्छ प्रचलित हैं, जेसे कि तपगच्छ, अंचलगच्छ, लुकागच्छ, 
खरतरगच्छ इत्यादि । यह प्रत्येक अपनेसे अन्य पक्षवालेको मिथ्यात्वी मानता है । इसी तरह दूसरा विभाग 
छ कोटि, भाठ कोटि इत्यादिका है। यह प्रत्येक अपनेसे अन्य कोटिवालेको मिथ्यात्वी मानता है। वस्तुतः 
नो कोटि चाहिये। उनमेसे जितनी कम उतना कम, और उसकी अपेक्षा भी आगे जायें तो समझमे आता 
है कि अंतमे नौ कोटि भी छोड़े बिना रास्ता नहीं है । 


१५५, तीथैकर आदिने जिस मार्गसे मोक्ष प्राप्त किया वहू मार्ग तुच्छ नहीं है। जैनरूढिका अंश 


भी छोड़ना अत्यंत कठिन लगता है, तो फिर महान तथा महाभारत जैसे मोक्षमागंको किस तरह ग्रहण 
किया जा सकेगा ? यह विचारणीय है। 





१५६ मिथ्यात्व प्रकृतिका क्षय किये बिना सम्यक्त्व नहीं आता । जिसे सम्यक्त्व प्राप्त होता है 
उसकी दशा अदभुत होती है । वहाँसे पॉचवें, छठे, सातवें और आठवेंमे जाकर दो घडीमे मोक्ष हो सकता 
है। एक सम्यक्त्व प्राप्तकर लेनेसे केसा अदूभुत का हो जाता है! इससे सम्यकत्वकी चमत्कृति अथवा 
उसका माहात्म्य किसी अश्मे समझा जा सकता है। 

१५७ दुधेर पुरुषायंसे प्राप्त होने योग्य मोक्षमा्ग भनायास प्राप्त नही होता। आत्मज्ञान अथवा 
मोक्षमागगं किसीके शापसे अप्राप्त नही होता, या किसीके आशीर्वादसे प्राप्त नही होता । पुरुषार्थके अनुसार 
होता है, इसलिये पुरुषाथंकी जरूरत है। 





१५८, सूत्र, सिद्धात, शास्त्र सत्पुरुषके उपदेशके बिना फल नही देते | जो भिन्नता है वह व्यवहार 
मार्गमे है। मोक्षमागंमे तो कोई भेद नहीं है, एक ही है। उसे प्राप्त करनेमें जो शिथिलता है उसका 
निषेध किया गया है | इसमे शूरवीरता ग्रहण करने योग्य है । जीवको अमूच्छित करना ही जरूरी है। 

१५९, विचारवान पुरुषको व्यवहारके भेदसे नहीं घबराना चाहिये । 

१६०. ऊपरकी भूमिकावाला नीचेकी भूमिकावालेके बराबर नहीं है, परन्तु नीचेकी भूमिकावालेसे 
ठीक है । स्वयं जिस व्यवहारमे हो उससे दूसरेका ऊँचा व्यवहार देखनेमें आये, तो उस ऊंचे व्यवहारका 
निषेध न करे, क्योंकि मोक्षमार्गमे कुछ भी अन्तर नहीं है। तीनों कालमें चाहे जिस क्षेत्रमे जो एक ही 
सरीखा रहे वही मोक्षमार्ग है । 


१६१, अल्पसे अल्प निवृत्ति करनेमे भी जीवको कँपकपी होती है तो फिर वैसी अनन्त प्रवृत्तियोंसि 
जो मिथ्यात्व होता है, उसकी निवृत्ति करना यह कितना दुर्धर हो जाना चाहिये ? मिथ्यात्वकी निवृत्ति ही 
सम्यक्त्व' है । हे 

१६२. जीवाजीवकी विचाररूपसे प्रतीति न की गयी हो ओर कथन मात्र ही जीवाजीब है, यों कहे 
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तो यह सम्यक्त्व नही है । तीर्थंकर आदिने भी पूर्वंकालमे इसका आराधन किया है, 'इसलिये पहलेसे हो 
उनमे सम्यकत्व होता है, परन्तु दूसरोको कुछ अमुक कुरमें, अमुक जातिमें या अमुक बर्गमें अथवा 
अमुक देशमे उत्पन्न होनेसे जन्मसे ही सम्यक्त्व हो, यह बात नहीं है । 

१६३ विचारके बिना ज्ञान भही होता | ज्ञानके बिना सुप्रतीति अर्थात्‌ सम्यक्त्व नहीं होता । 
सम्यक्त्वके बिना चारित्र नही आता, और जब तक चारिज्र नहीं आता तब तक केवलज्ञान प्राप्त नहीं 
होता, और जब तक केवलज्ञान प्राप्त नही होता तब तक मोक्ष नहीं है ;ऐसा देखनेमें आता है । 





१६४, देवका वर्णन। तत्त्व | जीवका स्वरूप | ध 





१६५, कमंरूपसे रहे हुए परमाणु केवलज्ञानीको दृश्य होते है, उनके सिवाय दूसरोंके लिये कोई 
निश्चित नियम नहीं होता । परमावधिवालेको उनका दृष्य होना सम्भव है, और मन:पर्यायजश्ञानीको अमुक 
देशसे दृश्य होना सम्भव है) 





१६६. पदार्थमे अनन्त धर्म (गुण आदि) निहित है। उनका अनंतर्वां भाग वाणीसे कहा जा सकता 
है। उसका अनंतवाँ भाग सूत्रमें गृंधा जा सकता है। 





१६७. यथाप्रव॒त्तिकरण, अनिवृत्तिकरण, अपू्वंकरणके बाद युंजलकरण और गुणकरण है। युंजन- 
करणको गृणकरणसे क्षय किया जा सकता है । 

१६८. युंजनकरण अर्थात्‌ प्रकृतिको योजित करना। आत्मगुण जो शान, और उससे दर्शम, और 
उससे चारित्र, ऐसे गुणकरणसे युजनकरणका क्षय किया जा सकता है। अमुक अमुक प्रकृति जो आत्म- 
गुणरोधक है उसका गुणकरणसे क्षय किया जा सकता है। 





१६९, कमंप्रकृति, उसके सूक्ष्मसे सूक्म्माव, उसके बंध, उदय, उदीरणा, संक्रमण, सत्ता ओर 
क्षयभाव जो बताये गये है ( वर्णित किये गये हैं ), वे परम सामर्थ्यके बिना वरणित नही किये जा सकते | 
कस करनेवाला जीवकोटिका पुरुष नही, परन्तु ईशवरकोटिका पुरुष होना चाहिये, ऐसी सुप्रतीति 

। 

१७०, किस किस प्रकृतिका केसे रससे क्षय हुआ होना चाहिये ? कौनसो प्रकृति सत्तामे हैं ? कौन- 
सी उदयमें है ? किसने संक्रमण किया है ? इत्यादिका विधान करनेवालेने, उपर्युक्तके अनुसार प्रकृतिके 
स्वरूपको माप-तोल कर कहा है, उनके इस परमज्ञानकी बात एक ओर रहने दे तो भी यह कहनेवाला 
ईदवरकोटिका पुरुष होना चाहिये, यह निश्चित होता है | 


१७१, जातिस्मरणज्ञान मतिज्ञानके 'धारणा” नामके मेदके अंतगंत है। वह पिछले भव जान सकता 
है। जहाँ तक पिछले भवमें असंज्ञीपना न आया हो वहाँ तक वह आगे बल सकता है। 


१७२. (१) तोर्थकरने आज्ञा न दी हो और जीव अपनी वल्तुके सिवाय परवस्तुका जो कुछ ग्रहण 
करता है वह पराया लिया हुआ और अदत्त गिता जाता है। उस अदत्तमेंसे तीर्थंकरने परवस्तु जितनी 


ग्रहण करनेको छूट दी है उतनेको अदत्त नहीं गिना जाता । (२) गुरुकी आज्ञाके अनुसार किये हुए वर्तंनके 
सम्बस्धमें अदल्त नही गिना जाता । 


ध्याक्यानसार--१२ हक 


१७३. उपदेशके मुख्य चार प्रकार हैँ--( १ ) द्रव्यानुयोग, ( २) चरणानुयोग, ( ३ ) गणितानुयोग, 
(४ ) धर्मकथानुयोग । 

(१) लोकमें रहनेवाले द्रव्य, उनका स्वरूप, उनका गुण, धर्म, हेतु, अहेतु, पर्याय आदि अन॑ता- 
नंत प्रकारके है, उनका जिसमें वर्णन है वहू 'द्रव्यानुयोग' है। 

(२ ) इस द्रव्यानुयोगका स्वरूप समझमें आनेके बाद, आचरण संबंधी वर्णन जिसमें हेँ बह 
'चरणानुयोग' है । 

( ३ ) द्रव्यानुधोग तथा चरणानुयोगकी गिनतोके प्रमाण, तथा छोकमें रहनेबाले पदार्थ, भाव, क्षेत्र, 
काल आदिकी गिनतीके प्रमाणका जो वर्णन है वह 'गणितानुयोग' है । 

(४ ) सत्पुरुषोंके धमंचरित्रोंकी कथाएं, जिनका बोध लेनेसे वे गिरनेवाले जीवको अवलंबनभूत 
सिद्ध होती हैं, वह 'धरंकथानुयोग' है । 

१७४. परमाणुमें रहनेवाले गुण, स्वभाव आदि स्थिर रहते हैं, और पर्याव बदलते हैं। दृष्टांत- 
रूपमे :--पानीमे रहनेवाला शीत-गुण नही बदलता, परन्तु पानीमे जो तरंगें उठती है वे बदलती हैं अर्थात्‌ 
वे एकके बाद एक उठकर उसमे समा जाती है । इस प्रकार भर्या4, अवस्था अवस्थांतर हुआ करते हैं । 
इससे पानीमें रहनेवाली शीतलऊूता अथवा पानीपन नही बदल्फते, परन्तु स्थिर रहते हैं; और पर्यायरूप तरंगें 
बदलतो रहती हैं। इसी तरह उस गुणकी हानिवृद्धिरूप परिवर्तन भी पर्याय है। उसके विचारसे प्रतीति, 
प्रतीतिसे त्याग और त्यागसे ज्ञान होता है। 


१७५ तेजस और कामंण शरीर स्थूलदेहप्रमाण हैं। तेजस शरीर गरमी करता है, तथा आहारको 
पचानेका काम करता है। शरीरके अमुक अमुक अंग्र घिसनेसे गरम मालूम होते है, वे तेजसके कारणसे 
मालूम होते हैं। सिरपर घृत आदि रखकर उस (तेजस) शरीरकी परीक्षा करनेकी जो रूढि है, उसका अर्थ 
यह है कि वह शरोर स्थूल शरीरमे है या नही ? अर्थात्‌ स्थूल शरीरमे जीवकी भाँति वह सारे शरोरमें 
रहता है। 

१७६, इसी तरह कामंण शरीर भी है, जो तेजसकी अपेक्षा सूक्ष्म है। वह्‌ भी तेजसकी तरह रहता 
है | स्थूल शरीरमे पीड़ा होती है, अथवा क्रोध आदि होते है, वही कामंण शरीर है। कामंणसे क्रोध आदि 
होकर तेजोलेद्या आदि उत्पन्न होते हैं। वेदनाका अनुभव जोव करता है, परन्तु वेदना कार्मण शरीरके 
कारण होती है । कामंण शरीर जीवका अभवलंबन है | 

१७७, उपर्यक्त चार अनुयोगों तथा उनके सूक्ष्म भावोका स्वरूप जीवके लिये वारंवार विचारणीय 
है, शेय है। वह परिणाममे निजराका हेतु होता है, अथवा उससे निजंरा होती है। चित्तकी स्थिरता 
करनेके ले यह सब कहा गया है; क्योकि इस सूक्ष्मसे सूक्ष्म स्वरूपको यदि जीवने कुछ जाना हो तो उसके 
लिये वारंवार विचार करना होता है, और वैसे विचारसे जीवकी बाह्यवृत्ति न होकर, वह विचार करने 
तक अन्दरकी अन्दर हो समायी रहती है । 

१७८ अंतरविचारका साधन न हो तो जीवकी वृत्ति बाह्य बस्तुपर जाकर अनेक प्रकारकी 
योजनाएँ की जाती हैं। जीवको आलबनकी जरूरत है। उसे खाली बेठे रहना ठीक नहीं छूगता । उसे 
ऐसी ही आदत पढ़ गयी है; इसलिये यदि उक्त पदार्थोंका ज्ञान हुआ हो तो उसके विचारके कारण सत्‌- 
चितृवृत्ति बाहर जानेफे बदल भावर समायी रहती है, और ऐसा होनेसे निजेरा होती है। 

१७९. पुदुयछ, परमाणु और उसके पर्याय आदिकी सूक्ष्मता है, वह जितनी बाणीगोचर हो सकती 
है उतनी कही गयी है। वह इसलिये कि ये पदाय् मूत्त है, अमूत्त नहीं है। मूत्त होनेपर भी इतने सूक्ष्म 
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हैं कि उनका वारंवार विचार करनेसे उनका स्वरूप समझमें आता है, ओर उस तरह समझमें आनेसे 
उनसे सूक्ष्म अरूपी ऐसे आत्मा संबंधी जाननेका काम सरल हो जाता है। 

१८० मान और सताग्रह ये मारमप्राप्सिमें अवरोधक स्तम्भरूप हैं। उन्हें छोड़ा नहीं जा सकता, 
और इसलिये मार्ग समझमें नही आता। समझनेमे विनय-मक्तिकी प्रथम जरूरत है। वह भक्ति मान, 
भताग्रहके कारण अपनायो नहीं जा सकती । 

१८१. ( १ ) वाचना, ( २) पृच्छता, ( ३ ) परावर्तना, (४ ) चित्तको निदसयमे लाना, ( ५ ) 
धर्मकथा । वेदान्तमें मी श्रवण, मनन और निदिध्यासन। ये भेद बताएं हैं। 

१८२. उत्तराध्ययनमे धमंके मुख्य चार अंग कहे हैं --( १ ) मनुष्यता, ( २ ) सत्पुरुषके बचनों- 
का श्रवण, ( ३ ) उनकी प्रतीति, ( ४ ) धर्मंमे प्रवर्तन करना । ये चार वस्तुएँ दुलेम हैं । 

१८३. मिथ्यात्वके दो भेद हें--( १ ) व्यक्त, ( २ ) अव्यक्त । उसके तोन भेद भी किये हें-- (१) 
उत्कृष्ट, ( २ ) मध्यम, ( ३ ) जघन्य | जब तक मिथ्यात्व होता है तब तक जीव पहले गुणस्थानकसे बाहर 
नहीं निकलता । तथा जब तक उत्कृष्ट मिथ्यात्व होता है तब तक वह मिथ्यात्व गुणस्थानक नही माना 
जाता । गृणस्थानक जीवाश्रयी है। 


१८४. मिथ्यात्व द्वारा मिथ्यात्व मंद पड़ता हैं, और इसलिये वह्‌ जरा आगे चला कि तुरत वह 
मिथ्यात्व गुणस्थानकमे आता है। 


१८५. गुणस्थानक यह आत्माके गुणको लेकर होता है। 

१८६. मिथ्यात्वमें से जीव सम्पूर्ण न निकला हो परन्तु थोड़ा निकला हो तो भी उससे मिथ्यात्व मंद 
पड़ता है। यह मिथ्यात्व भी मिथ्यात्वसे मंद होता है। मिथ्यात्व गुणस्थानकमे भी मिथ्यात्वका अंश कषाय 
हो, उस अंशसे भी मिथ्यात्वमेसे मिथ्यात्व गुणस्थानक कहा जाता है । 

१८७, प्रयोजनभूत ज्ञानके मूलमे, पूर्ण प्रतीतिमें, वेसे ही आकारमे मिलते-जुलते अन्य मार्गकी समा- 
नताके अंशसे समानतारूप प्रतीति होना मिश्रगुणस्थानक है। परंतु अमुक दर्शन सत्य है, और अमुक दर्शन 
भी सत्य है, ऐसी दोनोंपर एकसी प्रतीति होना मिश्र नही परंतु मिथ्यात्वगुणस्थानक है। अमुक द्दांनसे 
अमुक दर्शन अमुक अंशमें मिलता जुलता है, ऐसा कहनेमें सम्यक्त्वकोी बाधा नहीं आती; क्योंकि वहाँ तो 
अमुक दर्शनकी दूसरे दर्शनके साथ समानता करनेमें पहला दक्षंन सम्पूर्णरूपसे प्रतीतिरूप होता है । 

१८८. पहले गृणस्थानकसे दूसरेमें नही जाया जाता, परन्तु चोथेसे वापस लोटते हुए पहलेमें आनेके 
बोचका अमुक काल दूसरा गुणस्थानक है। उसे यदि चोथेके बाद पांबवाँ माना जाये तो चौथेसे पांचवां 
ऊँचा ठहरता है और यहाँ तो सास्वादन चोथेसे पतित हुआ माना गया है, अर्थात्‌ वह नीचा है इसलिये 
पाँचवाँ नहीं कहा जा सकता परन्तु दूसरा कहना ठीक है । 


१८९, आवरण है यह बात निःसंदेह है, जिसे श्वेताम्बर तथा दिगम्बर दोनों कहते हैं; परन्तु 
आवरणको साथ लेकर कहनेमे एक दूसरेसे थोड़ा मेदवाला है। 

१९०. दिगम्बर कहते हैं कि केवलज्ञान सत्तारूपसे नहीं परन्तु शक्तिख्पसे है। 

१९१. यद्यपि सत्ता और शक्तिका सामान्य अथं एक है, परन्तु विज्येषार्थकी दृष्टिसे कुछ फ़र्के है। 


कक 





१५९२. दृढ़तापृ्वंक ओोष आस्थासे, विचारपूर्वक अभ्याससे 'विचारसहित आस्था' होती है। 


व्यास्यानसार-(१ ७७६ 


१९३. तीथँंकर जेसे भी संसारपक्षमे विशेष-विदेष समुद्धिके स्वामी थे, फिर भी उन्हे भी त्याग 
करनेकी जरूरत पड़ी थी, तो फिर अन्य जीवोंको बेसा किये बिना छुटकारा नहीं है। 


१९४. त्यागके दो प्रकार हैं एक बाह्य और दूसरा अभ्यंतर | इसमेसे बाह्य त्याग अभ्यतर 
त्यागका सहकारी है। त्यागके साथ वेराग्य जोडा जाता है, क्योकि वेराग्य होनेपर ही त्याग होता है। 


१९५, जीव ऐसा मानता है कि 'मे कुछ समझता हूँ, ओर जब मै त्याग करना चाहूँगा तब एकदम 
त्याग कर सकूगा', परन्तु यह मानना भूलभरा होता है। जब तक ऐसा प्रसंग नहीं आया तब तक अपना 
जोर रहता है। जब ऐसा समय आता है तब शिथिल-परिणामी होकर मंद पड़ जाता है। इसलिये धीरे 
धीरे जीव जाँच करे और त्यागका परिचय करने लगे, जिससे मालम हो कि त्याग करते समय परिणाम 
केसे शिथिल हो जाते है ? के 


१९६, आँख, जीभ आदि इंद्रियोंकी एक एक अगुल जितनी जगहको जीतना भ्गी जिसके लिये 
मुश्किल हो जाता है, अथवा जीतना असंभव हो जाता है, उसे बड़ा पराक्रम करनेका अथवा बड़ा क्षेत्र 
जीतनेका काम सोपा हो तो वह किस तरह बन सकता है ? 'एकदम त्याग करनेका समय आये, तबकी 
बात तब', इस विचारकी ओर ध्यान रखकर अभी तो धीरे धीरे त्यागकी कमरत करनेकी जरूरत है। 
उसमे भी शरीर और शरीरके साथ सम्बन्ध रखनेवाले संगे-सम्बन्धियोंके बारेमे पहले आजमाइश करनी है; 
और शरीरमे भी पहले आँख, जीभ और उपस्थ इन तोन इंद्रियोके विषयको देश-देशसे त्याग करनेकी 
तरफ लगाता है, और इसके अभ्याससे एकदम त्याग सुगम हो जाता है। 

१९७, अभी जाँचके तौरपर अंश अंशसे जितना जितना त्याग करना है उसमे भी शिथिलता नहीं 
रखना, तथा रूढिका अनुसरण करके त्याग करनेकी बात भो नहीं है। जो कुछ त्याग करना वह शिथि- 
लतारहित तथा छूट-छाटरहित करता, अथवा छूट-छाट रखनेकी जरूरत हो तो वह भी निश्चितरूपसे 
खुले तौरसे रखना, परन्तु ऐसी न रखना कि उसका अर्थ जिस समय जेसा करना हो वेसा हो सके । जब 
जिसकी जरूरत पढ़े तब उसका इच्छानुसार अर्थ हो सके ऐसी व्यवस्था ही त्यागमे नही रखना । यदि 
ऐसी व्यवस्था की जाय कि अनिश्चितरूपसे भर्थात्‌ जब जरूरत पड़े तब मनमाना अर्थ हो सके, तो जीव 
शिथिल-परिणामी होकर त्याग किया हुआ सब कुछ बिगाड़ डालता है। 

१९८, यदि अंशसे भी त्याग करें तो पहलेसे ही उसकी मर्यादा निश्चित करके और साक्षी रखकर 
त्याग करें, तथा त्याग करनेके बाद अपना मनमाना अर्थ न करें। 


१९९, संसारमे परिभ्रमण करानेवाले क्रोध, मान, माया और लोभकी चौकड़ीरूप कषाय है, उसका 
स्वरूप भी समझने योग्य है। उसमे भी जो अनंतानुबधी कषाय है वह अनंत ससारमे भटकानेवाला है। 
उस कषायके क्षय होनेका क्रम सामान्यतः इस तरह है कि पहले क्रोधका और फिर क्रमसे मान, माया और 
लोभका क्षय होता है, और उसके उदय होनेका क्रम सामान्यतः इस तरह है. कि पहले मान और फिर 
क्रमसे छोभ, माया और क्रोधका उदय होता है | 

२००, इस कषायके असंख्यात भेद हैं। जिस रूपमे कषाय होता है उस रूपमें जीव संसार-परि- 
भ्रमणके लिये कर्मंबंध करता है! कषायमे बढ़ेसे बड़ा बंध अनंतानुबंधी कषायका है। जो अंत्मुहृर्तमें 
चासीस कोड़ाकोडी सागरोपमका बंध करता है, उस अनंतानुबंधीका स्वरूप भी जबरदस्त है। वह इस 
तरह कि मिश्यास्वमोहरूपी एक राजाकों भलीभाँति हिफाजतसे सैन्यके मध्यभागमे रखकर क्रोध, मान, 
माया और छोभ ये चार उसकी रक्षा करते हैं, और जिस समय जिसकी जरूरत होती है उस समय वहू 


७७रे आीसदू राजचस्त 

बिना बुलाये मिथ्यात्वमोहकी सेवामें लग जाता है। इसके अतिरिक्त नोकषायरूप दूसरा परिषार है वह 
कषायके अग्नभागमे रहकर मिथ्यात्वमोहकी रखवाली करता है, परन्तु ये दूसरे सब चौकीदार नहीं-णैसे 
कषायका काम करते हैं। भटकानेवाला तो कषाय है। और उस कषायमे भी अनंतानुबंधी कषायके चार योद्धा 
बहुत ही मार डालते है। इन चार योद्धाओंमेंसे क्रोधका स्वभाव दूसरे तीनकी अपेक्षा कुछ भोला मालूम 
पड़ता है; क्योंकि उसका स्वरूप सबकी अपेक्षा जल्दी मालम हो सकता है। इस तरह जब जिसका स्वरूप 
जल्दी मालूम हो जाये तब उसके साथ लड़ाई करनेमे क्रोधीकी प्रतोति हो जानेसे लड़नेकी हिम्मत आती है। 





२०१ धनधाती चार कमं--मोहनीय, ज्ञानावरणीय, दर्शनावरणीय और अंतराय; जो आत्माके 
गुणोंकों आवरण करनेवाले हैं। उनका एक प्रकारसे क्षय करना सरल भी है। वेदनीय आदि कम जो घन- 
घातो नही हैं तो भी उनका एक प्रकारसे क्षय करना कठिन है। वह इस तरह कि वेदनीय आदि कर्मका 
उदय प्राप्त हो तो उनका क्षय करनेके लिये उन्हे भोगना चाहिये, उन्हे न भोगनेको इच्छा हो तो भी 
वहाँ बह काम नही आतो, भोगने ही चाहिये, और ज्ञानावरणीयका उदय हो तो यत्न करनेसे उसका क्षय 
हो जाता है | उदाहरणरूपमे, कोई इलोक ज्ञानावरणीयके उदयसे याद न रहता हो तो उसे दो, चार, आठ, 
सोलह, बत्तीस, चौसठ, सौ अर्थात्‌ अधिक बार रटनेसे ज्ञानावरणीयका क्षयोपशम अथवा क्षय होकर 
याद रहता है; अर्थात्‌ बलवान हो जानेसे उसका उसी भवमे अमुक अंशमे क्षय फिया जा सकता है। 
इसी तरह दर्शनावरणीय करम्ंके सम्बन्धमे समझें। मोहनीयकमं जो महा बलशाली एवं भोला भी है, 
वह तुरत क्षय किया जा सकता है। जेसे उसका आना, आनेका वेग प्रबल है, वेसे वह जल्दीसे दूर भी 
हो सकता है। मोहनीयकमंका तीव्र बंध होता है, तो भो वह प्रदेंशबध न होनेसे तुरत क्षय किया जा 
सकता है। नाम, आयु आदि कर्म जिनका प्रदेशबंध होता है 4 केवलज्ञान उत्पन्न होनेके बाद भी अंत 
तक भोगने पड़ते हैं; जब कि मोहनीय आदि चार कम उससे पहले ही क्षीण हो जाते हैं । 


२०२. उन्माद' यह चारित्रमोहनीयका विशेष पर्याय है। वह क्वचित्‌ हास्य, क्वचित्‌ शोक, क्वचित्‌ 
रति, क्वचित्‌ अरति, क्वचित्‌ भय, ओर क्वचिंत्‌ जुगुप्सारूपसे दिखायी देता है। कुछ अशसे उसका ज्ञाना- 
वरणीयमे भी समावेश होता है। स्वप्नमे विद्येष्ररूपसे ज्ञानावरणीयके पर्याय मालूम होते है । 


२०३. 'संज्ञा' यह ज्ञानका भाग है। परन्तु 'परिग्रहसंज्ञाका लोभप्रकृति' में समावेश होता है; 
मंथुनसंज्ञा का वेदप्रकृतिमें समावेश होता है; 'आहारसंज्ञा'का वेदनीयमे समावेश होता है, और 'भयसंशा'का 
भयप्रकृतिमें समावेश होता है। 

२०४ अनंत प्रकारके कम मुख्य आठ प्रकारसे और उत्तर एक सौ अट्टावन प्रकारसे 'प्रकृति'के नामसे 
पहचाने जाते हैं। वह इस तरह कि अमुक अमुक प्रकृति अमुक अमुक गुणस्थानक तक होती है। इस 
तरह मापतोल कर ज्ञानीदेवने दूसरोंको समझानेके लिये स्थूल स्वरूपसे उसका विवेचन किया है। उसमें 
दूसरे कितने ही तरहके कम अर्थात्‌ 'कमंप्रकृति' का समावेह होता है। अर्थात्‌ जिस जिस प्रकृतिके नाम 
&२5३ नहीं आते वे सब प्रकृतियाँ उपर्युक्त प्रकृतिके विशेष पर्याय है अथवा वे उपर्युक्त प्रकृतिमें समा 
जाते हैं । 

२०५, “विभाव' अर्थात्‌ 'विरुद्ठभाव' नहीं, परन्तु 'विधषभाव' । आत्मा आत्मारूपसे परिणमित ही 
वह 'भाव' है अथवा 'स्वमाव' है। जब आत्मा और जड़का संयोग होनेसे आत्मा स्वभावसे आगे जाकर 
विशेषभाव' से परिणमित हो, वह 'विभाव” है। इसी तरह जड़के बारेमें भी समझें । 


व्यश्यश्सार-१२ जे 


२०६. काल' के अणु” लोकप्रमाण असंख्यात हैं। उस अणुमे रुक्ष अथवा स्तिर्ध गुण नहीं हैं । 
इसलिये एक अणु दूसरेमे नहीं मिलता, और प्रत्येक पृथक्‌ पृथक्‌ रहता है। परमाणु-पुद्गलमें वह गुण 
होनेसे मूछ सत्ता कायम रहकर उसका (परमाणु-पुदूगलका) स्कंध होता है | 





२०७. धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय, (लोक) आकाशास्तिकाय और जीवास्तिकांय उसके भी 
असंख्यात प्रदेषा हैं। और उसके प्रदेशमे रुक्ष अथवा स्निग्ध गुण नही है, फिर भी वे कालकी तरह प्रत्येक 
अणु अलग अलग रहनेके बदले एक समूह होकर रहते हैं। इसका कारण यह है कि काल प्रदेशात्मक नहीं 
हैं, परन्तु अणु होकर पृथक्‌ पृथक्‌ है, और धर्मास्तिकाय आदि चार द्रव्य प्रदेशात्मक है। 

२०८. वस्तुको समझानेके लिये अमुक नयसे भेदरूपसे वर्णन किया गया है। वस्तुतः वस्तु, उसके 
गुण और पर्याय यों तोन पृथक पृथक नही हैं, एक ही है। गण और पर्यायके कारण वस्तुका स्वरूप 
समझमें आता है। जेसे मिस्नी यह वस्तु, मिठास यह गुण और खुरदरा आकार यह पर्याय है| इन तीनोंको 
लेकर मिस्री है। मिठासवाले गुणके बिना मिस्री पहचानी नही जा सकती । वेसा ही कोई खुरदरे आकार- 
बाला टुकड़ा हो, परन्तु उसमे खारेपनका गुण हो तो वह मिस्री नही परन्तु नमक है । दस जगह पदार्थकी 
प्रतीति अथवा ज्ञान, गुणके कारण होता है, इस तरहू गुणी और गुण भिन्‍न नहीं है। फिर भी अमुक 
कारणको छेकर पदा््थका स्वरूप समझानेके लिये भिन्‍न कहे गये हैं । 

२०९. गुण और पर्यायके कारण पदार्थ है। यदि वे दोनों न हो तो फिर पदार्थंका होना न होनेके 
बराबर है, क्योंकि वह किस कफामका है ? 

२१० एक दूसरेसे विरुद्ध पदवाली ऐसी त्रिपदी पदार्थंमात्रमे रही हुई है। भुव अर्थात्‌ सत्ता-अस्तित्व 
पदार्थंका सदा है। उसके होनेपर भी पदार्यमे उत्फद और व्यय ये दो पद रहते हैं। पूर्व पर्यायका व्यय 
और उत्तर पर्यायका उत्पाद हुआ करता है । 

२११, इस पर्यायके परिवतंनसे का मालूम होता है। अथवा उस पर्यायका परिवतंन होनेमें कालू 
सहकारी है। 

२१२. प्रत्येक पदार्थमें समय-समयपर षटचक्र उठता है। वह यह कि संख्यातगुणवृद्धि, असंख्यात्त- 
गुणबुद्धि, अनंतगुणवृद्धि, संख्यातगुणहानि, असंख्यातगृणहानि और अनंतगुणहानि; जिसका स्वरूप श्री 
धीतरागदेव अवाकगोचर कहते हैं । 

२१३. आकाषके प्रदेशकी श्रेणि सम है। विषम मात्र एक प्रदेशकी विदिशाकी श्रेणि है। समश्रेणि 
छः हैं और वे दो प्रदेशी है। पदार्थमात्रका गमन समश्रेणिसे होता है, विषमश्रेणिसे नहीं होता । क्योंकि 
आकाझके प्रदेशकी समश्रेणि है। इसी तरह पदार्थमात्रमे अगुरुलषु धमं है। उस धर्मके कारण पदार्थ 
विषमश्रेणिसे गमन नहीं कर सकता | 





२१४, चक्ुरिद्रियके सिवाय दूसरी इंद्रियोसे जो जाना जा सकता है उसका समावेश जाननेसें 
होता दै ! संपूर्ण “देखनेमें 

२१५, चक्षुरिद्रियसे जो देखा जाता है वह भी जानना है। जब तक संपूर्ण जानने नहीं 
आता लब तक जानना अधूरा माना जाता है, केवलज्ञान नही माना जाता। 


२१६. जहाँ त्रिकाल अवबोध है वहाँ सम्पूर्ण जानना होता है । 


फल झौसद्‌ राजकर्णा 

२१७. भासब शब्दसे जानता और देखना दोनोंका समावेश होता है । 

२१८. जो केवलज्ञान है वह आत्प्रत्यक्ष है अथवा अतीद्रिय है। जो अंधता है वह इन्द्रिय द्वारा 
देखनेका व्याघात है । वह व्याघात अतींद्रियको बाधक होना संभव नहीं है । 

जब चार घनघाती कर्मोका नाश होता है तब केवलज्ञान उत्पन्न होता है। उन चार घनघातियोंमें 
एक दर्शंनावरणीय है । उसकी उत्तर प्रकृतिमें एक चक्षुदशंनावरणीय है उसका क्षय हो नेके बाद केवलज्ञान 
उत्पन्न होता है। अथवा जन्मांधता या अंधताका आवरण क्षय होनेसे केवलज्ञान उत्पन्न होता है | 

अचक्षुदर्धंन आँखके सिवाय दूसरी इंद्रियों ओर मनसे होता है। उसका भी जब तक आवरण होता 
है तब तक केवलज्ञान उत्पन्न नही होता | इसलिये जैसे चक्षुके लिये है वेसे दूसरी इंब्रियोंके लिये भी 
माछम होता है। 

२१५, ज्ञान दो प्रकारसे बताया गया है। आत्मा इंद्रियोंकी सहायताके बिना स्वतंत्ररूपसे जाने- 
देखे बह आत्मप्रत्यक्ष है। आत्मा इंद्रियोकी सहायतासे अर्थात्‌ आँख, काम, जिल्ठा आदिसे जाते-देखे बह 
इंद्रियप्रत्यक्ष है । व्याघात और आवरणके कारणसे इद्रियप्रत्यक्ष न हो तो इससे आत्मप्रत्यक्षको बाध नही 
है। जब आत्माको प्रत्यक्ष होता है, तब इंद्रियप्रत्यक्ष स्ववमभेव होता है अर्थाद्‌ इद्रियप्रत्यक्षके आवरणके 
दूर होनेपर ही आत्मप्रत्यक्ष होता है। 





२२०. आज तक आत्माका अस्तित्व भासित नही हुआ। आत्माके अस्तित्वका भास होमेसे सम्यबंत्व 
प्राप्त होता है। अस्तित्व सम्यक्त्वका अंग है। अस्तित्व यदि एक बार भी भासित हो तो वह दृष्टिके सामने 
रहा करता है, और सामने रहनेसे आत्मा वहाँसे हट बही सकता | यदि आगे बढे तो भी पेर पीछे पड़ते 
हैं, अर्थात्‌ प्रकृति जोर नही मारती । एक बार सम्यक्त्व आनेके बाद वह पड़े तो फिर ठिकानेपर आ 
जाता है। ऐसा होनेका मूछ कारण अस्तित्वका भासना है । 

यदि कदाचित्‌ अस्तित्वकी बात कही जाती हो तो भी वह कथन मात्र है, क्योंकि सच्चा अस्लित्व 
मासित्त नहीं हुआ । 

२०१. जिसने बड़का वृक्ष न देखा हो उसे यह कहा जाये कि इस राईके दाने जितने बड़के बीजमेसे, 
लगभग एक मीलके विस्तारमे समाये इतना बड़ा वृक्ष हो सकता है तो यह बात उसके मानमनेमें नहीं 
आती और कहनेवालेकों अन्यथा समझ खेता है। परन्तु जिसने बड़का वृक्ष देखा है और जिसे इस बात- 
का अनुभव है उसे बड़के बीजमे शासत्रा, मूल, पत्ते, फल, फूल आदि बाला बड़ा वृक्ष समाया हुआ है यह 
बात माननेमे आती है, प्रतोत होतो है। पुद्यल रूपी पदार्थ है, मूतिमान है. उसके एक स्कंभके एक 
भागमें अनंत भाग हैं यह बात प्रत्यक्ष होनेसे मानी जाती है; परन्तु उतने ही भागमे जोव अरूपी एवं 
अमूत होनेसे अधिक समा सकते हैं | परंतु वहाँ अनंतके बदले असंख्यात कहा जाये तो भी माननेमें नहीं 
आता, यह आदचरयंकारक बात है। 

इस प्रकार प्रतीत होनेके लिये अनेक नय--रास्ते बताये गये हैं, जिससे किसी तरह यदि प्रतीति 
हो गयौ तो बड़के बीजकी प्रतीतिकी भश्राँति मोक्षके बोजकी सम्यक्त्वरूपसे प्रतीत्ति होतो है; मोक्ष है यह 
निएचय हो जाता है, इसमें कुछ भी शक नहीं है । 


अपनाने नननकाणनत+उन्‍जमकनन«. 


व्यह्पानसार-१ प्‌ 


२२२ धमसंबंधी (श्री रत्नकरंड श्रावकाचार) '-- 
आत्माको स्वभावमें धारण करे वह धर्म है। 
आत्माका स्वभाव धर्म है। 
जो स्वभावमेंसे परभावमें नही जाने देता वह धर्म है। 


परभाव द्वारा आत्माको दुर्गंतिमें जाना पड़ता है। जो आत्माको दुर्गंतिमें न जाने देकर 
स्वभावमें रखता है वह धम है । 


सम्यक्‌ श्रद्धान, ज्ञान और स्वरूपाचरण धर्म है। वहाँ बंधका अभाव है | 

सम्यश्ज्ञान, सम्यग्दर्शन और सम्यक चारित्र इस रत्नन्नयोको श्री तीर्थंकरदेव धर्म कहते हैं । 

पड़्द्रव्यका श्रद्धान, ज्ञान और स्वरूपाचरण धमं है। 

जो संसारपरिभ्रमणसे छुडाकर उत्तम सुखमें धारण करता है वह धर्म है । 

आप्त अर्थात्‌ सब पदार्थोंकी जानकर उनके स्वरूपका सत्यार्थ प्रगट करनेवाला । 

आगम अर्थात्‌ आप्तकथित पदार्थंकी शब्ध्धारा रचनारूप शास्त्र । 

आप्तप्ररूपित द्षास्त्रानसार आचरण करनेवाला, आप्तप्रदर्शित मार्ममें चलता है वह 
सदगुरु है। 

सम्यग्दशंन अर्थात्‌ सत्य आप्त, शास्त्र और गुरुका श्रद्धान । 


सम्यग्दशंन तीन मूढतासे रहित, निःशंक आदि आठ अंगसहित, आठ मद ओर छः 
अनायतनसे रहित है। 


सात तत्त्व अथवा नव पदार्थके श्रद्धानको दास्त्रमें सम्यग्दर्शन कहा है। परन्तु दोषरहित 
शास्त्रके उपदेशके बिना सात तत्त्वका श्रद्धान किस तरह होगा ? निर्दोष आप्तके बिना सत्याथ 
आगम किस तरह प्रगट होगा ? इसलिये सम्यग्दर्शनका मूल कारण सत्यार्थ आप्त ही है। 


आप्तपुरुष क्षुधातृषा आदि अठारह दोषोंसे रहित होता हैं । 
धमंका मूल आप्त भगवान है । 
आप्त भगवान निर्दोष सबंज्ञ और हितोपदेशक है । 


>->ई०८८ 


९५९ 
श्रो 


व्याख्यानसार-२ 


१» मोरबी, आषाढ सुदी ४, १९५६ 

१. ज्ञानके साथ वेराग्य ओर वेराग्यके साथ ज्ञान होता है | वे अकेले नही होते । 

२. वेराग्यके साथ श्यूद्भार नहीं होता, और श्यृंगारके साथ वेराग्य नहीं होता । 

३. वीतराग वचनके असरसे जिसे इन्द्रियसुख नीरस न लगे तो उसने ज्ञानीके वचन सुने ही नहीं, 
ऐसा समझें । 

४. ज्ञानीके वचन विषयका वमन, विरेचन करानेवाले हैं । 

५. छद्मस्थ अर्थात्‌ आवरणयुक्त | 

६, दोलेशीकरण ८ शोल > पव॑त + ईश < महान, अर्थात्‌ पव॑तोंमें महान मेरुके समान अकंपगुणवाला | 

७. अकंपगुणवाला 5 मन, वचन ओर कायाके योगकी स्थिरतावाला । 

८. मोक्षमें आत्माके अनुभवका यदि नाश होता हो तो बह मोक्ष किस कामका ? 

९, आत्माका ऊध्वंस्वभाव है, तदनुसार आत्मा पहले ऊँचे जाता है और कदाचित्‌ सिद्ध शिछासे 
टकराये; परन्तु कमंरूपी बोझ होनेसे नीचे आता है। जैसे कि डूबा हुआ मनुष्य उछालसे एक बार ऊपर 
आ जाता है वेसे | 

१०. भरतेष्वरकी कथा | (भरत चेत, कारू झटका दे रहा है। ) 
११, सगर चक्रवर्तीकी कथा | ( ६०००० पुत्रोंकी मृत्युके श्रवणसे वेराग्य । ) 
१२. नमिराजषिकी कथा ) ( मिथिला जलती हुई दिखायी इत्यादि । ) 


२ मोरबो, आषाद सुदी ५, सोम, १९५६ 
१. जेन आत्माका स्वरूप है। उस स्वरूप (धर्म) के प्रवर्तंक भी मनुष्य थे। जेसे कि वतेमान अब- 
सर्पिणीकालमें ऋषभ आदि पुरुष उस धम्मके प्रवतंक थे। बुद्ध आदि पुरुषोंको भी उस उस धर्मके प्रवर्तक 
जानें | इससे कुछ अनादि आत्मघमंका विचार न था ऐसा नहीं था । 
#, बि० सं० १९५६ के आषाढ़ और श्रावण श्रीमद्जी मोरबीमें ठहरे थे। उस अरसेमें उन्‍होंने समय- 
सम्यबर ओ व्याख्यान दिये थे और मुमुक्षुओंके प्रश्मोका समाघाव किया था, उस सबका सार एक मुमुक्ष, श्रोताने 
संक्षेपमें रख लिया था । वही संक्षिप्ठ सार यहाँ दिया या है । 





व्याख्यामसार- २ ७3 


२ लगभग दो हजार वर्ष पहले जैन यति शेखरसूरि आचायंने वेध्योको क्षत्रियोके साथ मिलाया । 
३ ओसवाल' ओरपाक' जातिके राजपृत हैं । 


४ उत्कषं, अपकषं और संक्रमण ये सत्तामे रही हुई कर्म-प्रक्ृतिके क 
अर नहीं हो अब ही हुई कमं-प्रकृतिके हो सकते है, उदयमे आई हुई 

५ आयुकमंका जिस प्रकारसे बंध होता है उस प्रकारसे देहस्थिति पूर्ण होती है। 

६. अंधेरेमें नहीं देखना, यह एकांत दर्शंनावरणीय कर्म नही कहा जाता, परन्तु मंद दर्शनावरणीय 
कहा जाता है। तमके निमित्तसे और तेजके अभावके कारण बेसा होता है। 

७ दांत रुकनेपर ज्ञान रुक जाता है। 

८ ज्ञेय जाननेके लिये ज्ञानको बढाना चाहिये | जेसा वजन वैसे बाट । 

९. जेसे परमाणुकी शक्ति पर्यायको प्राप्त करनेसे बढ़ती जातो है, वेसे ही चेतन्यद्रव्यकी शाक्ति 
विशुद्धताको प्राप्त करनेसे बढती जाती है। कॉच, चण्मा, दुरबीन आदि. पहले (परमाणु) के प्रमाण है, 
और अवधि, मन पर्याय, केवलज्ञान, लब्धि, ऋरद्धि आदि दूसरे (चेतन्यद्रव्य) के प्रमाण हैं । 
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१ क्षयोपशमसम्यक्त्वको वेदकसम्यक्त्व भी कहा जाता है। परन्तु क्षयोपशममेसे क्षायिक होनेकी 
संधिके समयका जो सम्यक्त्व है वह वस्तुतः वेदकसम्यकत्व है | 

२ पाँच स्थावर एकेन्द्रिय बादर है, तथा सूक्ष्म भी है। निगोद बादर और सूक्ष्म है। बनस्पतिके 
सिवाय बाकीके चारमे असंख्यात सुक्ष्म कहे जाते हैं। निगोद सुक्ष्म अनंत हैं, और वनस्पतिके सुक्ष्म अनंत 
है, वहाँ निगोदमे सूक्ष्म वनस्पति होती है । 

३. श्री तीथंकर ग्यारहवें गुणस्थानकका स्पश नही करते, इसी तरह वे पहले, दूसरे तथा तीसरेका 
भी स्पर्श नही करते । 

४. वर्धभान, हीयमान और स्थित ऐसी जो परिणामकी तीन धाराएँ है, उनमे होयमान परिणामकी 
धारा सम्यक्त्व-आश्रयी (दर्शन-आश्रयी) श्री तोर्थक रदेवको नहीं होती, और चारित्रआश्रयी भजना। 

५ जहाँ क्षायिकचा रित्र है वहाँ मोहनीयका अभाव है, और जहां मोहनीयका अभाव है वहाँ 
पहला, दूसरा, तोसरा और ग्यारहवाँ इन चार गृणस्थानकोकी स्पर्शंनाका अभाव है। 

६ उदय दो प्रकारका है--एक प्रदेशोदय और दूसरा विपाकोदय । विपाकोदय बाह्य (दीखती 
हुई) रीतिसे वेदन किया जाता है, ओर प्रदेशोदय भीतरसे वेदन किया जाता है । 

3, आयुकर्मका बंध भप्रकृतिके बिना नही होता, परन्तु बेदनीयका होता है । 

८. आयुप्रकृतिका वेदन एक ही भवमे किया जाता है। दूसरी प्रकृतियोका वेदन उस भव और 
अन्य भवमे भी किया जाता है। 

९, जीव जिस भवकी आयुप्रकृति भोगता है, वह सारे भवकी एक ही बधप्रकृति है। उस बंध- 
प्रकृतिका उदय आयुके आरंभसे गिना जाता है। इसलिये उस भवकी जो आयुप्रकृति उदयमे है उसमे 
संक्रमण, उत्कर्ष, अपकर्ष आदि नहीं हो सकते । 

० की प्रकृति दूसरे भवमे नहीं भोगी जाती । 

ः॒ १. बा स्थिति सबंध, अवगाह (शरोरप्रमाण) और रस इन्हे अमुक जीव अमुक 
प्रमाणमे भोगे इसका आधार आयुकमंपर है। जैसे कि एक मनुष्यको सौ वर्षकी आयुकर्म प्रकृतिका उदय 
श्८ 


७७८ श्रीमद्‌ राजचन्त 


हो, उसमेंसे वह अस्सीवें वर्षमे अघूरी आयुमे मर जाये तो बाकीके बीस वर्ष कहाँ और किस तरह भोगे 
जायें ? दूसरे भवमे गति, जाति, स्थिति, संबंध आदि नये सिरेसे होते हैं, इक्यासीवें वर्षसे नही होते । 
इसलिये आयुकी उदयप्रकृति बीचमे नही टूट सकती | जिस जिस प्रकारसे बंध पडा हो उस उस प्रकारसे 
उदयमे आनेसे किसीकी दृष्टिमे कदाचित्‌ आयुका टूटना आये, परंतु ऐसा नहीं हो सकता | 

१२. जब तक आयुकर्ंवर्गणा सत्तामे होती है तब तक संक्रमण, अपकर्ष, उत्कर्ष आदि करणका 
नियम लागू हो सकता है; परन्तु उदयका आरंभ होनेके बाद लागू नही हो सकता । 

१३. आयुकर्म पृथ्वीके समान है और दूसरे कम वृक्षके समान हैं। (यदि पृथ्वी हो तो वृक्ष 
होता है ।) 

१४. आयुके दो प्रकार हैं--(१) सोपक्रम और (२) निरुपक्रम । इनमेसे जिस प्रकारकी आयु बाँधी 
हो उसी प्रकारकी आयु भोगी जाती है। 

१५ उपशमसम्यक्त्व क्षयोपशम होकर क्षायिक होता है, क्योकि उपशममे जो प्रकृत्तियाँ सत्तामे है वे 
उदयमे आकर क्षोण होती है। 

१६. चक्षुके दो प्रकार है--(:) ज्ञानचक्षु और (२) चमंचक्षु । जेसे चमंचक्षुस एक वस्तु जिस 
स्वरूपसे दिखायी देती हैं वह वस्तु दूरबीन तथा सुक्ष्मद्शंक आदि यन्त्रोसे भिन्न स्वरूपसे ही दिखायी देती 
है; वेसे चमंचक्षुसे वह जिस स्वरूपसे दिखायो देती है, वह ज्ञानचक्षुसे किसी भिन्न स्वरूपसे ही दिखायी 
देतो है ओर उसी तरह कही जाती है; उसे हम अपनी चतु राई, अहत्वसे न मानें यह योग्य नही है । 
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१. श्रोमान कुन्दकुन्दाचार्यने अष्टपाहुड (अष्टप्राभुत) रचा है। प्राभुतभेद--दर्शनप्रा भुत, ज्ञान- 
प्राभृत, चारित्रप्राभृत, भावप्राभृत इत्यादि | दर्शनप्राभुतमे जिनभावका स्वरूप बताया है। 
शास्त्रकर्ता कहते हैं कि अन्य भावोका हमने, आपने ओर देवाधिदेव तकने पुर्वंकालमे भावन 
किया है, और उससे कार्य सिद्ध नही हुआ, इसलिये जिनभावका भावन करनेकी जरूरत है । जो जिनभाव 
शात है, आत्माका धमं है और उसका भावन करनेसे ही मुक्ति होती है | 
२ चारित्रप्राभृत | 
३ द्रव्य और उसके पर्याय माननेमे नही आते; वहाँ विकल्प होनेसे उलझ जाना होता है । पर्यायोको 
न माननेका कारण, उतने अंश तक नही पहुँचना है । 
४ द्रव्यके पर्याय है ऐसा माना जाता है, वहाँ द्रव्यका स्वरूप समझनेमे विकल्प रहनेसे उलझ जाना 
होता है, और इसीसे भटकना होता है । 
५ सिद्धपद द्रव्य नही है, परन्तु आात्माका एक शुद्ध पर्याय है। उससे पहले मनुष्य अथवा देव था, 
तब वह पर्याय था, यो द्रव्य शाश्वत रहकर पर्यायातर होता है | 
६ शातता प्राप्त होनेसे ज्ञान बढ़ता है । 
७. आत्मसिद्धिके लिये द्वादशागीका ज्ञान प्राप्त करते हुए बहुत समय चला जाता है; जब कि एक 
मात्र शातताका सेवन करनेसे तुरत प्राप्त होता है। 
८ पर्यायका स्वरूप समझानेके लिये श्रो तीर्थंकरदेवने त्रिपद (उत्पाद, व्यय और प्रौव्य) 
समझाया है | 
९, द्रव्य भ्रुव सनातन है। 
१०. पर्याय उत्पादव्यययुक्त है। 
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११. छहों दर्शन एक जेनदर्शनमे समाते हैं। उनमे भी जेन एक दर्शन है। बौद्ध--क्षणिकवादी » 
पर्यायरूपसे 'सत्‌' है। वेदांत--सनातन > द्रव्यरूपसे 'सत' है ) चार्वाक निरीश्वरवादी जब तक आत्माकी 
प्रतीति नहीं हुई तब तक उसे पहचाननेरूपसे 'सत्‌' है । 


१२. जीवपर्यायके दो भेद है--ससारपर्याय और सिद्धपर्याय । सिद्धपर्याय शत प्रतिशत शुद्ध सुबर्णके 
समान है और संसारपर्याय खोटसहित सुवर्णके समान है। 


१३. व्यंजनपर्याय । 

१४. अथे॑पर्याय । 

१५. विषयका नाश (वेदका »भाव) क्षायिकचारित्रसे होता है। चौथे गुणस्थानकमे विषयकदी 
मंदता होती है, और नोवें गुणस्थानक तक वेंदका उदय ढोता है। 

१६. जो गृण अपनेमे नही है वह गुण अपनेमे है, ऐसा जा कहता है अथवा मनवाता है, उसे 
मभिथ्यादृष्टि समझें । 

१७. जिन और जेन शब्दका अर्थ-- 

१“चघट घट अन्तर जिम बसे, घट घट अन्तर जेन | 
सत मविराके पानसें, मतवारा समजे नए! --समयसार 

१८ सनातन आत्मधमं है शात होना, विराम पाना, सारी द्वादशागीका सार भी यही है। वह 
पड्दशनमे समा जाता है, और वह षडदर्शन जेनदशनमे समा जाता है । 

१९, वीतरागके वचन विपयका विरेचन करानेवाले है। 

२० जैनधर्मका आशय, दिगम्बर तथा इवताबर आचार्योका आशय, और द्वादशागीका आशय 
मात्र आत्माका सनातन धर्म प्राप्त कराना है, और यही साररूप है। इस बातमे किसी प्रकारसे ज्ञानियो- 
का विकल्‍प नहीं है । यही तोनो कालके ज्ञानियोका कथन है, था और होगा, परन्तु वह समझमे नहीं आता 
यही बडी समस्या है। 

२१. बाह्य विषयोसे मुक्त होकर ज्यों ज्यों उसका विचार किया जाये त्यो त्यो आत्मा अविरोधी 
हांता जाता है; निर्मल होता है । 

२२ भंगजालमे न पड़ें। मात्र आत्माकी शातिका विचार करना योग्य है। 


२९. ज्ञानी यद्यपि वणिककी तरह हिसाबी (सूमरूपसे शोधन कर तत्त्वोकों स्वीकार करनेवाले) 
होते हैं, तो भी आखिर लोग जैसे लोग (एक सारभूत बातको पकड रखनेवाले) होते है । अर्थात्‌ अंतमे 
चाहे जो हो परन्तु एक शाततासे नही चूकते, और सारी द्वादशागीका सार भो यही है । 

२४. ज्ञानी उदयको जानते हे, परन्तु वे साता-असातामे परिणमित नही हाते । 

२५, इंद्रियोके भोगसहिंत मुक्ति नही है| जहाँ इद्रियोका भोग है वहाँ सवार है, और जहाँ संसार 
है वहाँ मोक्ष नही है । ५ 

२६ बारहवें गुणस्थानक तक ज्ञानीका आश्रय लेना है, ज्ञानोकी आज्ञासे वतन करना है 

२७ महान आचार्यों और ज्ञानियोमे दोष तथा भूलें नहो होती । अपनी समझमे न आनेसे हम 


भूल मानते हैं। हमारेमे ऐसा ज्ञान नही है कि जिससे अपनी समझमे आ जाये। इसलिये वैसा ज्ञान प्राप्त 
होनेपर जो ज्ञानीका आशय भूलवाला ऊरूगता है, वह समझमे आ जायेगा, ऐसी भावना रखें । परस्पर 








१. भावा्ध--प्रत्येक हृदयमे जिनराज और जैतधर्मका निवास है, परतु सम्प्रदाय- मदिराके पानसे मतवाले 
लोग नहीं समझते । 


३८० शीसद्‌ राजअ्न्दर 
आचार्योके विचारमें यदि किसी जगह कुछ भेद देखनेमे आये तो वह क्षयोपशमके कारण संभव है, परन्तु 
वस्तुत: उसमे विकल्प करना योग्य नही है । 

२८, ज्ञानो बहुत चतुर थे। वे विषयसुख भोगना जानते थे, उनकी पाँचों इन्द्रियाँ पूर्ण थी, 
(जिसकी पांचो इंद्रियाँ पूर्ण होती है वही आचायंपदवीके योग्य होता है।) फिर भी यह संसार (इंद्रियसुख) 
नि:सार छगनेसे तथा आत्माके सनातन धमंमें श्रेय मालूम होनेसे वे विषयसुखसे विरत होकर आत्माके 
सनातन धमंमे संलग्न हुए है। 

२०, अनंतकालसे जीव भटकता है, फिर भी उसका मोक्ष नही हुआ । जब कि ज्ञानीने एक अंत- 
मुह॒त॑मे मोक्ष बताया है ! 

३० जीव ज्ञानीकी आज्ञाके अनुसार शातिमे रहे तो अंतर्महुत॑मे मुक्त होता है । 

३१. अमुक वस्तुओंका व्यवच्छेद हो गया है, ऐसा कहा जाता है, परन्तु उनके लिये पुरुषा्थ नही 
किया जाता, इसलिये उनके ब्यवच्छेदकी बात कही जाती है | यदि उनके लिये सच्चा-जेसा चाहिये वैसा- 
पुरुषार्थ हो तो वे गुण प्रगट होते है इसमे सशय नही है। अंग्रेजोने उद्यम किया तो हुन्नर और राज्य प्राप्त 
किये, और हिन्दुस्तानियोने उद्यम नही किया तो प्राप्त नही कर सके, इसलिये विद्या (ज्ञान) का व्यवच्छेद 
हुआ ऐसा नही कहा जा सकता | 

३२. विषय क्षीण नही हुए, फिर भी जो जीव अपनेमे वर्तमानमे गुण मान बेठे है, उन जीवो जेमी 
अआति न करते हुए उन विषयोका क्षय करनेकी ओर ध्यान दें । 
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१. धमं, अर्थ, काम और मोक्ष इन चार पुरुषार्थोमि मोक्ष प्रथम तीनसे बढकर है, मोक्षके लिये 
बाकी तीन हैं । 

२. सुखरूप आत्माका धर्म है, ऐसा प्रतीत होता है। वह सोनेकी तरह शुद्ध है। 

३. कमसे सुखदु:ख सहन करते हुए भी परिग्रहके उपाजन तथा उमके रक्षणके लिये सब प्रयत्न 
करते हैं। सब सुखको चाहते हैं, परन्तु वे परतंत्र है। परतंत्रता प्रशंसापात्र नहीं है, वह दुर्गंतिका हेतु 
है | अतः सच्चे सुखके इल्छुकके लिये मोक्षमार्गका वर्णन किया गया है। 

४. वह मार्ग (मोक्ष) रत्नत्रयकी आराधनासे सब कर्मोका क्षय होनेसे प्राप्त होता है | 

५, ज्ञानी द्वारा निरूपित तत्त्वोंका यथार्थ बोध होना 'सम्यग्ज्ञान' है। 

६. जीव, अजीव, आख़व, संवर, निर्जंरा, बध ओर मोक्ष ये तत्त्व हैं। यहा पृण्प-पाप आखबमे 
गिने हैं । 

७ जीवके दो भेद--सिद्ध और संप्तारी । 

सिद्ध :--अनंत ज्ञान, दर्शन, वोयं, सुख, ये सिद्धके स्वभाव समान हैं फिर भी अन॑ंतर परंपरा होने- 
रूप पन्द्रह भेद इस प्रकार कहे है--(१) तीथं, (२) अतीर्थ, (३) तो्थंक्र, (४) अतीर्थैंकर, (५) स्वयंबुद्ध, 
(६) प्रत्येक बुद्ध, (७) बुद्धबोंधित, (८) स्त्रीलिग, (« पुरुषलिग, (१०) नपुंसकलिंग, (११) अन्यलिंग 
(१२) जैनलिंग, (१३) गृहस्थलिंग, (१४) एक, (१५) अनेक । 

संसारी -- ससारी जीव एक प्रकारसे, दो प्रकारसे इत्यादि अनेक प्रकारसे कहे हैं । 

एक प्रकार :--सामान्यरूपसे “उपयोग” लक्षणवाले सब संसारी जीव है । 

दो प्रकार “--त्रस, स्थावर अथवा व्यवहारराशि, अव्यवहारराशि | सूक्ष्म निभोदर्मेसे निकलकर 
एक बार त्रसपर्यायको प्राप्त किया है, वह व्यवहारराशि' । 


वैधाल्यानसारं-२ ७८है 


फिर वह सुक्ष्म निगोदमे जाये तो भी वह “्यवहारणशि! | अनादिकालसे सूक्ष्म निगोदमेसे निकल 
कर कभी त्रसपर्यायको प्राप्त नही किया है वह 'अव्यवहारराशि! | 


तीन प्रकार --सयत, असयत और संयतासंयत अथवा स्त्री, पुरुष और नपुसक | 
चार प्रकार ---गतिकी अपेक्षासे । 
पाँच प्रकार --इद्रियकी अपेक्षासे । 
छः प्रकार :--पृथ्वी, अपू, तेजस्‌, वायु, वनस्पति और त्रस । 
सात प्रकार --क्ृष्ण, नील, कापोत, तेज, पद्म, शुक्ल और अलेशी। (चोदहवे गुणस्थानकवाले 
जीव लेना परन्तु सिद्ध न लेना, क्योकि ससारी जीवकी व्याख्या है ।) 
आठ श्रकार --अडज, पातज, जरायुज, स्वेदज, रसज, संमूच्छंत, उस्ड्भरिज और उपपाद | 
नौ प्रकार :--पाँच स्थावर, तीन विकलेन्द्रिय और पचेन्द्रिय । 
दस प्रकार --पाच स्थावर, तीन विक्लेन्द्रय, संज्ञी और असज्ञी पर्नेन्द्रिय । 
ग्यारह प्रकार --सुक्ष्म, बादर, तीन विकलेन्द्रिय, और पेन्द्रियमे जलचर, स्थलचर, नभश्चर, 
मनुष्य, देवता ओर नारक । 
बारह प्रकार --छकायके पर्याप्त और अपर्याप्त । 
तरह प्रकार :--उपर्यक्त बारह भेद सव्यवहारिक तथा एक असब्यवहारिक (सूक्ष्म निगोदका)। 
चोदह प्रकार .--गुणस्थानक-आश्रयी, अथवा सूक्ष्म, बादर, तीन विकलेन्द्रिय, तथा सज्ञी, असज्ञी 
तके पर्याप्त और अपर्याप्त । 
७ इस तरह बृद्धिमान पुरुषोने सिद्धातके अनुसार जीवके अनेक भेद (विद्यमान भावोके भेद) कहे हैं । 
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१ जातिस्मरणज्ञान'कें विषयमे जो शका रहती है, उसका समाधान इस प्रकारसे होगा :--जैसे 
बाल्यावस्थामे जो कुछ देखा हो अथवा अनुभव किया हो उसका स्मरण वृद्धावस्थामें किसी-किसीको होता 
है और किसी-किसीको नहीं होता, वेसे ही पृवंभवका भान किसी-किसीकों रहता है और किसी-किसीको 
नही रहता | न रहनेका कारण यह है कि पृ्वंदेहकों छोडते समय बाह्य पदार्थोमे जीव आसकत रह कर 
मरण करता है और नयी देह प्राप्त कर उसीमे आसकत रहता है, उसे पूव॑र्यायका भान नही रहता। इससे 
उलटी रीतसे प्रवृत्ति करनेवालेको अर्थात्‌ जिसने अवकाश रखा हो उसे पूर्व॑ंभव अनुभवमें आता है। 

२ एक सुन्दर वनमे आपके आत्मामे क्‍या निर्मेलता है, जिसे जाँचते हुए आपको अधिकसे अधिक 
स्मृति होती है या नहीं ? आपकी शक्ति भी हमारो शक्तिकी तरह स्फुरायमान क्यों नही होती ? उसके 
कारण विद्यमान हैं। प्रकृतिबंधमे उसके कारण बताये हे | 'जातिस्मरणज्ञान' मतिज्ञानका भेद है। तल 

एक मनुष्य बीस वर्षका और दूसरा मनुष्य सो वर्षका होकर मर जाये, उन दोनोने पाँच वर्षकी 
उमरमे जो देखा या अनुभव किया हो वह यदि अमुक वर्ष तक स्मृतिमे रह सकता हो तो बीस वर्षमे मर 
जांये उसे इक्कीसवें वर्षमे फिरसे जन्म लेनेके बाद स्मृति होनी चाहिये परन्तु वेसा होता नही है। कारण 
कि पृर्वर्यायमें उसके स्मृतिके साधन पर्याप्त न होनेसे, पूव्॑पर्यायकों छोडते समय मृत्यु आदि वेदनाके 
कारण, नयी देह धारण करते समय गर्भावासके कारण, बचपनमे मूढताके कारण और वरनंमान देहमे अति 
लीनताके कारण पर्वर्यायकी स्मृति करमेका अवकाद ही नहीं मिलता, तथापि जिस तरह गर्भावास तथा 
बचपन स्मृतिमे न रहे, इससे वे नहीं थे ऐसा नही कह सकते, उसी तरह उपर्यक्त कारणोंसे पूव॑पर्याय 


७८६ कौमद्‌ राजचनोे 


स्मृतिमें न रहे, इससे वे नही थे ऐसा नहीं कहा जा सकता। जिस तरह आम आदि वृक्षोंकी कलम को 
जाती है, उसमे सानुकूलता हो तो हाती है, उसी तरह यदि पूव॑पर्यायकी स्मृति करनेके लिये क्षपोपशमादि 
सानुकूलता (योग्यता) हो तो 'जातिस्मरणज्ञान' होता है। प्रूवंसज्ञा कायम होनी चाहिये। असंज्ीका भव 
आनेसे 'जातिस्मरणज्ञान' नही होता । 


कदाचित्‌ स्मृतिका काल थोड़ा कहे तो सौ वर्षका होकर मर जानेवाले व्यक्तिने पाँच वर्षको 
उमरमे जो देखा अथवा अनुभव किया हो वह पंचानवें वर्षमें स्मृतिमे नही रहना चाहिये, परल्तु यदि पूर्व॑- 
संज्ञा कायम हो तो स्मृतिमे रहता है | 


३ आत्मा है। आत्मा नित्य है। उसके प्रमाण “-- 

(१) बालकको स्तनपान करते हुए चुक-चुक करना क्‍या कोई सिखाता है ” वह तो पूर्वाभ्यास है । 
(२) सर्प और मोरका, हाथी और सिहका, चूहे और बिल्लीका स्वाभाविक वेर है। उसे कोई नहीं 
सिखाता । पूवंभवके वेरकी स्वाभाविक संज्ञा है, पूर्वज्ञान है । 


४. नि सगता वनवासीका विषय है ऐसा ज्ञानियोने कहा है, वह सत्य है। जिसमे दो व्यवहार- 
सांसारिक और असासारिक होते है, उससे नि.सगता नही होती । 

५. ससार छोडे बिना अप्रमत्तगुणस्थानक नहीं ह#ै। अप्रमत्त गुणस्थानककी स्थिति अतर्मुहृतंकी है। 

६ “हम समझ गये है', “हम शात है', ऐसा जो कहते है वे तो ठगे गये है । 

७ ससारमे रहकर सातवें गुणस्थानकसे आगे नहीं बढ सकते, इससे संसारीको निराश नही होना 
है, परन्तु उसे ध्यानमे रखना है। 


८ पृर्व॑कालमे स्मृतिमे आयी हुई वस्तुको फिर शांतिसे याद करे तो यथास्थित याद आ जातो है । 
अपना दुष्टात देते हुए बताया कि उन्हे ईडर और वसोके आंत स्थान याद करनेसे तद्रप याद आ जाते है | 
तथा खंभातके पास वडवा गाँवमें झहरे थे, वहाँ बावडीके पीछे थोडे ऊँचे टीलेके पास बाडके आगे जाकर 
रास्ता, फिर शांत और शीतल अवकाशका स्थान था | उन स्थानोंमे स्वय शांत समाधिस्थ दशामे बेठे थे, 
वह स्थिति आज उन्हे पाँच सो बार स्मृतिमे आयी है । दूसरे भी उस समय वहाँ थे। परन्तु सभीको उस 
प्रकारसे याद नही आता । क्योंकि वह क्षयोपशमके अधीन है | स्थल भो निमित्त कारण है। 


९, #ग्रथिके दो भेद हैं :--एक द्रव्य, बाह्य ग्रथि (चतुष्पद, द्विपद, अपद इत्यादि); दूसरी भाव- 
अभ्यंतर ग्रंथि (आठ कर्म इत्यादि)। सम्यक्‌ प्रकारसे जो दोनो ग्रथियोंसे निवुत्त हो वह “निग्रैथ' है । 


१० मिथ्यात्व, अज्ञान, अविरति आदि भाव जिसे छोडने ही नही है उसे वस्त्रका त्याग हो, तो भी 
वह पारलौकिक कल्याण क्‍या कर सकता है ? 


११ सक्रिय जीवको अबंधका अनुष्ठान हो ऐसा कभी नहीं होता । क्रिया होनेपर भी अबंध गृण- 
स्थानक नहीं होता । 

१२ राग आदि दोषोका क्षय हो जानेसे उनके सहायक कारणोका क्षय होता है। जब तक 
संपूर्णरूपसे उनका क्षय नहीं होता तब तक मुमुक्षुजीव संतोष मानकर नही बैठते । 


१३ राग आदि दोप और उनके सहायक कारणोके अभावमे बंध नहो होता । राग आदिके प्रयोगसे 
कर्म होता है | उनके अभावमें सब जगह कर्मंका अभाव समझें । 
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# वर्मसग्रहणी प्रथ गाथा १०७०, १०७१, १०७४, १०७५। 


व्याल्यानसार-२ ७८३ 


१४ आयुकमसंबंधी--(कर्मग्रंथ) 
है (अ) अपवर्तंन जो विशेष कालका हो वह कम थोड़े कालमे वेदा जा सकता है। उसका कारण 
पूवका बसा बध है, जिससे वह इस प्रकारसे उदयमे आता है और भोगा जाता है। 
(आ) टूट गया' बब्दका अर्थ बहुतसे छोग “दो भाग हुए” ऐसा करते है, परन्तु वेसा अर्थ नही है। 
जिस तरह 'कर्जा टूट गया' शब्दका अर्थ 'कर्जा उतर गया, कर्जा दे दिया” ऐसा होता है, उसो तरह 
आयु टूट गयी' शब्दका आशय समझें । 


(ह) सोपक्रम 5 शिथिल,, जिसे एकदम भोग लिया जाये। 


सता पा निरुपक्रम + निकाचित | देव, नारक, युगलिया, त्रिषष्ठी शलाकापुरुष और चरमदारीरीको वह 

(उ) प्रदेशोदय > प्रदेशको आगे लाकर वेदन करना वह 'प्रदेशोदय' । प्रदेशोदयसे ज्ञानी कर्मका क्षय 
अंतर्महत॑में करते है । ; 

(ऊ) 'अनपवरतेन! और “अनुदीरणा” इन दोनोका अर्थ मिलता-जुलता है, तथापि अंतर यह है कि 
'उदोरणा'मे आत्माकी शक्ति है, और अनपवत॑न'मे कर्मकी शक्ति है | 

(ए) आयु घटती है, अर्थात्‌ थोडे कालमे भोगी जाती है । 

१५ असाताके उदयमे ज्ञानकी कसौटी होती है । 

१६ परिणामकी धारा थरमामीटरके समान है। 


७ मोरबी, आषाढ़ सुदी १०, झनि, १९५६ 
१ मोक्षमालामेसे :-- 


असमंजसता > अमिलनता, अस्पष्टता । 

विषम > जैसे तेसे । 

आर्य 5 उत्तम | आयी गब्द श्री जिनेश्वर, मुम॒क्षु, तथा आयंदेशके रहनेवालेके लिये प्रयुक्त होता है 

निक्षेप 5 प्रकार, मेद, भाग । 

भयत्राण > भयसे तारनेवाला, शरण देनेवाला | 

२. हेमचद्राचायं धधुकाके मोढ वणिक थे । उन महात्माने कुमारपाल राजासे अपने कुटुबके लिये 

एक क्षेत्र भी नही माँगा था, तथा स्वय भो राजाके अन्तका एक ग्रास भी नही लिया था ऐसा श्री कुमार- 
पालने उन महात्माके अग्निदाहके समय कहा था। उनके गुरु देवचद्रसूरि थे । 


८ मोरबी, आषाढ सुदी ११, रवि, १९५६ 
१. सरस्वती रू जिनवाणीकी धारा | 
२. (१) बाँधनेवाला, (२) बाँधनेके हेतु, (३) बंधन और (४) बंधनके फलसे सारे संसारका भ्रपंच 
रहता है ऐसा श्री जिनेन्द्रने कहा है । 


९ मोरबी, आषाढ सुदी १२, सोम, १५५६ 

१. श्री यशोविजयजीने 'योगदृष्टि' ग्रन्थमे छठी 'कातादृष्टि!'मे बताया है कि वोतरागस्वरूपके सिवाय 

अन्यश्र कही भी स्थिरता नही हो सकती; बोतरागसुखके सिवाय अन्य सुख निःसत्व लगता है, आडबरडूप 

लगता है । पाँचवी 'स्थिरादृष्टि' मे बताया है कि वीतरागसुख भ्रियकारो.लगता है। आठवी परादृष्टि' मे 
बताया है कि 'परमावगाढ सम्यवत्व” का सभव है, जहाँ केचलशान होता है। 


८४ शौसद्‌ राजजना 


२ 'पातंजलयोग' के कर्ताको सम्यक्त्व प्राप्त नहीं हुआ था, परन्तु हरिभद्रसूरिने उन्हे मार्गानुसारी 
माना है| 

३ हरिभद्रसूरिने उन दृष्टियोका अध्यात्मरूपसे संस्कृतमे वर्णन किया है, और उसपरसे यशोविजय- 
जी महाराजने पद्मयरूपसे गुजरातीमे लिखा है। 

४. 'योगदृष्टि' मे छहो भाव--औदबयिक, औपशमिक, क्षायोपशमिक, क्षायिक, पारिणामिक, और 
सान्निपातिक--का समावेश होता है। ये छ भाव जीवके स्वतस्त्वभूत हैं । 

५ जब तक यथार्थ ज्ञान नहीं होता तब तक मौन रहना ठीक है | नही तो अनाचार दोष लगता 
है । इस विषयमे 'उत्तराध्ययनसूत्र' मे अनाचार' नामक अधिकार है। (अध्ययन छठा) 

६, ज्ञानीके सिद्धातमे अंतर नही हो सकता | 

७. सूत्र आत्माका स्वधम प्राप्त करनेके लिये बनाये गये है; परन्तु उनका रहस्य, यथार्थ समझ्नमें 
नही आता, इससे अतर लगता है। 

८. दिगम्बरके तीव्र वबचनोके कारण कुछ रहस्य समझा जा सकता है ) दश्वेताम्बरकी शिथिलताके 
कारण रस ठडा होता गया । 

९ 'शाल्मलि वृक्ष ' नरकमे नित्य असातारूपसे है। वह वृक्ष शमी वृक्षसे मिल्ता-जुलता होता है। 
भावसे संसारो आत्मा उस वृक्षरूप है। आत्मा परमार्थसे, उस अध्यवसायकी छोडनेसे, नदनवनके समान 
होता है । 

१०. जिनमुद्रा दो प्रकारकी है --कायोत्सर्ग और पद्मासन | प्रमाद दूर करनेके लिये दूसरे अनेक 
आसन किये है । परन्तु मुख्यतः ये दो आसन है | 

११. 'प्रहमरसनिसग्न॑ दृष्टियुर्सं प्रसन्‍त, वदनकसलमंकः कामिनीसंगशून्यः । 

करयुगमपि यत्ते दास्त्रसंबंधवंध्यं, तदसि जगति देवों बीतरागस्त्वमेव ॥ 

१२. चेतन्यका लक्ष्य करनेवालेकी बलिहारो है ! 

१३ तीथे॑- तरनेका मार्ग । 

१४ अरनाथ प्रभुकी स्तुति महात्मा आनंदघनजीने की है। श्री आनद्घनजीका दूसरा नाम 
'लाभानंदजी' था । वे तपगच्छमे हुए है । 

१५ वतंमानमे लोगोका ज्ञान और शातिके साथ सम्बन्ध नही रहा, मताचायने मार डाला है। 

१६. +“आहशय आनंदधन तणों, अति गंभीर उदार । 

बालक बांय पसारोने, कहे उदधि विस्तार ॥” 


१७. ईइवरत्व तीन प्रकारसे जाना जाता है .--(१) जड़ जड़ात्मकतासे रहता है। (२) चेतन्य-- 
संसारी जीव विभावात्मकतासे रहते हैं । (३) सिद्ध --शुद्ध चेतन्यात्मकतासे रहते है । 


१० मोरबी, आषाढ सुदी १३, मंगल, १९५६ 

१. भगवती आराधना' जेसी पुस्तकें मध्यम एव उत्कृष्ट भावके महात्माओंके तथा मुनियोंके ही 

योग्य हैं। ऐसे ग्रन्थ उससे कम पदवी, योग्यतावाले साधु तथा श्राबकको देनेसे वे कृतघ्नी होते हैं; उन्हें 
उनसे उलटो हानि होती है। सच्चे मुमुक्षुओको ही ये लाभकारो हैं । 


१ अर्थके लिये देखे उपदेश नोध २२ | 


२. भावषारं --योगीवर श्री आनंदबनजीका आगय अति गम्भीर और उदार है, उसे पूरी तरहसे सभझना 
असंभवसा है; जैसे कि बालक बाहु फैलाकर सागरके विस्तारका मात्र संकेत करता है । 


व्यास्यानसार--२ ७८५ 
२. मोक्षमार्ग अगन्‍्य तथा सरल है । 


अग्रम्य--मात्र विभावदशाके कारण मतम्ेद पड़ जानेसे रे 
ऐसा नहीं रहा, और है जानेसे किसी भी जगह मोक्षमार्ग समझमें भा सके 


र इस कारण वतंमानमें वह अगम्य है। मनुष्यके मर जानेके बाद अज्ञानसें नाड़ी पकड़- 

कर इलाज करनेके फलके समान मतभेद पडनेका फल हुआ है, और इससे मोक्षमार्ग समझमे नहीं आता। 

सरल--मतभेदकी माथापच्ची दूर कर, आत्मा और पुद्गलका भेद करके शांतिसे आत्माका 

अनुभव किया जाये तो मोक्षमार्ग सरल है, और दूर नही है। जेसे कि एक प्रन्थको पढ़नेमें कितना ह्दी 

समय जाता है ओर उसे समझनेमे अधिक समय जाना चाहिये; वेसे अनेक शास्त्र हैं, उन्हे एक एक करके 

पढ़नेके बाद उनका निर्णय करनेके लिये बैठा जाये, तो उस हिसाबसे पृव॑ आदिका ज्ञान और केवलज्ञान 

किसी भी उपायसे प्राप्त नही हो सकता अर्थात्‌ इस तरह पढ़नेमे आते हो तो कभी पार नही आ सकता; 
परन्तु उसकी संकलना है, और उसे श्री गुरुदेव बताते हैं कि महात्मा उसे अंतर्महतमे प्राप्त करते हैं । 

३. इस जीवने नवपूर्वं तक ज्ञान प्राप्त किया तो भी कुछ सिद्धि नही हुई, उसका कारण विमुखदा- 
से परिणमन होना है। यदि सन्मुखदशासे परिणमन हो तो तत्क्षण मुक्त हो जाता है। 

४. परमशांत रसमय “भगवती आराधना” जेसे एक ही शास्त्रका अच्छी तरह परिणमन हुआ हो 
तो बस है। क्योंकि इस आरे-कालमे वह सहज है, सरुल है। 

५, इस आरे-कालमे संहनन अच्छे नही है, आयु कम है, दुर्भिक्ष और महामारी जेसे संयोग वार॑वार 
आते हैं, इसलिये आयुकी कोई निश्चयपूवंक स्थिति नही है, इसलिये यथासभव आत्महितकी बात तुरत 
ही करे ) उसे स्थगित कर देनेसे जीव धोखा खा बेठता है! ऐसे अल्प समयमे तो नितांत सम्यकमार्ग 
जो परमशांत होनेरूप है, उसे ग्रहण करे | उसीसे उपशम, क्षयोपशम और क्षायिक भाव होते हैं । 

६. काम आदि कभी ही हमसे हार मानते हैं, नहीं तो कई धार हमे थप्पड़ मार देते हैं। इसल्यि 
भरसक यथासंभव जल्दी ही उन्हे छोडनेके लिये अप्रमादी बनें । जेसे शीघ्र हुआ जाये वेसे होना । 
शूरवीरतासे वेसा तुरत हुआ जा सकता है। 


७. वर्तमानमें दृष्टिरागानुसारी मनुष्य विशेषरूपसे हैं । 


८. यदि सच्चे वेद्यकी प्राप्ति हो जाये तो देहका विधमं सहज ही ओषधि द्वारा विधर्ममेसे निकल- 
कर स्वधर्म पकड़ लेता है। इसी तरह यदि सच्चे गुरुकी प्राप्ति हो जाये तो आत्माकी शाति बहुत ही 
सुगमतासे और सहजमे हो जाती है। इसलिये वेसी क्रिया करनेमे स्वय तत्पर अर्थात्‌ अप्रमादी होवें । 
प्रमादसे उलटे कायर न होवें । 

९, सामायिक » संयम | 

१०. प्रतिकमण “ आत्माकी क्षमापना, आराधना । 

११, पूजा » भक्ति । 

१२. जिनपूजा, सामायिक, प्रतिक्रण आदि किस अनुक्रमसे करना, यह कहते हुए एकके बाद एक 
प्रइन उठता है, और उसका किसी तरह अंत आनेवाला नही है। परंतु यदि ज्ञानीको आशासे यह जोव 
चाहे जैसे (शानीके कहे अनुसार) चले तो भी वह मोक्षमार्गमें है। 

१३, हमारी आजश्ासे चलतनेपर यदि पाप लगे तो उसे हम अपने सिरपर ले लेते हैं; क्योंकि जेसे कि 
रास्तेमें कॉटे पड़े हों तो, वे किसीको लगेंगे, ऐसा जानकर मार्गमें चछता हुआ कोई व्यक्ति उन्हे वहाँसे 
उठाकर, किसी ऐसी एकांत जगहमे रख दे कि जहाँ वे किसीको न छगें, तो उसने कुछ राज्यका अपराध 

९९, 


७८६ मद राजसात्र 


किया है ऐसा नहीं कहा जायेगा और राजा उसे दंड नही देगा; उसी तरह भोक्षका शांतमार्ग बतानेसे 
पाप किस तरह लग सकता है ? 

१४ ज्ञानीकी आज्ञास चलने पर ज्ञानी गुरुने योग्यतानुसार क्रियासंबंधी किसीकों कुछ बताया हो 
और किसीको कुछ बताया हो, तो इससे मोक्ष (शांति) का मार्ग रुकता नहीं है। 

१५. यथा स्वरूप समझे बिना अथवा जो स्वयं कहता है यह परमा्थसे यथाथ है या नहीं, यह 
जाने बिना, समक्षे बिना जो वक्ता होता है वह अनंत संसार बढ़ाता है। इसलिये जब तक यह समझनेकी 
शक्ति न हो तब तक मौन रहना अच्छा है । 

१६. वक्ता होकर एक भी जीवको यथार्थ--मार्ग प्राप्त करानेसे तीर्थंकरग्रोन्र बंधता है और उससे 
उलटा करनेसे महामोहतीयकर्म बँधता है। 

१७, यद्यपि हम आप सबको अभी ही मार्गपर घढ़ा दें, परन्तु बरतनके अनुसार वस्तु रखी जाती 
है। नहीं तो जिस तरह हलके बरतनमे भारो वस्तु रख देनेसे बरतनका नाश हो जाता है, उसी तरह यहाँ 
भी हो जाता है। क्षयोपशमके अनुसार समझा जा सकता है । 

१८, आपको किसी तरह डरने जेसा नही है, क्योंकि आपके सिरपर हमारे जेसे हैं, तो अब मोक्ष 
आपके पृरुषार्थक अधीन है। यदि आप पुरुषार्थ करेंगे तो मोक्ष होना दूर नहीं। जिन्होंने मोक्ष प्राप्त 
किया वे सब महात्मा पहले हम जेसे मनुष्य थे; और केवलज्ञान प्राप्त करनेके बाद भी (सिद्ध होनेसे पहले) 
देह सो वहीकी वही रहती है; तो फिर अब उस देहमेसे उन महात्माओंने क्या निकाल डाला, यह समझ- 
कर हमें भी उसे निकाल डालना है। इसमें डर किसका ? वादविवाद या मतभेद किसका ? मात्र शांतिसे 
वही उपासनीय है । 





११ मोरबी, आषाढ सुदी १४, बुध, १९५६ 

१. पहलेसे आयुधको बाँधना और उसका उपयोग करना सीखा हों तो लड़ाईके समय वह काम 
आता है; उसी तरह पहलेसे वेराग्यदशा प्राप्त की हो तो अवसर आनेपर काम आती है; आराधना हो 
सकती है। 

२. यशोविजयजीने ग्रन्थ रचते हुए इतना उपयोग रखा था कि वे प्रायः किसी जगह भी चुके न 
थे। तो भी छद्यस्थ अवस्थाके कारण डेढ सौ गाथाके स्तवनमें सातवें ठाणांगसूत्रकी साख दी है वह मिलती 
नहीं है। वह श्री भगवतीसूत्रके पाँचवें शतकके उद्देशमें मालूम होती है। इस जगह अर्थंकर्ताने 'रासभ- 
वृत्ति'का अर्थ पशुतुल्य किया है; परन्तु उसका अर्थ ऐसा नहीं है। 'रासभवृत्ति” भर्थात्‌ गधेको अच्छी शिक्षा 
दी हो तो भी जातिस्वभावके कारण धूल देखकर उसका मन लोटनेका हो जाता है; उसी तरह बतंमान- 
कालमे बोलते हुए भविष्यकालमे कहनेकी बात बोल दी जाती है। 

३, भगवती आराधता'मे लेदयाके अधिकारमे प्रत्येककी स्थिति आदि अच्छी तरह बतायी है। 

४. परिणाम तीन प्रकारके हैं--हीयमान, वर्धभान और समवस्थित । पहले दो छत्मस्थको होते हैं, 
और अंतिम समवस्थित (अचल अकंप शेलेश्ीकरण) केवलझानीको होता है । 

५, तेरहवें गुणस्थानकमे लेश्या तथा योगकी चलाचलता है, तो फिर वहाँ समवस्थित परिणाम 
किप्त तरह हो सकते हैं ? उसका आश्यय यह है कि सक्रिय जीवकों अबंध अनुष्ठान नहीं होता । तेरहवें 
गुणस्थानकमे केवल्लीको भी योगके कारण सक्रियता है, और उससे बंध है; परन्तु वह बंध अर्नधबंध गिना 
जाता दै। चोदहवें गृणस्थानक्ें आत्माके प्रदेश अचल होते हैं। उदाहरणरूपमें, जिस तरह पिंजरेका लि 
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आलीौको नहीं छूता, और स्थिर होकर बैठा रहता है, तथा कोई क्रिया नहीं करता, उसी तरह यहाँ आत्मा- 
के प्रदेश अक्रिय रहते हैं। जहाँ प्रदेशकी अचलता है वहाँ अक्रियता मानी जाती है । 


६. चलई सो बंधे', योगका चलायमान होना बंध है, योगका स्थिर होना अबंध है। 

७. जब अबंध होता है तब मुक्त हुआ कहा जाता है। 

<. उत्सर्ग अर्थात्‌ ऐसे होना चाहिये अथवा सामान्य | 

अपवाद आर्थात्‌ ऐसा होना चाहिये परन्तु बेसे न हो सके तो ऐसे । अपवादके लिये गली शब्दका 
प्रयोग करना बहुत ही हरूका है । इसलिये उसका प्रयोग न करें | 

९. उत्सर्गमार्ग अर्थात्‌ यथाख्यातचारित्र, जो निरतिचार है । उत्सर्गमे तीन गृप्ति समाती है; अप- 
बादमें पाँच समिति समातो है। उत्सर्ग अक्रिय है। अपवाद सक्रिय है। उत्सर्गमार्ग उत्तम है, और 
उससे निकृष्ट अपवाद है | चोदह॒वाँ गुणस्थानक उत्सर्ग है, उससे नीचेके गुणस्थानक एक दूसरेकी अपेक्षा- 
से अपवाद हैं । ; 

१०. मिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद, कषाय और योगसे एकके बाद एक अनुक़मसे बंध पड़ता है | 


११ मिथ्यात्व अर्थात्‌ यथार्थ समझमें न आना । मिथ्यात्वके कारण विरति नहीं होती, विरतिके 
अभावसे कषाय होता है, कषायसे योगकी चलायमानता होती है, योगकी चलायमानता 'आखब' है, ओर 
उससे उलटा 'संवर' है | 

१२, दर्शनमे भूल होनेसे ज्ञानमे भूल होती है। जिस प्रकारके रससे ज्ञानमे भूल होती है. उसी 
प्रकारसे आत्माका वीय॑ स्फुरित हांता है, और तदनुसार वह परमाणु ग्रहण करता है और वैसा ही बंध 
पड़ता है; और तदनुसार विपाक उदयमे आता है । दो उँगलियोका परस्पर फँसानेसे अँकुडी पडती है, उस 
मेंकुडीरूप उदय है और उनको मरोड़नेरूप भूल है, उस भूलसे दु.ख होता है अर्थात्‌ बंध बँधता है । (पर 
मरोड़नेरूप भूल दूर हो जानेसे अँकुड़ी सहजमे ही छूट जाती है। उसी तरह दर्शनकी भूल दूर हो जा 
करमोदिय सहजमे ही विपाक देकर झड जाता है ओर नया बध नहीं होता । रे 

१३, द्शनमें मूठ होती है, उसका उदाहरण--जैसे लडका बापके ज्ञाममे और दूसरेके शानमें 
देहकी अपेक्षासे एक ही है, अन्य नही है, परन्तु बाप उसे अपना लडका करके मानता है वही 03% | 
वही दर्शनमें भूल है और इससे यद्यपि ज्ञानमे भेद नही है फिर भी वह भूल करता है, और उससे उपर्यक्त- 
के अनुसार बंध होता है । ेृ ; 

१४. यदि उदयमें आनेसे पहले रसमे मंदता कर दी जाये तो आत्मप्रदेशसे कर्म झड़कर निजंरा हो 
जाती है, अथवा मंद रससे कम उदयमे आते हैं । ्क 

१५, ज्ञानी नयी भल नही करते, इसलिये वे अर्बध होस | 

के नहीं भी नहीं है, कभी न कभी उसका 
_ज्ञानियोंने माना है कि यह देह अपनी नहीं है, यह रहनेवाली 
बियोग होना ही है। इस मेदविज्ञानके कारण ज्ञानी नगारेकी आवाजकी तरह उक्त तथ्यको सदा सुनते 
रहते हैं और अज्ञानीके कान बहरे होते हैं इसलिये वह उसे नही सुनता । हर 

१७, ज्ञानी देहको नश्वर समझकर, उसका वियोग होनेपर खेद नही करते अल क 5 ३३ है 

कोई चीज छी हो और उसे वापिस देनी पडती है उसी तरह ज्ञानी देहको उल्लासपूर्व 
-परिणामी नही होते । 
कप व देह और आर्माका मेद करना “मेदज्ञान' है। ज्ञानीका वह जाप है। उस जापसे वे देह और 
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आत्माको अलूग कर सकते हैं। वह भेदविज्ञान होनेके छिये महात्माओंने सब शास्त्र रचे हैं। जेसे तेजाबसे 
सोना और रांगा अलग हो जाते है, वेसे ज्ञानोके भेदविज्ञानके जापरूप तेजाबसे स्वाभाविक आत्मद्रन्‍्य 
अगुरुलघु स्वभाववाला होकर प्रयोगी द्रव्यसे पृथक्‌ होकर स्वधरमंमे भा जाता है। 

१९. दूसरे उदयमे आये हुए कर्मोंका आत्मा चाहे जिस तरहसे समाधान कर सकता है, परन्तु 
बेदनीयकममे वेसा नही हो सकता, ओर उसका आत्मप्रदेशोंसे बेदन करना ही चाहिये; और उसका वेदन 
करते हुए कठिनाईका पूर्ण अनुभव होता है। वहाँ यदि मेदज्ञान संपूर्ण प्रगट न हुआ हो तो आत्मा देहा- 
कारसे परिणमन करता है, अर्थात्‌ देहको अपनो मानकर वेदन करता है, जिससे आत्माकी शातिका भंग 
होता है। ऐसे प्रसंगमे जिन्हे संपूर्ण भेदज्ञान हुआ है. ऐसे ज्ञानियोंको असातावेदनीयका बेदन करते हुए 
निजंरा होती है, और वहाँ ज्ञानोकी कसोटी होतो है। अर्थात्‌ अन्य दर्शानवाले वहाँ उस तरह नही टिक 
सकते, और ज्ञानी इस तरह मानकर टिक सकते हैं । 

२० पुदुगलद्रव्यकी संभाल रखी जाये तो भी वह कभी न कभी नष्ट हो जानेवाला है; और जो 
अपना नही है, वह अपना होनेवाला नही है; इसलिये छाचार होकर दीन बनना किस कामका ? 

२१. 'जोगा पयडिपदेसा' > योगसे प्रकृति और प्रदेश बंध होता है । 

२२. स्थिति तथा अनुभाग कषायसे बँधते हैं । 

२३. आठविध, सातविध, छविध और एकविध इस प्रकार बंध बेंधा जाता है । 





श्२ मोरबी, आषाढ़ सुदी १५, गुरु, १९५६ 
१. ज्ञानदर्शनका फल यथाख्यातचारित्र, और उसका फल निर्वाण; उसका फल अव्याबाध सुख है । 


१३ मोरबी, आषाढ वदी १, शुक्र, १९५६ 
१. दिवागमस्तोत्र' महात्मा समंतभद्राचायंने (जिसके सामका शब्दार्थ यह होता है कि “जिसे 
कल्याण मान्य है?) बनाया है, और उसपर दिगम्बर ओर दवेताम्बर आचार्योने टीका लिखो है । ये महात्मा 
दिगम्बराचाय थे, फिर भी उनका बनाया हुआ उक्त स्तोन्न इवेताम्बर आचार्योको भो मान्य है। उस 
स्तोत्रमें प्रथम इलोक निम्नलिखित है-- 
'देवागसनभोयानचासरादिविभृतयः 
मायाबिष्यपि दृश्यंते, नातस्त्वसमसि नो महान ॥' 


इस इलोकका भावाय॑ यह है कि देवागम (देवताओंका आना होता हो), आकाशगमन (आकाशमे 
गमन हो सकता हो), चामरादि विभूति (चामर आदि विभूति हो--समवसरण होता हो इत्यादि,) ये सब 
तो मायावियोमें भी देखे जाते हैं (मायासे अर्थात्‌ युक्तिसे भी हो सकते है), इसलिये उतनेसे ही आप हमारे 
महत्तम नही हैं। (उतने मात्रसे कुछ तोथँंकर अथवा जिनेंद्रदेवका अस्तित्व माना नही जा सकता । ऐसी 
विभूति आदिसे हमें कुछ मतलब नही है। हमने तो उसका त्याग किया है |) 
इन आचार्यने न जाने गुफामेंसे निकलते हुए तीथंकरकी कलाई पकड़कर उपर्यक्त निरपेक्षतासे वचन 
कहे हो, ऐसा आद्षय यहाँ बताया गया है । ल्‍ 
२. आप्त अथवा परमेश्वरके लक्षण केसे होने चाहिये, उसके संबंधमें 'तत्त्वाथंसुत्र'की टीकामे 
सर्वाथेसिद्धिमें) पहली गाथा निम्नलिखित है-- 
'मोक्षमार्गस्प नेतारं, भेसारं कमंमूभताम्‌। 
शातारं विश्वतत्थामा, अंदे सदुभुणलब्बये ॥ 
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सारभूत अर्थ :--मोक्षमार्गस्थ नेतारं' (मोक्षमार्गंमें ले जानेवाला नेता)--यह कहनेसे मोक्षका 
अस्तित्व', 'मार्ग', और “ले जानेवाला', ये तीन बातें स्वीकृत की है। यदि मोक्ष है तो उसका मार्ग भी 
'होना चाहिये और यदि मार्ग है तो उसका द्रष्टा भी होना चाहिये, और जो ्रष्टा होता है वही मार्गमे ले 
जा सकता है । मार्गमे छे जानेका काम निराकार नहीं कर सकता, परन्तु साकार कर सकता है, अर्थात्‌ 
मोक्षमार्गका उपदेश साकार उपदेष्टा अर्थात्‌ जिसने देहस्थितिसे मोक्षमार्गका अनुभव किया है वही कर 
सकता है। 'मेत्तारं कर्मभूभृताम--(कर्मरूप पव॑तोंका मेदन करनेवाला) अर्थात्‌ कमंरूपी पव॑तोंको तोड़ने- 
से मोक्ष हो सकता है। इसलिये जिसने देहस्थितिसे कमंरूपी पव॑त तोड़े है वह साकार उपदेष्टा है। वैसा 
कौन है ? व्मान देहमें जो जीवन्मुक्त है वहं। जो क्रूपी पव॑त तोडकर मुक्त हुआ है, उसके लिये 
फिर कर्मका अस्तित्व नहीं रहता । इसलिये जैसा कि बहुतसे मानते हैं कि मुक्त होनेके बाद जो देह धारण 
करता है वह जीवन्मुक्त है, सो हमे ऐसा जीवन्मुक्त नहीं चाहिये। 'ज्ञातारं विश्वतर्वानां'--(विष्वके 
तत््वोको जाननेवाला) यो कहनेसे यह बताया कि आप्त ऐसा होना चाहिये कि जो समस्त विद्वका ज्ञाता 
हो । बंबे तदुगुणलब्धये'--(उसके गुणोकी प्राप्तिके लिये उसे वदन करता हूँ), अर्थात्‌ जो इन गुणोंसे युक्त 
पुरुष हो वही आप्त है और वही बंदनीय है। ह 

३. मोक्षपद सभी चेतन्योके लिये सामान्य होना चाहिये, एक जीवाश्रयी नही; अर्थात्‌ यह चेतल्य- 
का सामान्य धमं है। एक जीवको हो ओर दूसरे जीवको न हो, ऐसा नही हो सकता । 

४. भगवती आराधना” पर श्वेताम्बर आचायेने जो टीका की है वह भी उसी नामसे प्रसिद्ध है । 

५. करणानुयोग या द्वव्यानुपोगमे दिगम्बर ओर द्वेताम्बरके बोचमें अन्तर नहीं है। मात्र आाह्य 
व्यवहारमे अन्तर है। 

६. करणानुयोगमे गणितरूपसे सिद्धात एकत्रित किये है । उनमे अन्तर होना सम्भव नही है। 

७. कमंग्रन्थ मुख्यतः करणानुयोगके अन्तर्गत है । 

८. परमात्मप्रकाश' दिगम्बर आचायंका बनाया हुआ है। उसपर टीका हुई है। 

९. निराकुछता सुख है। संकल्प दुःख है । 

१०. कायक्लेद तप करते हुए भो महामुनिमे निराकुछता अर्थात्‌ स्वस्थता देखनेमे आती है। 
तात्पयं कि जिसे तप आदिकी आवद्यकता है, और इसलिये जो तप आदि कायक्लेश करता है, फिर भी 
वह स्वास्थ्यदशाका अनुभव करता है, तो फिर जिन्हे कायक्लेश करना नहीं रहा ऐसे सिद्ध भगवानको 
निराकुलता क्यों नहीं हो सकती ? ॥ 

११. देहकी अपेक्षा चेतन्य बिलकुल स्पष्ट है। जेंसे देहगुणधर्मं देखनेमे आते है को आत्मगुणधमं 
देखनेमे आयें तो देहका राग नष्ट हो जाता है। आत्मवृत्ति विशुद्ध हो जानेसे दूसरे द्रव्यके संयोगसे आत्मा 
देहरूपसे, विभावसे परिणमित हुआ दिखाई देता है । 

१२. चेतन्यका अत्यन्त स्थिर होना 'मुक्ति' है । 

१३. मिथ्यात्व, अविरति, कषाय और योग, इनके अभावमे अनुक्रमसे योग स्थिर होता है। 

१४. पू्वके अभ्यासके कारण जो झोका आ जाता है वह भ्रमाद' है। 

१५, योगको आकर्षण करनेवाला न होनेसे वह स्वयं ही स्थिर हो जाता है । 

. राग और देष आकर्षण है ! 

हे संक्षेपमें ज्ञानीका यो कहना है कि पुद्गलसे चेतन्यका वियोग कराना है; अर्थात्‌ रागहेक्से 
आकर्षण दुर करना है। * 

१८. जहाँ तक अप्रमत्त हुआ जाये वहाँ तक जागृत ही रहना है। 3 पोज 


७६० जोभष्‌ राज्य 


१९, जिनपूजा आदि अपवाद मार्ग है। 

२०. मोहनीयकर्म मनसे जीला जाता है परन्तु वेदनीयकर्मं मनसे नहीं जीता जाता; तीथैकर आदि- 
को भी उसका वेदन करना पड़ता है, और दूसरोंके समान कठिन भी लगता है। परन्तु उसमे (आत्मघर्ममें) 
उनके उपयोगकी स्थिरता होनेसे, निजंरा। होती है, ओर दूसरेको (अज्ञानीको) बंध होता है । क्षुषा, तृषा 
यह भोहनीय नहीं परन्तु बेदनीयकर्म है । 

२१. *जो पुमान परघन हरे, सों अपराधो अश। 

जे अपनो धन बिवहरे, सो घनपति धमंश ४ --श्री बनारसीदास 
क्री बनारसीदास आगराके दक्षाश्रीमाली वणिक थे । 


२२. 'प्रवचनसारोद्धार' ब्रन्थके तीसरे भागमे जिनकल्पका वर्णन किया है। यह ग्रन्थ श्वेताम्बरीय 

है। उसमे कहा है कि इस कल्पका साधक निम्नलिखित गृणवाला महात्मा होना चाहिये-- 
१. संहनन, २. धीरता, ३. श्रुत, ४. थीये और ५. असंगता | 

२३. दिगम्बरदृष्टिमें यह दशा सातवें गृणस्थानकवर्तीकी है। दिगम्बर-दृष्टिके अनुसार स्थविर- 
कल्पी ओर जिनकलपी नग्न होते हूँ; और दवेताम्बर-दृष्टिके अनुसार प्रथम अर्थात्‌ स्थविर नग्न नहीं होते । 
इस कल्पके साधकका श्रुतज्ञान इतना अधिक बलवान होना चाहिये कि वृत्ति श्रुतज्ञानाकार हो जानी 
चाहिये, विषयाकार वृत्ति नहीं होनी चाहिये | दिगम्बर कहते हैं कि नग्न स्थितिवालेका मोक्षमार्ग है, 
बाकीका तो उन्मत्त मार्ग है। 'जम्गो विभोक्समग्गों, सेसाय उम्मस्गया सब्बे ।! तथा 'नागो ए बादशाहथी 
आबो” अर्थात्‌ नंगा बादशाहसे भी बढ़कर है, इस कहावतके अनुसार यह स्थिति बादशाहको भी परृज्य है। 


२४. चेतना तीन प्रकारकी है:--१. कमंफलचेतना--एकेंद्रिय जीव अनुभव करते हैं। २. कम्म- 
चेतना--विकलेंद्रिय तथा पंचेंद्रिय अनुभव करते हैं। ३ शानचेतना--सिद्धपर्यायवाले अनुभव करते हैं । 
२५. मुनियोंकी वृत्ति अहोकिक होनी चाहिये, उसके बदछे अभी छोकिक देखनेमे आती है । 


श्ड मोरबी, आधषाढ वदी २, शनि, १९५६ 

१. पर्याधालोचन » एक वस्तुका दूसरी तरहसे विचार करना । 

२. आत्माकी प्रतीतिके लिये संकलनाका दृष्टांत:--छ: इंद्वियोंमें मन अधिष्ठाता है, और बाकी 
पाँच इन्द्रियाँ उसकी आज्ञानुसवार चलनेवाली हैं, ओर उनकी संकलना करनेवाला भी एक मन ही है। यदि 
मन न होता तो कोई कार्य नहीं हो सकता । वस्तुतः किसी इन्द्रियका कुछ भी बस नहीं चलूता। मनका 
ही समाधान होता है; वह इस तरह कि कोई चोज आँखसे देखी, उसे लेनेके छिये पेरोंसे चलने लगे,वहाँ 
, जाकर उसे हाथमें लिया ओर खाया इत्यादि। उन सब क्रियाओंका समाधान 'मनने किया, फिर भी उन 
सबका आधार आत्मापर है। 

३. जिस प्रदेशमें वेदना अधिक हो वह उसका मुख्यतः वेदन करता है और बाकी प्रदेश गोणतासे 
उसका वेदन करते हैं । 

४. जगतमें अमव्य जीव अनंत हैं । उससे अनंत गुने परमाणु एक समयमें एक जीव ग्रहण करता है 
और छोड़ता है| 

५. द्रव्य, क्षेत्र काल ओर भावसे बाह्य और अभ्यंतर परिणमन करते हुए परमाणु जिस क्षेत्रमें 

खेदनारुपसे उदयमें आते हैं, वहां इकट्रे होकर वे कहां उस रूपसे परिणमन करते हैं; ओर वहाँ जिस प्रकार- 

१. परघन » जड़, परसमय । अपनो धन “ अपना घन, चेतन, स्वसमय । विवहरे « व्यवहार करे, विदाग 
करे, विवेक करे । 





व्याश्यानसार-र जदर 


का बंध होता है, वह उदयमें आता है। परमाणु यदि सिरमें इकट्टे हों तो बहाँ वे सिरदर्दके आकारसे 
परिणमन करते हैं, आँखमें आँलकी वेदनाके आकारसे परिणमन करते हैं। 

६. वहीका वही चेतन्य स्त्रीमें सत्रीरूपसे-और पुरुषमें पुरुथरूपसे परिणमत करता है; और भोजन 
भी तथाप्रकारके ही आकारसे परिणमन कर पुष्टि देता है । 

७. शरीरमें परमाणुसे परमाणुको छड़ते हुए किसीने नहीं देखा; परंतु उसका परिणामबविशेष 
जाननेमें आता है। बुखारकी दवा बुखारको रोकती है, इसे हम जान सकते हैं; परंतु भीतर कया क्रिया 
हुई, उसे नहीं जान सकते । इस दृष्टांससे क्ंबंध होता हुआ देखनेमें नहीं आता, परंतु उसका विपाक 
देखनेमें आता है । 

८. अनागार » जिसे ब्रतमें अपवाद नहीं । 

९,, अणगार ७ घर रहित । 

१०, समिति » सम्यक्‌ प्रकारसे जिसकी मर्यादा है उस मर्यादासहिल, यथास्थितरूपसे प्रवृत्ति करने- 
का ज्ञानियोंने जो मार्ग कहा है उस मार्गके अनुसार मापसहित प्रवृत्ति करना । 

११. सत्तागत ७ उपशम । 

१२. श्रमण भगवान ७ साधु भगवान अथवा मुनि भगवान । 

१३ अपेक्षा ० जरूरत, इच्छा । 


१४. सापेक्ष ७ दूसरे कारणकी, हेतुकी जरूरतकी इच्छा करना । 
१५, सापेक्षत्व अथवा अपेक्षासे * एक दुसरेको लेकर | 





१५ मोरबी, आषाढ़ वदी ३, रवि, १९५६ 
१. अनुपपन्न & असंभवित; सिद्ध होने योग्य नहीं । 





१६ रातमें 

आवकाश्रयी, परस्त्रीत्याग तथा अन्य अणुव्नतोंके विषयमें | 

१. जब तक मृषा और परस्त्रीका त्याग न किया जाये, तब तक सब क्रियाएँ निष्फल हैं; तब तक 
आस्मामें छलकपट होनेसे धर्म परिणमित नही होता । 

२. धर्म पानेकी यह प्रथम भूमिका है। 

३. जब तक मृषात्याग ओर परस्त्रीत्यागरूप गुण न हों तब तक वक्ता और श्रोता नही हो सकते । 

४. मुषा दूर ही जानेसे बहुतसी असत्य प्रवृत्ति कम होकर निवृत्तिका प्रसंग आता है। सहज बात- 
लीत करते हुए भी विचार करना पड़ता है | 

५. मृषा बोलनेसे ही लाम होता है, ऐसा कोई नियम नहीं है। यदि ऐसा होता हो तो सच बोलनें- 
बालोंकी अपेक्षा जगतमें जो असत्य बोलनेवाले बहुत होते हैं, उन्हें अधिक लाभ होना चाहिये, परंतु वेसा 
कुछ देखनेमें नहीं आता; तथा असत्य बोलनेसे लाभ होता हो तो कर्म एकदम रह हो जायेंगे ओर शास्त्र 
भी झूठे सिद्ध होंगे । 

६, स॒त्यकी ही जय है। पहले मुश्किली महसूस होती है, परंतु पीछेसे सत्यका प्रभाव होता है और 
उसका भ्रसर दूसरे मनुष्य तथा संबंधमें आनेवालोपर होता है। 

७, सत्यसे मनुष्यका आत्मा स्फटिक जेसा मालूम होता है। 


ज्प्प शीसद्‌ राजजात 


१७ मोरबी, आषाढ वदी ४, सोम, १९५६ 

१. दिगम्बरसंप्रदाय यह कहता है कि आत्मामें केवलज्ञान' शक्तिरूपसे रहता है| 

२. दवेताम्बरसंप्रदाय आत्मासे केवलज्ञानको सत्तारूपसे मानता है ! 

३ “दाक्ति' दाब्दका अथं 'सत्ता' से अधिक गौण होता है। 

४. शक्तिख्पसे है अर्थात्‌ आवरणसे रुका हुआ नहीं है, ज्यो ज्यों शक्ति बढ़ती जाती है अर्थात्‌ उस 
पर ज्यों ज्यों प्रयोग होता जाता है, त्यो त्यो ज्ञान विशुद्ध होकर केवलज्ञान प्रगट होता है। 

५. सत्तामें अर्थात्‌ आवरणमें रहा हुआ है, ऐसा कहा जाता है। 

६ सत्तामें कमंप्रकृति हो वह उदयमें आये वह शक्तिख्पसे नहीं कहा जाता | 

७, सत्तामे केवलज्ञान हो और आवरणमें नहो, यह नहीं हो सकता। “भगवती आराधना' 
देखियेगा । 

८ कांति, दीप्ति, शरीरका मुड़ना, भोजनका पचना, रक्तका फिरना, ऊपरके प्रदेशोंका नीचे आना, 
नीचेके प्रदेशोंका ऊपर जाना (विशेष कारणसे समुद्धात आदि), ललाई, बुखार आना, ये सब तैजस्‌ 
परमाणुकी क्रियाएँ हैं। तथा सामान्यत आत्माके प्रदेश ऊँचे नीचे हुआ करते हैं अर्थात्‌ कंपायमान रहते 
हैं, यह भी तेजस परमाणुसे होता है । 

९, कामंणशरीर उसी स्थलमे आत्मप्रदेशोंको अपना आवरणका स्वभाव बताता है । 

१०. आत्माके आठ रुचक प्रदेश अपना स्थान नही बदलते । सामान्यतः स्थल नयसे ये आठ प्रदेश 
नाभिके कहे जाते हैं, सूक्ष्मरूपसे वहाँ असंख्यात प्रदेश कहे जाते हैं । 

११, एक परमाणु एकप्रदेशी होते हुए भी छः दिशाओंको स्पर्श करता है। चार दिश्ञाएँ तथा एक 
ऊध्य॑ और एक अध: यह सब मिलाकर छः: दिद्याएँ होती हैं। 

१२. नियाणुं अर्थात्‌ निदान । 

१३. आठ कमे सभी वेदनीय हैं, क्योंकि सबका वेदन किया जाता है; परंतु उनका वेदन लोक- 
प्रसिद्ध नहीं होनेसे लोकप्रसिद्ध वेदनीयकर्मं अलग माता है । 

१४. कामंण, तेजस, आहारक, वेक्रिय और भौदारिक इन पाँच शरीरोंके परमाणु एकसे अर्थात्‌ 
समान हैं; परंतु वे आत्माके प्रयोगके अनुसार परिणमन करते हैं । 

१५, मस्तिष्ककी अमुक अमुक नसें दबानेसे क्रोध, हास्य, उन्मत्तता उत्पन्न होते हैं। शरीर मे मुख्य 
मुख्य स्थल जीभ, नासिका इत्यादि प्रगट दिखायी देते हैं इसलिये मानते हैं; परतु ऐसे सृक्ष्म स्थान प्रगट 
दिखायी नहीं देते; अतः नही मानते; परतु वे हैं जरूर । 

१६, वेदनीयकर्म॑ निर्जरारूप है, परंतु दवा इत्यादि उसमेंसे हिस्सा के छेती है | 

१७. ज्ञानीने ऐसा कहा है कि आहार लेते हुए भी दु.ख होता हो और छोड़ते हुए भी दुःख होता 
हो, तो वहाँ संलेखना करें । उसमें भी अपवाद होता है । ज्ञानीने कुछ आत्मघात करनेका नहीं कहा है। 

१८, ज्ञानीने अनंत ओषधियाँ अनंत गणोंसे संयुक्त देखी हैं, परंतु कोई ऐसी भौषधि देखनेमें नदी 
आग्री कि जो मोतको दूर कर सके ! वैद्य ओर औषधि ये नि्मित्तरूप हैं । 

१९, बुद्धदेवको रोग, दरिद्रता, वृद्धावस्था और मौत, इन चार बातोसे बेराग्य उत्पन्न हुआ था । 





मोरबी, आषाढ़ वदी ५, मंगल, १९५६ 
१. चक्रवर्तोको उपदेश किया जाये तो वह घड़ी-भरमें राज्यका त्याग कर देता है पर॑तु भिक्षुको 
अनंत तृष्णा होनेसे उस प्रकारका उपदेश उसे असर नहीं करता। 


व्यक्यानसार-२ ७३९४ 


२. यदि एक बार आत्मामें अंतव्वृत्तिका स्पर्श हो जाये, तो उसे अर्धपुद्गलपरावर्तन संसार ही 
रहता है यों तीथेकर आदिने कहा है। अंतवु'त्ति ज्ञानसे होती है। अंतव्‌ त्ति होनेका आभास स्वतः (स्व- 
भावसे हो) आत्मामें होता है; और वैसा होनेकी प्रतीति भी स्वाभाविक होतो है। अर्थात्‌ आत्मा 'थरमा- 
मीटर' के समान है। बुखार होनेकी और उतरनेकी प्रतीति 'थरमामीटर' कराता है| यद्यपि 'थरमामीटर' 
बुखारको आकृति नही बताता, फिर भी उससे प्रतीति होती है। उसी तरह अतवु त्ति होनेकी आक्ृति 
मालूम नहीं होती फिर भी अंतवृत्ति हुई है ऐसी आत्माकों प्रतीति होती है। ओषध बुखारकों किस 
तरह दूर करता है वह कुछ नही बताता, फिर भो ओऔषधसे बुखार चला जाता है, ऐसी प्रतीति होती है, 
इसी तरह है॥ जम प्रतीति अपनेआप ही हो जातो है। यह प्रतीति परिणामप्रतीति” है । 

३. बेदनीयकर्म ।* 


४ निज्जराका असंख्यातगुना उत्तरोत्तर क्रम है। जिसे सम्यग्दशंन प्राप्त नही हुआ ऐसे मिथ्यादृष्टि 
जीवकी अपेक्षा सम्यग्दृष्टि असंख्यातगुनी निजेरा करता है ।* 

५ तीर्थंकर आदिको गुहस्थाश्रममे रहते हुए भी गाढ़ अथवा “नवगाढ सम्यकक्‍त्व होता है। 

६. 'गाढ” अथवा 'अवगाढ” एक हो कहा जाता है। 

७ केवलीको 'परमावगाढ सम्यक्त्व' होता है। 

८. चौथे गुणस्थानकमे 'गाढ” अथवा 'अवगाढ” सम्यक्त्व होता है । 

९ क्षायिक सम्यकत्व अथवा गाढ-अवगाढ सम्यकत्व एकसा है । 

१०. देव, गुरु, तत्व अथवा धर्ं अथवा परमार्थकी परीक्षा करनेके तीन पकार हैं--(१) कष, (२) 
छेद और (२) ताप । इस तरह तीन प्रकारसे कसौटी होती है। इसे सोनेकी कसौटीके दृष्टान्तसे समझें । 
(धर्मबिद्‌ु ग्रन्थमे है।) पहले और दूसरे प्रकारसे किसीमे मिलनता आ सके, परन्तु तापकी विशुद्ध कसौटोसे 
शुद्ध मालूम हो तो वह देव, गुरु और धमम सच्चे माने जायें । 

११ शिष्यकी जो कमियाँ होती हैं, वे जिस उपदेशकके ध्यानमे नही आती उसे उपदेश-कर्ता न समझें । 
आचाय॑ ऐसे होने चाहिये कि शिष्यका अल्प दोष भी जान सकें और उसका यथासमय बोध भो दे सकें | 

१२. सम्यग्दष्टि गृहस्थ ऐसे होने चाहिये कि जिनकी प्रतीति छात्र भी करे, ऐसा ज्ञानियोने कहा 
है | तात्परय कि ऐसे निष्कलंक धर्म पालनेवाले होने च।हिये । 





श्र रातमें 
१. अवधिज्ञान और मनःपर्यायज्ञानमें अंतर ।* 


२, परमावधिज्ञान मनः्पर्यायज्ञानसे भी बढ़ जाता है, और बह एक अपवादरूप है | 





१. श्रोताकी नोध--वेदनीयकर्मकी उदयमान प्रकृतिमें आत्मा हर्ष धारण करता है, धो केसे भावमें आत्माके 
भावित रहनेसे वैसा होता है इस विषयमे श्रीमद्‌ने स्वात्माअयी विचार करना कहा है । 

२, इस तरह असंख्यातगुनी निर्जराका वर्धमान क्रम चौदहवें 'गुणस्थानक तक श्रीमदुने बताया है, और 
स्वामीकातिककी साख्ष दी है । 

३, श्रीमद्ने बताया कि अवधिजश्ञान और मन-पर्यायज्ञानके संबंध्ें जो कथन नंदीसूत्रमे है उससे भिन्न 
आहायबाला कथन भगवती आराघनामें है । अवधिज्ञानके टुकड़े हो सकते हैं, हीयमान इत्यादि चौथे गुणस्थानकमें 
भी हो सकते हैं। स्थूल है, अर्थात्‌ मनके स्थुल पर्याय जान सकता है; और दूसरा मनःपर्यायज्ञान स्वतंत्र है; खास 
मलके पर्यायसंबंधी दाक्तिविशेषकी लेकर एक अलछग तहसीलकी तरह है, बह भजंड है; अप्रमत्तको ही हो सकता है, 
इत्यादि मुख्य मुख्य अंतर कह बताये । 


१७०७ 


श्र शोमद्‌ राजसमा 


२० मोरबी, आषाढ वदी ७, बुध, १९५६ 

१. आराधना होनेके लिये सारा श्रुतज्ञान है, और उस आराधनाका वर्णन करनेके एि श्रुतकेवलो 
भी अशक्त है। 

२. ज्ञान, लब्धि, ध्यान और समस्त आराधनाका प्रकार भी ऐसा ही है। 

३. गुणकी अतिशयता ही पूज्य है, और उसके अधीन लूब्धि, सिद्धि इत्यादि हैं, और चारित्र 
स्वच्छ करना यह उसकी विधि है। 

४. दह्वैकालिककी पहली गाथा--- 

'धम्सो मंगल सुक्किट्रं, अहिसा संजमो तयों। 
देवा वि त॑ नसंसंति, जस्स धम्मे सया सणो ॥ 

इसमे सारी विधि समा जाती है। परंतु अमुक विधि ऐसे कहनेमे नहीं आयी, इससे यों समझमे 
भाता है कि स्पष्टतासे विधि नही बतायी । 

५ (आत्माके) गृणातिशयमे ही चमत्कार है। 

६ सर्वोत्कृष्ट शांत स्वभाव करनेसे परस्पर वेरवाले प्राणी अपना वैरभाव छोड़कर शात हो जाते 
हैं, ऐसा श्री ती्थंक रका अतिशय है । 

७. जो कुछ सिद्धि, लब्धि इत्यादि है वे आत्माके जायृतभावमें अर्थात्‌ आत्माके अप्रमत्त स्वभावमे 
हैं । वे सब शक्तियाँ आत्माके अधीन है । आत्माके बिना कुछ नही है। इन सबका मूल सम्यकज्ञान, दर्शन 
और चारित्र है। 

८. अत्यन्त लेश्याशुद्धि होनेके कारण परमाणु भी शुद्ध होते हैं, इसे सात्त्विक वुक्षके नीचे बेठनेसे 
प्रतीत होनेवाले असरके दृष्टन्तसे समझे। 

९, लब्धि, सिद्धि सच्ची हैं, और वे निरपेक्ष महात्माको प्राप्त होती है; जोगी, वेरागो ऐसे 
मिथ्यात्वीको प्राप्त नही होती। उसमें भी अनंत प्रकार होनेसे सहज अपवाद है। ऐसी शक्तिवाले 
महात्मा प्रकाशमें नहीं आते, ओर शक्ति बताते भी नहीं | जो कहता है उसके पास वेसा नहीं होता | 

१० लब्धि क्षोमकारी और चारित्रको शिथिल करनेवाली है। छब्धि आदि मार्गसे पतित होनेके 
कारण है। इसलिये ज्ञानी उनका तिरस्कार करते हैं। ज्ञानीको जहाँ रब्धि, सिद्धि आदिसे पतित होनेका 
सम्भव होता है वहाँ वे अपनेसे विशेष ज्ञानीका आश्रय खोजते हैं । 

११, आत्माकी योग्यताके बिना यह शक्ति नहीं आतो। आत्मा अपना अधिकार बढ़ाये तो वह 
आती है। 

हे देहका छूटना पर्यायका छूटना है; परन्तु आत्मा आत्माकारसे अखंड अवस्थित रहता है, उसका 
अपना कुछ नही जाता । जो जाता है वह अपना नही, ऐसा प्रत्यक्षज्ञान जब तक नहीं होता तब तक 
मृत्युका भय लगता है | 

१३. *पारु गणधर गुणघर अधिक (सकल) प्रचुर परंपर और । 

ब्रततपधर, तनु नगनतर, वंदो बृष सिरमोर ४” 
--स्वामी कार्लिकेयानुप्रेक्षा टीका, दोहा रे 


१. भादार्थ--घर्म, अहिसा, समय और तप ही उत्कृष्ट मंगछ है । जिसका धर्मप्ें निरंतर मन है, उसे देव 
भी नमस्कार करते हैं । २, अर्थके लिये देखें जांक ९०१। 


व्यास्यां नसार-र एप व 


गणघर « गण-समुदायका धारक; गुणधर ०» गुणका धारक; प्रचुर + बहुत; बृष > धर्म; सिरमौर «» 
सिरका मुकुट । 

१४, अवगाढ « मजबूत | परमावगाढ़ » उत्कृष्टरूपसे मजबूत। अवगाह > एक परमाणुप्रदेश 
रौकना, व्याप्त होना । श्रावक 5 ज्ञानीके वचनका श्रोता, ज्ञानीका वचन सुननेवाला । दर्शंन-ज्ञानके बिना, 
क्रिया करते हुए भी, श्रुतज्ञान पढ़ते हुए भी श्रावक या साधु नही हो सकता | औदयिक भावसे वह श्रावक, 
साधु कहा जाता है; पारिणामिक भावसे नहीं कहा जाता । स्थविर - स्थिर, दृढ | 


कल १५. स्थविरकल्प > जो साधु वृद्ध हो गये हैं उनके लिये, छ्ास्त्रमर्यादासे वतन करनेका, चलनेका 
शानियों द्वारा मुकर॑र किया हुआ, बाँधा हुआ, निश्चित किया हुआ मार्ग या नियम । 


१६. जिनकल्प 5 एकाकी विचरनेवाले साधुओंके लिये निश्चित किया हुआ अर्थात्‌ बाँधा हुआ, 
मुकरर किया हुआ जिनमार्ग या नियम | 





२१ मोरबी, आषाढ़ वदी ८, गुरु, १९५६ | 

१. सब धर्मोकी अपेक्षा जेनधर्म उत्कृष्ट दयाप्रणीत है। दयाका स्थापन जेसा उसमे किया गया है, 
वेसा दूसरे किसीमे नहीं है। 'मार' इस दाब्दको ही मार डालनेकी दृढ़ छाप तोथैकरोंने आत्मामें 
मारी है। इस जगहमें उपदेशके वचन भी आत्मामें सर्वोत्कृष्ट असर करते है। श्री जिनेन्द्रकी छातीमें 
जीवहिंसाके परमाणु ही नही होंगे ऐसा अहिंसाधमं श्री जिनेन्द्रका है। जिसमे दया नही होती वह जिनेंद्र 
नही होता । जेनके हाथसे खून होनेकी घटनाएँ प्रमाणमें अल्य होगी । जो जेन होता है. वह असत्य नहीं 
बोलता | 

२. जेनधरंके सिवाय दूसरे धर्मोंकी तुलनामे अहिसामें बौद्धघर्ं भी बढ़ जाता है। ब्राह्मणोंकी यज्ञ 
आदि हिसक क्रियाओका नाश भी श्री जिनेन्द्र और बुद्धने किया है, जो अभी तक कायम है। 

३ श्री जिनेन्द्र तथा बुद्धने, यज्ञ आदि हिंसक धमंवाले होनेसे ब्राह्मणोंको सख्त शब्दोंका प्रयोग 
करके धिक्‍कारा है, वह यथार्थ है। 

४. ब्राह्मणोंने स्वाथंबुद्धिसि ये हिसक क्रियाएँ दाखिल की है । श्री जिनेन्द्र तथा बुद्धने स्वयं वैभवका 
त्याग किया था, इसलिये उन्होने निःस्वाथंबुद्धेसि दयाधमंका उपदेश करके हिसक क्रियाओंका विच्छेद 
किया । जगतके सुखमे उनकी स्पुहा न थी | 

५, हिन्दुस्तानके लोग एक बार एक विद्याका अभ्यास इस तरह छोड़ देते है कि उसे फिरसे ग्रहण 
करते हुए उन्हें कंटाला आता है । युरोपियन प्रजामे इससे उलटा है, वे एकदम उसे छोड़ नही देते, परन्तु 
चालू ही रखते हैं। प्रवुत्तिके कारण कम-ज्यादा अभ्यास हो सके, यह्‌ बात अलग है। 





र्२ रातमें 
१. वेदनीयकरमंकी जधन्य स्थिति बारह मुह॒तंकी है; उससे कम स्थितिका बंध भी कषायके बिना 
एक समयका होता है, दूसरे समयमें वेदन होता है ओर तीसरे समयमे निजरा होती है। 
२. ईर्यापथिकी क्रिया & चलनेकी क्रिया । 
३. एक समयमे सात अथवा आठ प्रक्ृतियोंका बंध होता है। प्रत्येक प्रकृति उसका बटवारा किस 
तरह करती है इस सम्बन्धमें भोजन तथा बिषका दृष्टांत:--जेसे भोजन एक जगहसे लिया जाता है परंतु 
उसका रस प्रत्येक इन्द्रियकों पहुँचता है, और प्रत्येक इन्द्रिय ही अपनी अपनी दक्तिके अभुसार ग्रहण कर 


७थ्र ओोमद राजअं्सा 


उस रूपसे परिणमन करती है, उसमे अंतर नहीं आता । उसी तरह विष लिया जाये, अथवा सप काटे 
ले तो वह क्रिया तो एक ही जगह होती है; परन्तु उसका असर विषख्पसे प्रत्येक इंद्रियको भिन्‍न भिन्‍न 
प्रकारसे सारे शरीरमे होता है। इसी तरह कम बाँधते समय मुख्य उपयोग एक प्रकृतिका होता है, परन्तु 
उसका असर अर्थात्‌ बटवारा दूसरी सब प्रकृतियोके पारस्परिक सम्बन्धको लेकर मिलता है। जेसा रस 
बैसा ही उसका ग्रहण होता है। जिस भागमें सपंदंश होता है उस भागको यदि काट दिया जाये तो विष 
नही चढ़ता; उसी तरह यदि प्रकृतिका क्षय किया जाये तो बंध होनेसे रुक जाता है, और उस कारण 
दूसरी प्रकृतियोमे बटवारा होनेसे रुक आता है। जेसे दूसरे प्रयोगसे चढा हुआ विष वापस उतर जाता है, 
बसे प्रकृतिका रस मंद कर डाला जाये तो उसका बल कम होता है ! एक प्रकृति बंध करती है तो दूसरी 
प्रकृतियाँ उसमेसे भाग लेती है, ऐसा उनका स्वभाव है। 

४ मूल कर्मंप्रकृतिका क्षय न हुआ हो तब तक उत्तर कर्म प्रकृतिका बंध विच्छेद हो गया हो तो 
भी उसका बंध मूल प्रकृतिमे रहे हुए रसके कारण हो सकता है, यह आदचय॑ जैसा है। जेसे दर्शना- 
वरणीयमे निद्रा-निद्रा आदि । 

* ५ अनंतानुबंधी कमंप्रकृतिकी स्थिति चालीस कोडाकोड़ीकी, और मोहनीय (दर्दान मोहनीय) की 
सत्तर कोड़ाकोड़ीकी है । 





रे मोरबी, आषाढ वदी ९, शुक्र, १९५६ 

१. आयुका बंध एक आनेवाले भवका आत्मा कर सकता है, उससे अधिक भवोका बंध नहीं 
कर सकता। 

२. कमंग्रन्थके बंधवक्रमे जो आठ कमंप्रकृतियाँ बतायी है, उनकी उत्तरप्रकृतियाँ एक जीवआश्रयी 
अपवादके साथ बंध उदय आदियसे हैं; परन्तु उसमे आयु अपवादरूप है। वह इस तरह कि मिथ्यात्वगुण- 
स्थानकवर्ती जीवको बंधमे चार आयुकी प्रकतिका (अपवाद) बताया है। उसमे ऐसा नहीं समझना कि 
जीव चाल पर्यायमे घखारो गतियोकी आयुका बंध करता है, परंतु आयुका बंध करनेके लिये वर्तमान पर्याय 
में इस गुणस्थानकवर्ती जीवके लिये चारो गतियाँ खुली है। उन चारोमेसे एक एक गतिका बंध कर सकता 
है। उसी तरह जिस पर्यायमें जीव हो उसे उस आयुका उदय होता है। तात्पय॑ कि चार गतियोमेसे 
वर्तमान एक गतिका उदय हो सकता है; और उदोरणा भी उसीकी हो सकती है । 

३. बढ़ेसे बड़ा स्थितिबध सत्तर कोड़ाकोडोका है। उसमे असंख्यात भव होते हैं। फिर वेसेका बेसा 
क्रम क्रमसे बंध होता जाता है। ऐसे अनत बधकी अपेक्षासे अनंत भव कहे जाते हैं; परंतु पूर्वोक्तके अनु- 
सार ही मवका बंध होता है। 





श्ड मोरबी, आबवाढ़ वदी १०, शनि, १९५६ 

१. विशिष्ट--मुख्यतः--मुख्यतावाचक शब्द है । 

२. ज्ञानावरणीय, दर्शनावरणीय ओर अतराय ये तीन प्रकृतियाँ उपदमभावमें हो ही नहीं सकती, 
क्षयोपश्मभावमे हो होती हैं। ये प्रकृतियाँ यदि उपशमभाबमें हों तो आत्मा जड़वत्‌ हो जाता है और 
क्रिया भी नही कर सकता; अथवा तो उससे प्रवर्तत भी नहीं हो सकता | ज्ञानका काम जानना है, दर्शंनका 
काम देखता है, ओर वीयंका काम प्रवतंन करना है। बोय॑ दो प्रकारसें प्रबौ॑न कर सकता है--(१) अभि- 
संधि, (२) अनभिसंधि । अभिसंधि » आत्माकी प्रेरणासे वीयंका प्रवर्तन होना । अनभिसंधि « कषायसे 
बीयंका प्रवतंन होना | ज्ञानदरंनमे भु नहीं होती । परन्तु उदयमावमें रहे हुए दर्शनमोहके कारण भूल 


द्याल्यांनसारईं-रै ७९७ 


होनेसे अर्थात्‌ कुछका कुछ जाननेसे वीयेकी प्रवृत्ति विपरीतरूपसें होती है, यदि संम्यक्रूपसे हो तो सिद्ध- 
पर्याय प्राप्त हो जाता है | आत्मा कभी भी क्रियाके बिना नहीं हो सकता । जब तक योग है तब तक जो 
क्रिया करता है, वह अपली वोयंशक्तिसे करता है | वह्‌ क्रिया देखनेमे नहीं आती; परन्तु परिणामसे जाननेमें 
आती है। खाई हुई खुराक निद्रामे पत्त जाती है, यो सबेरे उठनेपर मालूम होता है। निद्रा अच्छी आयी 
थी इत्यादि कहते है, यह भी हुई क्रियाके समझमे आनेसे कहा जाता है। यदि चालीस बरसकी उमरमे 
अंक गिनना आये तो इससे क्‍या यह कहा जा सकेगा कि अक पहले नहीं थे ? बिलकुल नही । स्वयंको 
उसका ज्ञान नही था इसलिये ऐसा कहता है। इसी तरह ज्ञान-दर्शनके बारेमे समझना है । भात्माके ज्ञान, 
दर्शन और वीय॑ थोड़े-बहुत भी खुले रहनेसे आत्मा क्रियामे प्रवत्ति कर सकता है। वीय॑ सदा चलाचल 
रहा करता है। कर्मग्रन्थ पढनेसे विश्ेष स्पष्ट होगा । इतने स्पष्टीकरणसे बहुत लाभ होगा। 


३ पारिणामिक भावसे सदा जीवत्व है, अर्थात्‌ जीव जीवरूपसे परिणमन करता है, और सिद्धत्व 
क्षायिक-भावसे होता है, क्योंकि प्रकृतियोका क्षय करनेसे सिद्धपर्याय मिलता है । 

४. मोहनीयकर्म औदयिक भावसे होता है । 

५. वणिक विकल अर्थात्‌ मात्रा, शिरोरेखा आदिके बिना अक्षर लिखते हैं, परन्तु अंक विकल नहीं 


लिखते, उन्हें तो बहुत स्पष्टतासे लिखते है । उसी तरह कथानुयोगमे श्ञानियोने शायद विकल लिखा हो तो 
भले; परन्तु कमंप्रकृतिमें तो निश्चित अंक लिखे हैं । उसमे जरा भी फर्क नही आने दिया । 





२५ मोरबी, आषाढ़ वदी ११, रवि, १९५६ 
१ ज्ञान धागा पिरोयी हुई सूईके समान है, ऐसा उत्तराध्ययन सूत्रमे कहा है। धागेवाली सूई खोयी 
नहीं जाती | उसी तरह ज्ञान होनेसे संसारमे गुमराह नहीं हुआ जाता । 





२६ मोरबी, आषाढ वदी १२, सोम, १९५६ 

१ प्रतिहार 5 तीर्थंकरका धर्मराज्यत्व बतानेवाला । प्रतिहार & दरबान | 

२ स्थुल, अल्पस्थूल, उससे भी स्थल, दूर, दूरसे दूर, उससे भी दूर, ऐसा मालूम होता है; और 
इस आधारसे सूक्ष्म, सूक्ष्मसते सक्षम आदिका ज्ञान किसीको भी होगा सिद्ध हो सकता है । 

३. नग्न 5 आत्ममग्न । 

४ उपहत - मारा गया । अनुपहत 5 नही मारा गया । उपष्टंभजन्य 5 आधारभूत | अभिधेय « जो 
वस्तुधर्म कहा जा सके | पाठातर 5 एक पाठकी जगह दूसरा पाठ। अर्थातर » कहनेका हेतु बदल जाना । 
विषम « जो यथायोग्य न हो, अंतरवाला, कम-ज्यादा | आत्मद्रव्य सामान्य विशेष उभयात्मक सत्तावाला 
है। सामान्य चेतनसत्ता दर्शन है। सविशेष चेतनसत्ता ज्ञान है। 

५. सत्ता समुद्भूत- सम्यक्‌ प्रकारसे सत्ताका उदयभूत होना, प्रकाशित होना, स्फुरित होना, 
ज्ञात होना । ( 

६. दर्शन - जगतके किसी भी पदार्थका भेदरूप रसगंधरहित निराकार प्रतिबिबित होना, उसका 
अस्तित्व भास्यमान होना; निविकल्परूपसे कुछ है, इस तरह आरसोकी झलककी भाँति सामनेके पदाय॑का 
भास होना, यह दर्शन है। विकल्प हो वहाँ 'ज्ञान' होता है । 

७, दर्शनावरणीय करके आवरणके कारण दर्शन अवगाढतासे आवृत होनेसे चेतनमें मूढता हो गयी: 
ओर वहाँसे शृन्यवाद शुरू हुआ । 


७९८ ओमद राजचर्मा 


८. जहाँ दर्शन रुक जाता है वहाँ ज्ञान भी रुक जाता हैं । 

९. दर्शन और ज्ञानका बटवारा किया गया है ! ज्ञान-दर्शनके कुछ टुकड़े होकर वे अलग अलग नहीं 
हो सकते । ये आत्माके गुण हैं। जिस तरह रुपयेभ दो अठन्नी होती है उसी तरह आठ आना दर्शन और 
आठ आता ज्ञान है । 

१०. तीरथंकरको एक ही समयमे दष्यंन और ज्ञान दोनो साथ होते है, इस तरह दो उपयोग दिगम्बर- 
मतके अनुसार हें, श्वेताम्बर-मतके अनुसार नही । बारह॒वें गुणस्थानकमे ज्ञानावरणीय, दर्शनावरणीय और 
अंतराय इन तीन प्रकृतियोंका क्षय एक साथ होता है, और उत्पन्न होनेवाली लब्धि भी एक साथ होती 
है। यदि एक समयमें न होते हों तो एक दूसरी प्रकृतिकों झकना चाहिये | श्वेताम्बर कहते हैं कि ज्ञान 
सत्तामे रहना चाहिये, क्योंकि एक समयमे दो उपयोग नही होते; परन्तु दिगम्बरोंकी उससे भिन्न मान्यता है । 

११. शून्यवाद ० कुछ भी नहीं ऐसा माननेवाला, यह बौद्धधमंका एक भेद है। आयतन ७ किसी 
भी पदार्थंका स्थल, पात्र | कूटल्थ > अचल, जो दूर न हो सके | तटस्थ » किनारे पर; उस स्थलमे। 
मध्यस्थ 5 बीचमें । 





२७ मोरबी, आषाढ वदी १३, मगछ, १९५६ 

१. चयोपचय > जाना-जाना, परन्तु प्रसंगवशात्‌ आना-जाना, गमनागमन। मनुष्यके जाने आनेकों 
लागू नही होता । श्वासोच्छूवास इत्यादि सूक्ष्म क्रियाको लागू होता है। चयविचय + जाना आना | 

२. आत्माका ज्ञान जब चिंतामे रुक जाता है तब नये परमाणु ग्रहण नही हो सकते; और जो होते 
हैं, वे चले जाते हैं, इससे शरीरका वज़न घट जाता है । 

३. श्रो आचारांगसृत्रके पहले शस्त्रपरिज्ञा अध्ययनमे ओर श्री षड्दर्शंनसमुच्चयमे मनुष्य ओर 
वनस्पतिके धर्मकी तुलना कर वनस्पतिमे आत्माका अस्तित्व सिद्ध कर बताया है, वह इस तरह कि दोनों 
उत्पन्न होते है, बढ़ते हैं, आहार लेते है, परमाणु लेते है, छोड़ते हैं, मरते हैं इत्यादि । 





२८ मोरबी, श्रावण धुदी ३, रवि, १९५६ 

१. साधु ७ सामान्यतः गृहवासका त्यागी, मूलगुणोंका धारक | यत्ति *ध्यानमे स्थिर होकर श्रेणि 

शुरू करनेवाला । मुनि ७» जिसे अवधि, मनःपर्यायज्ञान हो तथा केवलज्ञान हो । ऋषि » बहुत ऋदड्धिधारो । 

ऋषिके चार भेद--(१) राज०, (२) ब्रह्म ०, (३) देव० (४) परम० राजधि 5 ऋद्धिवाला, ब्रह्मषि ० अक्षीण 
महान ऋद्धिवाला, देवषि > आकाशगामी मुनिदेव, परमर्षि * केवलज्ञानी | 





२९, श्रावण सुदी १०, सोम, १९५६ 

१. अभव्य जीव अर्थात्‌ जो जीव उत्कट रससे परिणमन करे ओर उससे कम बाँधा करे, और इस 

कारण उसका मोक्ष न हो । भव्य अर्थात्‌ जिस जीवका वीय॑े शांतरससे परिणमन करे और उससे नया 

कर्मंबंध न होनेसे मोक्ष हो। जिस जीवको वृत्ति उत्कट रससे परिणमन करती हो उसका वीय॑ उप्तके 

अनुसार परिणमन करता है; इसलिये शञानीके ज्ञानमे अभव्य प्रतीत हुए । आत्माकी परमशांत दशासे 'मोक्ष' 

और उत्कट दशासे अमोक्ष'। ज्ञानीने द्रव्यके स्वभावकी अपेक्षासे भव्य, अभव्य कहे हैं। जीवका वीय॑ 

उत्कट रससे परिणमन करनेसे सिद्धपर्याय प्राप्त नही हो सकता, ऐसा ज्ञानीने कहा है। भजना » अंशंसे; 
हो या न हो । वंचक « (मत,वचन ओर कायासे) ठगनेवाला । 





व्याख्यानसार-२ ७३९९, 


३० मोरबी, श्रावण वदी ८, शनि, १९५६ 

१. कम्मदव्बे हिं संभ॑ संजोगो होई जो उ जीवस्स | 

सो बंधो नायव्यों तस्स विओोगो भवे मुक्खो॥ 

अधथं--करमंद्रव्य अर्थात पुद्गलद्रव्यके साथ जोवका जो सबंध होना है वह बंध है, उसका वियोग 
होना मोक्ष है। संमं-अच्छी तरहसे संबंध होना, यथायंतासे संबंध होना, जेसे-तैसे कल्पना करके संबंध 
होनेका मान लेना सो नहीं | 

२. प्रदेश और प्रकृतिबंध मन-वचन-कायाके योगसे होता है। स्थिति और अनुभागबंध कषायसे 
हीता है । 

३ विपाक अर्थात्‌ अनुभाग द्वारा फलपरिपक्वता होना । सब कर्मोंका मूल अनुभाग है, उसमे जेसा 
तीब्र, तीब्रतर, मंद, मदतर रस पड़ा है वेसा उदयमे आता है। उसमे अंतर या भूल नहीं होती | कुल्हिया- 
में पैसा, रुपया, मुहर आदि रखनेका दृष्टांत--जेसे किसी कुल्हिशपमें बहुत समय पहले पेसा, रुपया, और 
मुहर डाल रखे हों; उन्हे जिस समय निकालें तो वे उसी जगह उसी धातुरूपसे निकलते हैं, उसमें 
जगहमें और उनकी स्थितिमें णरिवर्तन भही :होता अर्थात्‌ पैजा रुपया नहीं हो जाता, और रुपया पेसा 
नही हो जात्ता, उसी तरह बाँधा हुआ कर द्रव्य, क्षेत्र, काल और भावके अनुसार उदयमे आता है । 

४. आत्माके अस्तित्वमे जिसे शंका होती है उसे चार्वाक' कहा जाता है । 

५, तेरहत्रे गुणस्थानकमे तीथैकर आदिको एक समयका बंध होता है'। मुख्यत कदाचित्‌ ग्यारहवें 
गुणस्थानकमे अकषायोकों भी एक समयका बंध हो सकता है। 

६ पवन पानीकी निर्मलताका भंग नहीं कर सकता, परन्तु उसे चलायमान कर सकता है। उसी 
तरह आत्माके ज्ञानमं कुछ नि्मलता कम नही होती, परन्तु योगकी चलायमानता है, इसलिये रसके बिना 
एक समयका बंध कहा है। 

७. यद्यपि कषायका रस पुष्य तथा पापरूप है तो भी उसका स्वभाव कड़वा है । 


4 पुष्य भी खारापनमेसे होता है। पुण्यका चौठाणिया रस नही है, क्योकि एकांत साताका उदय 
नहीं हे | कघायके दो भेद--(१) प्रशस्तराग और (२) अप्रश्स्तराग । कषायके बिना बंध नहीं होता । 

९, आतंध्यानका सम्भवेश मुख्यत. कषायमे हो सकता है, प्रमादका चारित्रमोहमे और योगका 
नामकमंसे समावेश हो सकता हे । 


१०. श्रवण पवनकी लहरके समान हैं । वह आता हे और चला जाता है। 

११, मनन करनेसे छाप पड़ती है, और निदिध्यासन करनेसे ग्रहण होता हे । 

१२. अधिक श्रवण करनेसे मननशक्ति मंद होती हुई देखनेमें आती हे । 

१३ प्राकृतजन्य अर्थात्‌ लौकिक वाक्य, ज्ञानीका वाक्य नहीं । 

१४. आत्मा प्रत्येक समय उपयोगसहित होनेपर भो अवकाशकी कमी अथवा कामके बोझके कारण 
उसे आत्मासंबधी विचार करनेका समय नही मिल सकता यो कहना प्राकृतजन्य 'लोकिक' वचन हे । यदि 
खाने, पीने, सोने इत्यादिका समय मिला और काम किया वह भी आत्माके उपयोगके बिना नहीं हुआ; 
तो फिर खास जिस सुखकी आवदयकता हे, और जो मनुष्य जन्मका कतंव्य है उसके लिये समय नहीं 
मिला, इस वचनको ज्ञानी कभी भी सच्चा नहीं मात सकते । इसका अर्थ इतना ही हे कि दूसरे इंद्रिय 
भादि सुखके काम तो जरूरी छगे हैं, और उसके बिना दुःखी होनेके 3रकी कल्पना है। 


<०० भोसद्‌ राजजमा 


आत्मिक सुखके विचारका काम किये बिना अनंतकाल दुःख भोगना पडेगा और अनंत संसारक्रमण 
करना पड़ेगा, यह बात जरूरी नही लगती । मतलब यह कि इस चेतन्यने क्लत्रिम मान रखा है, सच्चा 
नहों माना | 

१५. सम्यर्दृष्टि पुरुष, अनिवायं उदयके कारण लोकव्यवहार निर्दोषता एवं लज्जाशीरूतासे करते 
हैं। प्रवृत्ति करनी चाहिये, उससे शुभाशुभ जेसा होना होगा, वेसा होगा ऐसी दृढ मान्यताके साथ बे 
ऊपर-ऊपरसे प्रवृत्ति करते हैं । 

१६, दूसरे पदार्थोपर उपयोग दे तो आत्माकी शक्तिका आविर्भाव होता है, तो सिद्धि, लब्धि आदि 
शंकास्पद नहीं हैं | वे प्राप्त तही होती इसका कारण यह है कि आत्मा निरावरण नहीं किया जा सकता । 
ये सब शक्तियाँ सच्ची हैं। चेतन्यमे चमत्कार चाहिये, उसका शुद्ध रस प्रमट होना चाहिये । ऐसी सिद्धि- 
वाले पुरुष अमाताकी साता कर सकते है, फिर भी थे उसकी अपेक्षा नही करते | वे बेदन करनेमे ही 
निजंरा समझते हैं । 

१७ आप जोवोंमे उल्लासमान वोय॑ या पुरुषार्थ नही है। जहाँ वीय॑ मंद पड़ा वहाँ उपाय नहीं है । 

१८ जब असाताका उदय न हो -तब काम कर लेना, ऐसा ज्ञानीपुरुषोंने जीवका असामर्थ्य देखकर 
कहा है, कि जिससे उसका उदय आनेपर चलित न हो | 

१९ सम्यरदुष्टि पुरुषको जहाजके कप्तानकी तरह पवन विरुद्ध होनेसे जहाजको मोड़कर रास्ता 
बदलना पडता है। उससे वे ऐसा समझते है कि स्वयं ग्रहण किया हुआ रास्ता सच्चा नही है, उसी तरह 
शानीपुरुष उदय-विशेषके कारण व्यवहारमे भी अन्तरात्मदृष्टि नहीं चूकते । 

२० उपाधिमे उपाधि रखनी | समाधिमे समाधि रखनी | अंग्रेजोकी तरह कामके वक्त काम और 
आरामके वक्त आराम | एक दूसरेका मिश्रण नही कर देना चाहिये । 


२१ व्यवहारमें आत्मकतंव्य करते रहें । सुखदुःख, धनकी प्राप्ति-अप्राप्ति, यह शुभाशुभ तथा 
लाभांतरायके उदयपर आधार रखता है। शुभके उदयके साथ पहलेसे अशुभके उदयकी पुस्तक पढो हो तो 
शोक नहीं होता | शुभके उदयके समय श्र मित्र हो जाता है, और अशुभके उदयके समय मित्र वात्रु हो 
जाता है | सुखदु खका असली कारण कर्म ही है। कातिकेयानुप्रेक्षाम कहा है कि कोई मनुष्य कर्ज लेने 
आये तो उसे कर्ज चुका देनेसे सिरका बोझ कम हो जानेसे केसा हष॑ होता है ? उसी तरह पुद्गल-द्रव्यरूप 
शुभाशुभ कर्ज जिस कालमे उदयमे आये उस कालमें उसका सम्यक प्रकारमे वेदन कर चुका देनेसे निजैरा 
होती है ओर नया कर्ज नहीं होता। इसलिये ज्ञानीपुरुषको कमंरूपी कर्जमेंसे मुक्त होनेके लिये हर्ष- 
विह्नलतासे तैयार रहना चाहिये, क्योंकि उसे दिये बिना छुटकारा होनेवाला नही है | 

२२ सुखदु'ख जिस द्रव्य, क्षेत्र, काल और भावसे उदयमें आनेवाला हो उसमे इंद्र आदि भी परि- 
वर्तन करनेके लिये शक्तिमान नहो हैं । 

*३ चरणानुयोगमे ज्ञानीने अंतमु हुत्त आत्माका अप्रमत्त उपयोग माना है। 

२४, करणानुयोगमे सिद्धांतका समावेश होता है । 

२५ चरणानुयोगमें जो व्यवहारमें आचरणीय है उसका समावेश किया है। 

२६. स्वंविरति मुनिको ब्रह्मचयंत्र तकी प्रतिज्ञा ज्ञानी देते हैं, वह चरणानुयोगकी अपेक्षासे, परन्तु 
करणानुयोगकी अपेक्षासे नहीं, क्योकि करणानुणोगके अनुसार नौवें गुणस्थानकमें वेदोदयका क्षय हो सकता 
है, तब तक नही हो सकता । 


बा”, के भ>-पश प०+> 


आभ्यंतर परिणाम अवलोकन 
“-संस्मरण-पोथी--- 


२२वेंसे ३४वें वर्ष पर्यन्त 


श्रीमदुजीके कितने ही निजी अभिप्राय वयक्र में आ जाते है। उसके अतिरिक्त उनके आम्यतर परिणामावलोकन 
(7५०५9०८४०7) सम्बन्धी तीन संस्मरण-पोधियाँ (१४९४००-8००४७)) प्राप्त हुई है, जिन्हे यहाँ. देते है । सस्मरणपोधि- 
योमें स्व-निरीक्षणसे उद्भूत पृथक्‌ पृथक उद्गार स्व-उपयोगार्थ क्रमरहित लिखे गये है । इनमेसे दो विदेशी गठनकी है 
और एक देशी गठनकी है | पहली दोमेंसे एककी जिल्दपर अग्रेजी वर्ष १८९० का और दूसरीमे १८९६ का “कैलेण्डर' है, 
देशीमें मही है। विदेशी दोनोका कद ७ १८ ४३ इद्ध है, और देशीका कद ६४ )८ ४ इश्च है । १०९० बारीमें १००, 
१८९६ वालीमे ११६, और देशीमें ६० पन्‍ने (/,८०४५०७) हैं । इन तीनोंमे प्राय” एक लेख भी क्रमवार नहीं है। जैसे कि 
१८९० बाली संस्मरण-पोधीमें छिखनेका आरम्भ, दूसरे पन्‍ने (तीसरे पृष्ठ)से 'सहज' इस दीर्षकके नीचेका लेख देखते हुए 
हुआ लगता है। इस प्रारम्भलेखकी शली देखते हुए वह अग्रेजी वर्ष १८९० अथवा विक्रम सवत्‌ १९४६ में लिखा हो 
ऐसा संभव हैँ । मह प्रारंभ लेख दूसरे पन्‍ने--तीसरे पुष्ठपर है, जब कि प्रारम्भ छेख लिखते समय पहला पृष्ठ छोड दिया 
है जो बादमे रिखा है। इसी तरह ५१ वें पृष्ठपर सबत्‌ १९५१ के पौष मासकी मितीका छेख है । उसके बाद ६२वें 
पृष्ठपर संकत्‌ १९५३ के फागुल बदी १२ का छेख है और ९७ थें पृष्ठपर संवत्‌ १९५१ के माघ सुदो ७ का लेख है, 
जब कि १३० यें पृष्ठपर जो लेख है वह सवत्‌ १९४७ का सभव है; क्योकि उस लेखका विषय दर्शन-आलोचनारूप है, 
जो दर्शन-आलोचना प्रंवत्‌ १९४७ में स्म्यरदर्शन (देखें संस्मरण-पोधी पहुलीका आक ३१०--ओशणीससें ने सुड्तात्वीसे 
समकित शुद्ध प्रकाश्यु रे--/) होनेसे पूर्व होना योग्य है। फिर १८९६ अर्थात्‌ संवत्‌ १९५२ वाली सस्मरण-पोथी 
लिखना शुरू करनेके बाद उसीमे लिखा हो ऐसा भी नही है; क्योकि सवत्‌ १९५२ वाली नयी सस्मरण-पोधी होते हुए 
भी १८९० (१९४६) वाली संस्मरण-पोधीमे संवत्‌ १९५३ के लेख है। सबत्‌ १९५२ (१८९६) वाली सस्मरण-पोथी 
पूरी हो जानेके बाद तीसरी--देशी गठनवालीका उपयोग किया है, ऐसा भी नहीं है, क्योकि १८९६ वालीमें २७ 
पन्‍्ने काममे लिये हैं, और उसके बाद सारे कोरे पड़े है। और तीसरी देशी गठनवालीमें बहुतसे लेख हैं । जैसे सबत्‌ 
१८९६ वाली सस्मरणपोथीमे सबत्‌ १९५४ के हो लेख हैं, वैसे देशी गठनवार्ीमें मी है। इसी तरह १८९० वालीमे 
संबत्‌ १९५३ के ही लेख होंगे ओर उसके बादके नही होंगे यह्‌ भी कह सकना शक्य नहीं है। ओर तीनो सस्मरण 
पोधियोंमें बीच-बीचमें बहुत पन्ने केवल कोरे पड़े है; अर्थात्‌ यह अनुमान होता है कि जब जो संस्मरण-पोथी हाथ छगी, 
और खोछते ही जो पन्‍ना निकला उसमें कहो-कही स्वनिरीक्षण अपने ही ज्ञाननेके लिये लिख डाला है। जो निजी 
लेख वयक्रममें हैं वे, और इन तीनो सस्मरण-पोधियोंके लेख स्वनिरीक्षणके लिये है, इसल्यि हमने इन संस्मरण- 
पोधियोको जाम्यतर-परिणाम-अवलोकन! इस शीरषकसे यहाँ प्रस्तुत किया हैं। इस निरीक्षणमे उनकी दशा, आस्मजागृति 
और आत्ममदता, अनुभव, स्वविचारके लिये लिखे हुए प्रवनोत्तर, अन्य जोवोके निर्णय करनेके उद्देश्यसे लिखे हुए 
प्रषनोत्तर, दर्शनोद्धार-योजनाएँ इत्यादि सवधी अनेक उद्गार हैं, जिनमें कितने ही निजी साकेतिक भाषामें है । 


९६० 
आभ्यंतर परिराम अवलोकन 


संस्मरण-पोधी 
२२वेंसे ३४वें बर्थ पर्यन्स 
>>: 5 
संस्मरण-पोथी १ 
सिस्मरण-पोबी १, पृष्ठ १] 
“प्रत्येक प्रत्येक पदार्थंका अत्यंत विवेक करके इस जीवको उससे व्यावृन्त करें, ऐसा निग्नैथ कहते हैं । 
जैसे शुद्ध स्फटिकमें अन्य रंगका प्रतिभास होनेसे उसका मूल स्वरूप दृष्टिगत नहीं होता, वेसे ही 


शुद्ध निमंल यह चेतन अन्य संयोगके तादात्म्यवत्‌ अध्याससे अपने स्वरूपके लक्ष्यको नही पाता । यत्किचितु 
पर्यायांतरसे इसी प्रकारसे जेन, वेदात, साख्य, योग आदि कहते है । 





#& संबत्‌ १९७७ में अहमदाबादसे प्रकाशित “श्रीमद्‌ राजचन्द्र प्रणीत तत्त्यज्ञान” के सातवे संस्करणमेसे प्राप्त 
हुआ लेख यहाँ प्रस्तुत है। यह मूल हस्ताक्षरवाली सस्मरण-पोथीम न होनेसे पाद-टिप्पणमे दिया है । 

१. प्रत्येक प्रत्येक पदार्थका अत्यन्त विवेक करके इस जीवको उससे ब्यावुत्त करें। 

२. जगलके जितने पदार्थ हैं, उनमेसे चक्षरिद्रियसे जो देखे जाते हैं उनका विचार करनेसे इस जीघसे बे पर हैं अथवा 
तो बे इस जीवके नहों हैं, इलना ही नहीं अपितु उनपर राग आदि भाव हों तो उससे थे ही दु'खरूप सिद्ध होते 
हैं । इसलिये उनसे व्यावृत्त करनेके लिये मिग्नंग्थ कहते हैं । 

३, जो पदार्थ चक्षुरिद्रियसे देखे नही जाते अथवा चक्षरिद्रियसे जाने नहीं जा सकते, परन्तु प्राणेखियसे जाने जा 
सकते हैं, थे भी इस जीवके नहो है, इत्यादि । 

४. इन दो इन्द्रियोंसे नही परन्तु जिनका बोण रसेंद्रियसे हो सकता है थे पदार्थ भी इस जीवके नही हैं, इत्यादि । 

५, इन तीन इंद्वियोंसे नहीं परतु जितका जान स्पक्षेद्रियसे हो सकता है थे भी इस जीवके नही हैं, इत्यादि । 

६. इन चार इंड्रियोंसे नही परतु जिनका ज्ञान कर्णेन्द्रिसे हो सकता है, वे भी इस जोबके नही हैं, इत्यादि  . 

इन पाँच इंद्रियोंसहित मतसे अथवा तो किसी एक इंद्रियसहित मनसे या इन इंद्रियोंके बिता अकेले मतसे जिनका 
बोध हो सकता है ऐसे रूपी पदार्थ भी इस जीवके नहीं हैं, परंतु उससे पर हैं, इत्यादि । हि 

८, उन #यी पदार्थोके अतिरिक्त अरूपी पदार्थ आकाश आदि हैं, जो मनसे मानें जाते हैं, वे मी आत्माके नहों हैं 

. पससु.उ ससे पर हैँ, इत्यादि । और 


८०४ 


ओमद्‌ राजसन्त 


र्‌ 

जोबके अस्तित्वका तो किसी कालमे भी संशय प्राप्त नही होता । 

जोवको नित्यताका, त्रिकाल-अस्तित्वका किसी कालमे भी संशय प्राप्त नही होता । 

जीवकी चेतना एवं त्रिकाल-अस्तित्वमे कभी भी संशय प्राप्त नहीं होता ! 

उसे किसी भी प्रकारसे बन्धदशा है, इस बातमे भी कभी भी संशय प्राप्त नहीं होता । 

उस बंधकी निवृत्ति किसो भी प्रकारसे निःसंशय घटित होती है, इस विषयमे कमी भी संशय 
प्राप्त नही होता । 

मोक्षपद है इस बातका कभी भी संशय नही होता । 





९ इस जगतके पदार्थोका विचार करनेसे वें सब नही परन्तु उनमेसे जिन्हें इस जीवने अपना माना है वे भी इस 
जीवके नही हैं अथवा उससे पर हैं, इत्यादि | जैसे कि-- 


१. 


३ 
३ 
४ 
५ 
है 
७ 
८ 


कूटुम्य और सगे-संबंधी, मित्र, शत्रु आदि मनुष्य-बर्ग । 
» नौकर, चाकर, गुलाम आदि मनुष्य-वर्ग । 
- पणु-पक्षी आदि तिय॑ंच । 
, सारकी, देवता आदि । 
पाँचो प्रकारके एकेद्रिय । 
- घर, जमीन, क्षेत्र आदि, गाँव, जागीर आदि, तथा पव॑त आदि । 
नदी, तालाब, कुरआ, बावड।, समुद्र आदि । 


« हरेक प्रकारका कारखाना आदि । 


१० अब कुटुम्म ओर सगेके सिवाय स्त्री, पुत्र आदि जो अति समीपके है अथवा जो अपनेसे उत्पन्न हुए है वे भी । 
११. इस तरह सबको बरतरफ करनेसे अंतमे जो अपना शरीर कहा जाता है उसके लिये विचार किया जाता है-- 


॥। 
र्‌. 
डरे 
४ 


« काया, बन और मन ये तीन योग और इनकी क्रिया ! 

पाँच इद्रिय आदि । 
. सिरके बालोंसे लेकर पैरके नख तकका प्रत्येक अवयव जैसे कि-- 
सभी स्थानोंके बाल, चर्म (बमडी), खोपडी, भेजा, मास, लहू, नाडी, हड्डी, सिर, कपाऊ, कान, आँख, 
नाक, मुख, जिल्ला, दात, गला, होंठ, ठोडी, गरदन, छाती, पीठ, पेट, रीढू, कमर, गुदा, चुत्ड, लिग, 
जाँघ, घुटना, हाथ, बाहु, कलाई, कुहनी, टखना, चपनी, एडीके नीचेका भाग, नख इत्यादि अनेक 
अवयव अर्थात्‌ विभाग । 


उपयु क्तमेंसे एक भी इस जीवका नहीं है. फिर भी अपना मान॑ बैठा है, बह सुधघरनेके छिये अथवा उससे 
जीवको व्यावृत्त करनेके लिये मात्र मान्यताकी भूल है, वह सुधारनेसे ठीक हो सकती है । बहू भूल कैसे हुई है ” उसका 
विचार करनेसे पता चऊता हैं कि बहु भूल राग, द्वेव और अज्ञानसे हुई है। धो उस राग आदिको दूर करें । बे कैसे 
दूर हों ? ज्ञानसे । वह ज्ञान किस तरह प्राप्त हो ? 

प्रत्यक्ष सदुगु रुकी अनस्य मक्तिकी उपासना करनेसे लथा तीत योग और आत्माका अर्पंण करनेसे बहू शान 


भ्राप्त होता 


है। यदि वे प्रत्यक्ष सदुगुरु विद्यपान हो तो क्‍या करें ? तो उनकी आज्ञानुसार वतंव करें । 


परम कदणाशील, जिनके प्रत्येक परमाणुसे दयाका शरणा बहु रहा है, ऐसे निष्कारण दबालुकों अत्यन्स 
भक्तिसहित नमस्कार करके आत्माके साथ संयुक्त हुए पदार्थोका विचार करते हुए भी अनादिकारूके देहात्मबुद्धिके 


आष्यंतर परिणाम अवलोकन--संस्सरण पोथी ८०५ 


॥। संस्मरण-पोथी १, पृष्ठ रे] 

जीवकी व्यापकता, परिणामिता, कर्मसम्बद्धता, मोक्षक्षेत्र ये किस किस प्रकारसे घटित हो सकते है, 
इसका विचार किये बिना तथारूप समाधि नही होती । गुण और गुणीका मेद किस तरह समझमें आना 
योग्य है ? 

जीवकी व्यापकता, सामान्यविशेषात्मकता, परिणामिता, लोकालोकज्ञायकता, क्मंसम्बद्धता 
मोक्षक्षेत्र, ये पूर्वापर अविरोधसे किस तरह सिद्ध होते हैं ? 

एक ही जीव नामके पदा्थंको भिन्‍न भिन्‍न दर्शन, सम्प्रदाय और मत भिन्‍न भिन्न स्वरूपसे कहते 
हैं, उसका कमंसंबंध और मोक्ष भी भिन्‍न भिन्‍न स्वरूपसे कहते है, इसलिये निर्णय करना दुष्कर क्‍यों 
नहीं है ? 





है [संस्मरण-पोथी १, पृष्ठ ३] 


सहज 

जो पुरुष इस ग्रन्थमे सहज नोंध करता है, उस पुरुषके लिये प्रथम सहज वही पुरुष लिखता है । 

उसकी अभी अन्तरंगमे ऐसी दशा रहती है कि कुछके सिवाय उसने सभी संसारी इच्छाओकी भी 
विस्मृति कर डालो है। 

वह कुछ पा भी चुका है, ओर पूर्णका परम मुमुक्षु है, अन्तिम मार्गंका निःशंक जिश्ञासु है। 

अभी जो आवरण उसके उदयमे आये है, उन आवरणोंसे उसे खेद नहीं है; परन्तु वस्तुभावमें 
होनेवाली मन्दताका खेद है । 

बह धर्मकी विधि, अर्थकी विधि, कामकी विधि ओर उसके आधारसे मोक्षकी विधिको प्रकाशित 
कर सकता है। इस कालमे बहुत ही थोडे पुरुषोको प्राप्त हुआ होगा, ऐसे क्षयोपशमवाला पुरुष है । 

उसे अपनी स्मृतिके लिये गव॑ं नही है, तकंके लिये गवं नही है, तथा उसके लिये पक्षपात भी नहीं 
है, ऐसा होनेपर भी उसे कुछ बाह्याचार रखना पड़ता है, उसके लिये खेद है । 

उसका अब एक विषयकों छोडकर दूसरे विषयमे ठिकाना नही है। वह पुरुष यद्यपि तीक्ष्ण 
उपयोगवाला है, तथापि उस तीक्ष्ण उपयोगको दूसरे किसो भी विषयमे लगानेके लिये बह प्रीति नहीं 
रखता । [संस्मरण-पोथी १, पृष्ठ ४] 








अम्याससे जैसा चाहिये वैसा समझमे नहीं आता, तथापि किसी भो अशमे देहसे आत्मा भिन्‍न हैं ऐसे अनिर्धारित 
निर्णय पर आया जा सकता है। और उसके लिये वारबार गबेधषणा को जाये तो अब तक जो प्रतीति होती है उससे 
विश्लेषरूपसे हो सकना सम्भव है, क्योकि ज्यो ज्यों विचारश्रेणिकी दृढ़ता होती जाती है त्यो त्यों विशेष प्रतीति होती 
जाती है । 
॥ सभी सयोगो और सम्बन्धोका यथाशक्ति विचार करनेसे यह तो प्रतीति होती है कि वेहुसे भिन्‍न ऐसा कोई 
पदार्थ है । 
ऐसे विचार करनेके लिये एकात आदि जो साधन चाहिये वे प्राप्त न करनेसे विचार-श्रेणीकों किसी न किसी 
प्रकाश्से शरवार ब्याधात होता है ओर उससे चलती हुई विचारभ्रेणी टूट जाती है । ऐसी टूटी-फूटी बिचारभ्रेणी होते 
हुए भी क्षयोपशमके अनुसार विचार करते हुए जड़-पदार्थ (शरीर आदि) के सिवाय उसके सबधमे कोई भी वस्तु है, 
अबश्य है ऐसी प्रतोति हो जाती है। आवरणके बलसे अथवा ठो अनादिकालके देहात्मबुद्धिके अध्याससे यह निर्णय 
भुला विया जाता हैं, और भुलबाले रास्तेपर गमन हो जाता है । 


८०६ ओऔमद राजचरंओ 
५ [संस्मरण-पोथी *१, पृष्ठ ९] 
एक बार वह स्वभुवनमें बेठा था । जगतमे कोन सुखी है, उसे जरा देखूँ तो सही, फिर में अपने 
लिये विचार करूँगा । उसकी इस अभिलाषाको पूर्ण करनेके लिये अथवा स्वयं उस संग्रहालयको देखनेके 
लिये बहुतसे पुरुष (आत्मा) और बहुतसे पदार्थ उसके पास आये । 
'इसमे कोई जड़ पदार्थ न था।' 
'कोई अकेला आत्मा देखनेमे नही आया ।' 
मात्र कितने हो देहधारी थे, जो मेरी निवृत्तिके लिये आये हो ऐसी उस पुरुषको शंका हुई । 
वायु, अग्नि, पानी और भूमि इनमेसे कोई क्यों नही आया ? 
(नेपथ्य) वे सुखका विचार भी नही कर सकते । वे बिचारे दुःखसे पराधोीन हैं । 
दो इंद्रिय जीव क्यों नहीं आये ? 
(नेपथ्य ) उनके लिये भी यही कारण है। इस चक्षुसे देखिये। उन बिचारोको कितना अधिक 
खहै? 
ह उनका कम्प, उनकी थरथराहट, पराधीनता इत्यादि देखे नही जा सकते | वे बहुत दुःखी थे । 
[संस्मरण-पोयी ३, पृष्ठ १०॥ 
(नेपथ्य) इसी चक्षुस अब आप सारा जगत देख लें। फिर दूसरी बात करें । 
अच्छी बात है। दर्शन हुआ, आनन्द पाया; परन्तु फिर खेद उत्पन्न हुआ | 
_िपथ्य) अब खेद क्‍यों करते हैं ? 
मुझे दर्शन हुआ क्‍या वह सम्यक्‌ था ? 


सम्यक्‌ हो तो फिर चक्रवर्ती आदि दुःखी क्यो दिखायी देते है ? 

“जो दुःखी हो वे दुःली, और जो सुखी हो वे सुखी दिखायी देंगे ।” 

चक्रवर्ती तो दुःखो नहीं होगा ? 

जैसा दर्शन हुआ वेसी श्रद्धा करे | विद्ेष देखना हो तो चलें मेरे साथ | 

चक्रवर्तीके अंतःकरणमें प्रवेश किया | 

अंत.करण देखकर मैंने यह्‌ माना कि वह दर्दान सम्यक था। उसका अत करण बहुत दु.स्ली था । 
अनंत भयके पर्यायोसे बह थरथराता थधा। काल आयूकी रस्सीको निगल रहा था । हड्डी-मासमे उसकी 
वृत्ति थी । कंकरोंमे उसकी प्रीति थी। क्रोध, मानका वह उपासक था । बहुत दु.ख--- 

सिस्मरण-पोथी १, पृष्ठ ११] 
अच्छा, क्या यह देवोका दर्शान मी सम्यक्‌ समझना ? 

“निश्चय करनेके लिये इन्द्रके अत-करणमे प्रवेश करें ।! 

चले अब--- 

(उस इन्द्रको भव्यतासे मे धोखा खा गया) बह भी परम दुःखी था। बिचारा व्युत होकर 
किसी बीमत्स स्थलमे जन्म लेनेवाला था, इसलिये खेद कर रहा था। उसमे सम्यर्दृष्टि नामकी देवी बसी 
थो । वह उसके लिये खेदमे विश्राति थी | इस महादुःखके सिवाय उसके और अनेक अव्यक्त दुःख थे | 

परंतु, (नेपथ्य)--ये जड अकेले या आत्मा अकेले जगतमें नहीं हैं क्या ? उन्होंने मेरे आमंत्रणका 
सन्मान नहीं किया | 

जड़ोंको ज्ञान न होनेसे आपका आमंत्रण वे बिचारे कहाँसे स्वीकार करते ? सिद्ध (एकाल्मभागी) 
आपका आमंत्रण स्वीकार नही कर सकते । उन्हे इसकी कुछ परवाह नहीं है।' ु 


आस्यंतर परिणाम मवलोकन--संस्मरण पोधी १ <०७ 


इतनी अधिक बेपरवाही ? आमंत्रण तो मान्य करना ही चाहिये; आप क्या कहते हैं ? 
इन्हें आमंत्रण-अनामंत्रणसे कोई संबंध नही है । 


वे परिपूर्ण स्वरूपसुखमें विराजमान हैं ।' 

यह मुझे बतायें | एकदम--बहुत जल्दीसे । 

'उनका दर्शन तो बहुत दुलंभ है। लीजिये, यह अंजन आँजकर दर्शन प्रवेश साथमे कर देखें । 

अहो ! ये बहुत सुखी हैं। इन्हे भय भी नहीं है। शोक भी नही है! हास्य भी नही है। वृद्धता 
नहीं है। रोग नही है। आधि भी नही है, व्याधि भी नहो है, उपाधि भी नही है, यह सब कुछ नहीं है । 
परलु अनंत-अनंत सच्चिदानंदसिद्धिसे वे पूर्ण हैं। हमें ऐसा होना है । 

क्रमसे हुआ जा सकेगा !' 

यह क्रम-ब्रम यहाँ नहीं चलेगा । यहाँ तो तुरन्त वही पद चाहिये | 

जरा शांत हो, समता रखें, और क्रमको अंगोकार करे । नही तो उस पदसे युक्त होना सम्भव 


[संस्मरण-पोधी १, पृष्ठ १२] 


नहीं ।' 

“होता सभव नही” इस अपने बचनकों आप वापस ले। क्रम त्वरासे बतायें, और उस पदमें 
तुरन्त भेजें । 

“बहुतसे मनुष्य आये है। उन्हे पहों बुलायें। उनमेंसे आपको क्रम मिल सकेगा ।' 


सस्मरण-पोयी १, पृष्ठ १३॥ 
चाहा कि वे आये;-- 


आप मेरा आमंत्रण स्वीकार कर चले आये इसके लिये आपका उपकार मानता हूँ । आप सुखी 
हैं, यह बात सच है कया ? आपका पद क्या सुखवाला माना जाता है ऐसा ? 

एक वृद्ध पुरुषने कहा-- आपका आमत्रण स्वीकार करना या न करना ऐसा हमे कुछ बंधन नहीं 
है। हम सुखी है या दुःखोी, यह बतानेके लिये भी हमारा यहाँ आगमन नहीं है। अपने पदकी व्याख्या 
करनेके लिये भो आगमन नही है | आपके कल्याणके लिये हमारा आगमन है ।' 

कृपा करके शीघ्र कहिये कि आप मेरा क्या कल्याण करेंगे ? और आये हुए पुरुषोंकी पहचान 
कराइये । 

उन्होंने पहले परिचय कराया-- 

इस वर्गमे ४-५-६-७-८-९-१०-१२ नंबरवाले मुख्यत. मनुष्य हैं। ये सब उसी पदके आराधक योगी 
हैं कि जिस पदको आपने प्रिय माना है । 

[सश्मरण-पोथी १, पृष्ठ १४] 

नं० ४ से वह पद ही सुखरूप है, ओर बाकोकी जगत-व्यवस्था जेसे हम मानते हैं, वेसे वे मानते 
हैं। उस पदके लिये उनकी हादिक अभिलाषा है परतु वे प्रयत्न नहीं कर सकते, क्योंकि कुछ समय तक 
उन्हें अंतराम है । 

अंतराय क्या ? करनेके लिये तत्पर हुए कि बस वह हो गया । 

बूद़--आाप जल्दी न करें । इसका समाधान अभी आपको मिल सकेगा, भिल जायेगा। 

ठीक, आपकी इस बातसे मैं सम्मत होता हूँ। बा 

बृढ--यह ९? नंबरवाला कुछ प्रयत्न भी करता है। बाकी सब बातोंमें नंबर '४ की तरह है। 

नंबर '६' सब प्रकारसे प्रयत्न करता है। परंतु प्रमत्तदशासे प्रयत्नमे मंदता आ जाती है। 

संबर ७! सवंया अप्रमत्-प्रयत्नवान है | 


८«८ ओम राजजला 


नंबर '“८-९-१०” उसकी अपेक्षा कमसे उज्ज्वल हैं, कितु उसी जातिके हैं । “११” नंबरवारा पतित 
हो जाता है इसलिये उसका यहाँ आना नहीं हुआ । दर्शन होनेके लिये मैं बारहबेंमें हो हँ--अभी में उस 
पदको संपूर्ण देखनेवाला हूँ, परिपूर्णता पानेवाला हूँ | आयुस्थिति पूरी होनेपर आपके देखे हुए पदमें एक 
मुझे भी देखेंगे । 


पिताजी, आप महाभाग्य है । 

ऐसे नंबर कितने हैं ? 

बक्ष--पहले तीन नंबर आपको अनुकूल नहीं आयेंगे । ग्यारहवाँ भी वेसा ही है। (१२-१४ आपके 
पास आयें ऐसा उनको निमित्त नही रहा। “१३” यत्‌किचित्‌ आ जाये; परंतु 'पू० क० हो तो उनका 
आगमन हो, नही तो नही | चोदह॒वेंका आगमन-कारण मत पुछना, कारण नहीं है । 

(नेपथ्य) “आप इन सबके अंतरमें प्रवेश करें । मैं सहायक होता हूँ।' 

चलें । ४ से ११+ १२ तक क्रम ऋ्रमसे सुखको उत्तरोत्तर बढती हुई लहरें उमड़ रही थी। अधिक 
क्‍या कहें ? मुझे वह बहुत प्रिय लूगा; और यही मुझे अपना लगा | 

बुद्धने मेरे मनोगत भावकों जानकर कहा--यही है आपका कल्दाणमार्ग | जायें तो भरे ओर आयें 
तो यह समुदाय रहा। 


सिंस्मरणश-योथी १, पृष्ठ १५] 


में उठकर उनमे मिल गया । 
स्विविचार भुवन, द्वार प्रथम] 








६ [संस्मरण-पोथी १, पृष्ठ १७] 
कायाकी नियमितता | 
वचनकी स्थाद्रादिता । 
मनकी उदासीनता | 
आत्माकी मुक्तता | 
(यह अंतिम समझ) 
७ सस्मरण-पोधी १, पृष्ठ १८] 
आत्मसाधन 


द्रव्य--में एक हूँ, असंग हूँ, सब॑ परभावसे मुक्त हूँ। 

क्षेत्र--असंख्यात निज-अवभाहना प्रमाण हूं । 

काल--अजर, अमर, शाइवत हूँ | स्वपर्याय-परिणामी समयात्मक हूँ । 
भाव--शुद्ध चेतन्य मात्र निविकल्प द्रष्टा हूँ । 





< [संस्मरण पोछ्ी १, पृष्ठ १९] 
बचनसंयम--- धचनसंयम -- बचनसंयम । 
कायसंयम-- कायसंयम-- कायसंयम | 


१, पूर्यकर्मे । 


आम्यंतर परिणाम अवलोक्न-संस्म्रण पोथोी १ ८०९, 


कायसंयम 
इंद्रियसंक्षेपता, आसनच्थिरता | 
इद्रियस्थिरता, सोपयोग यथासूत्र प्रवृत्ति । 
वबचनसंयम 
मौन, सोपयोग यथासूृत्र प्रवृत्ति | 
वचनसंक्षेप, वचनगुणातिशयता । 
मन सयम 
मन:संक्षेपता, मनःस्थिरता । 
आत्मचितन | 


द्रव्य, क्षेत्र, काल और भाव 
सयमकारण निमित्तख्प द्रव्य, क्षेत्र, काठ और भाव । 
द्रव्य--संयमित देह । 
क्षेत्र--निवूनिवाले क्षेत्रमे स्थिति-विहार । 
काल--यथासूत्र काल । 
भाव--यथासूत्र निवत्तिसाधनविचार | 


९, सिस्मरण-पोधथी १, पृष्ठ २१] 
जो सुखको न चाहता हो वह नास्तिक, या सिद्ध या जड है । 


१० [सस्मरण-पोधी १, पृष्ठ २५] 
यही स्थिति-यही भाव और यही स्वरूप | 
चाहे तो कल्पना करके दूसरी राह ले | यथाथंको इच्छा हो तो यह ' '' 'ले | 
विभंग ज्ञान-दर्शन अन्य दर्शनमे माना गया है। इसमे मुख्य प्रवतंकोने जिस धमंमा्गंका बोध दिया 
है, उसके सम्यक्‌ होनेके लिये स्थात्‌ मुद्रा चाहिये | 
स्थातु मुद्रा स्वरूपस्थित आत्मा है। श्रुतज्ञानकी अपेक्षासे स्वरूपस्थित आत्मा द्वारा कही हुई 
शिक्षा है। 
ताना प्रकारके तय, नाना प्रकारके प्रमाण, माना प्रकारके भंगजाल, नाना प्रकारके अनुयोग, ये 
सब लक्षणरूप है । लक्ष्य एक मच्चिदानंद है | 
दृष्टिविष दूर हो जानेके बाद कोई भी शास्त्र, कोई भी अक्षर, कोई भी कथन, कोई भी वचन 
और कोई भी स्थल प्राय अहितका कारण नही होता । 
पुनर्जन्म है, जरूर है, इसके लिये मे अनुभवसे हाँ कहनेमे अचल हूँ । 
इस कालमे मेरा जन्म मान तो दु खदायक है, और मान्‌ तो सुखदायक भी है । 
[संस्मरण-पोथी १, पृष्ठ २६] 
अब ऐसा कोई पढ़ना नही रहा कि जिसे पढ़ देखे। हम जो हूँ उसे प्राप्त करे, यह जिसके संगसे 
रहा है उस संगकी इस कालमे न्यूनता हो गयी है । 
१०२ 


८९० श्रोमद राजचर्द 


विकराल काल ““विकराल कमं | * * विकराल आत्मा !” " जैसे““परंतु ऐसे “”'** 
अब ध्यान रखें । यही कल्याण है । 


आज 


११ [संस्मरण-पोधी १, पृष्ठ २७] 
इतना ही खोजा जाये तो सब मिल जायेगा, अवश्य इसमे ही है। मुझे निश्चित अनुभव है। सत्य 
कहता हूँ। यथार्थ कहता हूँ | निःशक मानें । 
इस स्वरूपके लिये सहज सहज किसी स्थलपर लिख मारा है । 


श्र [संस्मरण-पोधी १, पृष्ठ २९] 
असारग साचा सिल गया, छूट गये संदेह। 
होता सो तो जल गया, "भिन्‍न किया निज देह 0 
समज, पिछें सब सरल है, बिन्‌ समज मुशकील। 
ये सुशकोली क्या कहें १६: 8०० ०» »००००२०००० * णे 
खोज पिड गब्रह्मांडका, पत्ता तो रलूग राय। 
येहि ब्रह्मांडि बासना, जब जाबे तथ” ७ 


आप आपक भूल गया, इनसे क्या अंधेर ? 
समर समर अब हसत हैं, "नहि भूलेंगे फेर ॥ 
जहाँ कलूपना-जलपना, तहाँ मानुं दुःख छाई । 
मिटे कऊपना-जलूपना, तब वस्त्‌ तिन पाई ॥ 
"हे ज्ञीव ! क्या इच्छत हुवे ? है इच्छा दुःखमूछ । 
जब इच्छाका नाश तब, मिटे अनादि भूल ॥ 











अभावार्थे--मोक्षका सच्चा मार्ग प्राप्त हुआ, जिससे सभी सन्देह दूर हो गये । मिध्यात्वसे जो कर्मेंबध हुआ 
करता था बह जलकर नष्ट हो गया ओर चंतन्यस्वरूप आत्मा कर्मसे भिन्‍न प्रतीत हुआ । 

आत्मस्वरूपका बोध हो जानेके बाद सब कुछ सरल हो जाता है अर्थात्‌ आत्मसिद्धिका मार्ग और आत्मसिद्ध 
दोनो एकदम स्पष्ट एव सरल हो जाते हैं। जब तक यथार्थ बोध नहीं होता तब तक मार्मप्राप्ति कठिन है । इस 
कठिनताकी बात क्या कहूँ ? 

अपने पिड-शरीरमे परमान्‍्माकी खोज कर अर्थात्‌ आन्तरिक खोजसे आत्मस्वरूषका अनुभव होगा और उस 
अनुभवके बढनेसे 4वल ज्ञानमय दक्षा प्राप्त होगी जिससे ब्रह्माड-समस्त विष्वका पता चल जायेगा । यह सब तभी हो 
सकता हूँ कि जब ब्रह्माडी-बासना--जगतकी माया दूर हो जाये । 

अहो ! यह जीव अपने आपको भूल गया है, इससे बढ़कर ओर क्‍या अधेर होगा ? इस आत्म भ्राति किया 
आत्मविस्मृतिकी समझ आनेसे उसे हँसी आती है और वेसी भूल फिर न करनेका निश्चय करता है ! 

जब तक कल्पना और जत्पना हैं अर्थात्‌ मन और वचनवी दौड चलती हैं तब तक दु.ख मानता हूँ । जिसकी 
कल्पना-जल्पना मिट जाती है उसे वस्तुकी प्राप्ति होती है । तात्पर्य कि आत्म-प्राप्तेकि लिये मनकी स्थिरता और 
वाणीका सयम अनिवायं हूं । 


है जीव | अब तू किसकी इच्छा करता है ? इच्छा मात्र दुःखका मूल है। जब इच्छाका नाश होगा तब 
आत्मआतिरूप अनादिकी भूल दूर होकर स्वरूपप्राप्ति हागी । 

१. मूल सस्मरण-पोथीमें ये चरण नही है, परन्तु श्रीमदने स्वयं ही बादमे पू्ि की है । 

२. पाठान्तर-- क्या इच्छत ” खोबत सबे ।! 


आंभ्यंतर परिणाम अवलोकन-संस्मरण पोयी १ ८११ 


ऐसी कहांसे सति भई, आप आप है नाहि। 
आपनक्‌ं जब भूछ गये, अबर कहाँसे लाई ॥ 
आप आप ए शोधसें आप आप सिह जाये। [संस्मरण-पोथी १, पृष्ठ ३० 
आप मिलन नये बापको, के: ऋडरअनडब पे 


श्३ [सस्मरण-पोथी १, पृष्ठ ३३) 
एक बार वह स्वभुवनमे बैठा था | * “प्रकाश था,--मदता थी। 
मंत्रीने आकर उसे कहाः आप किस विचारके लिये परिश्रम उठा रहे है ? वह योग्य हो तो इस 
दीनको बताकर उपकृत करें | 


श्ढ सिस्मरण-पोथी १, पृष्ठ ३१] 
*होत आसवा परिसवा, नहिं इनमें सद्रेह। 
सात्र दुष्टिकों भूल है, भूल गये गत एहि ७ 
रखता जिन उपदेशको, परमोत्तम तिनु काल । 
इनमें सब सत रहत है, करते निज संभाल 0 


जिन सो हो है आतमा, अन्य होई सो कर्म । 
कर्स कटे सो जिन वचन, तत्त्वज्ञानोको मर्म ॥ 


जब जान्यो निजरूपको, तब जान्यो सब लोक । 
"नहि जान्यो निजरूपको, सब जान्यो सो फोक ॥ 

एहि दिज्ञाकी मृढ़ता, है नहि जिनपें भाव। 

जिनसे भाव बिनु कबू, नहिं छूटत दुःखदाब 0७ 


है जीव ! तुझे अपने आपको भूल जानेकी बुद्धि कहाँसे आयी ? अपने आपको तो भूल गया परन्तु देह आदि 
अन्यको अपना मानना कहाँसे ले आया ? 

तुझे आत्मभान एवं आत्प्राप्ति तब होगी जब तु आत्मनिष्ठा तथा आत्मश्रद्धासे अपने आपकी खोज करेगा । 
अर्थात्‌ जब बहिमुखताकी माया छोड़कर अतर्मृबता अपनायेगा तब आल्म-मिलनसे कृतकृ त्य हो जायेगा । 

अभावाथ---अतमुखी ज्ञानीके लिये आस्रव भी सवररूप तथा निजंरारूप होते है यह नि सन्देह सत्य हैं । आत्मा 
बहिमुंख-दृष्टिसे देह गेह्‌ आदिको अपना मान रहा है, यही भूल है | अंतर्मुख होनेसे यह भूल दूर होती है, फिर कर्मोका 
आखस्रव और बघ दूर होकर संवर तथा निर्जरा करके मुक्त ज्ञानमयदशा प्राप्त कर जीव कृतार्थ हो जाता है । 

जिनेष्वरके उपदेशकी रचना तीनों कालमे परमोत्तम है। छहो दर्शन अथवा सभी घर्म-मत अपनी अपनो संभाल 
करते हुए वीतरागदर्शनमे समा जाते हैं, क्योकि वह एकातवादी न होकर अनेकान्तवादी है । 

जिन ही आत्मा है, कर्म आत्मासे भिन्‍न है और जिनवचन कर्मका नाशक हैं यह मर्म तत्त्वज्ञानियोंने 
बताया है | 

यदि निजस्वरूपको जान लिया तो सब लोकको जान लिया, और यदि आत्मस्वरूपको नहों जाना तो सब 
जाना हुआ व्यथ् है, अर्थात्‌ आत्मज्ञानके बिना दूसरा सब ज्ञान निरथंक है । 

दिद्यामूढ़ जीवकी यही मूखंता है कि उसे संसारके पदार्थस प्रीति है, परन्तु जिनेंद्र भगवानसे प्रेम नही है । 
वी तरागसे प्रेम किये बिना संसारका दुःख कभी दूर नही होता । १. पाठातर--होत न्यूनसे न्‍्यनता,' 


८ररे श्लीमद्‌ राज॑चन्ते 


व्यवहारस देव जिन, निहचेसे है आप। 
एहि बचनसे समज ले, जिनप्रवचनकी छाप ७ 
एहि नहीं है कल्पना, एहो नहीं विभंग। 


जब जागेंगे आतमा, तय छागेंगे रंग ॥ 





१५ [सस्मरण-पोथी १, पृष्ठ ३७) 
अनुभव 
१६ [सस्मरण-पोधी १, पृष्ठ २९॥ 


यह त्यागी भी नहीं है, अत्यागी भी नही है | यह रागी भी नहीं है, वोतरागी भी नहीं है । 

अपना क्रम निश्चल करें | उसके चारो ओर निवृत्त भूमिका रखे । 

यह दर्शन होता है वह क्‍यों वृथा जाता है ? इसका विचार पुन पुन करते हुए मूर्च्छा आती है। 

सन्त जनोने अपना क्रम नही छोडा है । जिन्होंने छोडा है वे परम असमाधिको प्राप्त हुए है । 

संतपना अति अति दुलंभ है । आनेके बाद संत मिलने दुलंभ है। सन्तपनेके अभिलाषी अनेक है । 
परंतु संतपना दुलेभ सो दूलंभ ही है ! 





१७ [सिस्मरण-पोथी ६, पृष्ठ ४३| 
प्रकाशभवन 
अवश्य वह सत्य है। ऐसी ही स्थिति है। आप इस ओर मुडें-- 
उन्होंने रूपकसे कहा है। भिन्‍न भिन्‍न प्रकारसे उससे बोध हुआ है, और होता है, परन्तु वह 
विभंगरूप है । 
यह बोध सम्यक्‌ है | तथापि बहुत ही सृक्ष्म और मोह दूर होनेपर ग्राह्म हो सकता है । 
सम्यक्‌ बोध भी पूर्ण स्थितिमे नहीं रहा है । तो भी जो है वह योग्य है । 
यह समझकर अब योग्य मार्ग ग्रहण करें | 
कारण न खोजें, निषेध न करे, कल्पना न करें | ऐसा ही है । 
यह पुरुष यथाथथंवक्ता था। अयथार्थ कहनेका उन्हें कोई निमित्त न था| 





१८ [सस्मरण-पोथी १, पृष्ठ ४६| 
बडा आध्चयं है कि निविकार मनवाले मुमुक्षु जिसके चरणोंकी भक्ति, सेवा चाहते है वेसे पुरुषको 
एक मृगतृष्णाके पानी जेसी, ह००. ०००००००००० 


५९, [सिस्मरण-पोथी १, पृष्ठ ४७] 
वह दशा किससे आवृत हुई ? और वह दशा वर्घमान क्यो न हुई ? 
लोकप्रसंगसे, मानेच्छासे, अजागृतिसे, स्त्री आदि परिषहोको न जीतनेसे । 
हे क्रियामे जीवको रंग लगता ?, उसकी वही स्थिति होती है, ऐसा जो जिनेन्द्रका अभिप्राय है 
बढ़ सत्य है । 


व्यवहारनयमे जिनेर्वर देव है, और निव्वयनयम तो अपना आत्मा ही देव है। इस बचनसे जिनेदवरके 
प्रवचनके प्रभाव-महत्त्वको जीव समझ ले । 


यह कथन मात्र कल्पना अर्थात्‌ असत्य नहीं है, ओर यह विभग-मिथ्याशान भी नहीं है, अपितु नग्न सत्य है । 
जब आत्मा जागृत होगा अर्थात्‌ अपने स्वरूपको पानेक लिये पुरुपार्थयुकत होगा, तभी परमपदके रंगे रंगेगा । 


आम्यंतर परिणाम अवलोकन-संस्मरण पोथी १ ८४९३ 


श्री तोर्थकरने महामोहनीयके जो तोस स्थानक कहे है वे सच्चे हैं । 
अनंत ज्ञानीपुरुषोने जिसका प्रायदिचित नही बताया है, जिसके त्यागका एकात अभिप्राय दिया है, 
ऐसे कामसे जो व्याकुल नहो हुआ, वहो परमात्मा है। 


२० सिस्मरण-पोथी १, पृष्ठ ४९] 
कोई ब्रह्मरसना भोगी, 
कोई ब्रह्मरसना भोगोी; 
जाणे कोई बिरला योगी, 
कोई ब्रह्मरसना भोगी। 


२१ [सस्मरण-पोथी १, पृष्ठ ५१] 
+२-२-३मा-१९०५ १ 
द्रव्य, एक लक्ष, 
क्षेत्र, मोहमयो, 
काल, मा० व० 
८ १ 
भाव, उदयभाव 
द्रव्प-- एक लक्ष उदासीन 
क्षेत्र -- मोहमयी 
काल-- ८--१ इन्छा 
भाव-- उदग्रभाव प्रारब्ध 
हे र२ ९ [सस्मरण-पोथी १, पृष्ठ ५२] 
सामान्य चेतन सामान्य चेतन्य 
विशेष चतन विशेष चेतन्य 
निरविशेष चेतन (चेंतन्य) 


स्वाभाविक अनेक आत्मा (जीव) निग्नैथ | 
सोपाधिक अनेक आत्मा (जीव) वेदान्त । 





र्३ [संस्मरण-पोधी १, पृष्ठ ५३] 
चक्षु अप्राप्यकारी । 


मन अप्राप्यकारी । 
चेतनका बाह्य अगमन (गमन न होना) । 
| स्पष्टोकरण---२--२-३ मा-१९%५१ 5 [२७ द्वितीया, २ 5 क्ृष्णपक्ष, ३ ८ पौष, मा ७ मास, १९५१ 
सबत्‌ १९५१] > पौष बदी २, १९५१ 





द्रव्य 5 धन एक लक्ष ८ एक लास 
क्षेत्र - स्थान मोहमयी - बम्बई 
काल > समय सा० ब० ८-१ - एक वर्ष आठ महीने 


--मयह विवारणा पौष वदी २, १९५१ के दिन लिखी गयी ह कि द्रव्य-मर्यादा एक रूक्ष रुपयेकी करती, 
बम्बईपे एक वर्ध आठ महीने निवास करना, ओर ऐसी वृत्ति होनेपर भी उदय भावके अनुसार प्रवृत्ति करना। 


[_श्रो परमश्ुतप्रभावक मण्डल, बम्बई द्वारा प्रकाशित श्रीमद्‌, राजचन्द्र (हिन्दी) पृ० ४३१ के फुटनोटसे उद्धृत] 


८९४ ओऔमदू राजचरद 


र्ढ [संस्म रण-पोथी १, पृष्ठ ५५] 
ज्ञानीपुरुषोंको समय समयमे अनंत संयमपरिणाम वर्धमान होते है ऐसा जो सर्वज्ञने कहा है वह 
सत्य है। 
वह संयम, विचारकी तीक्ष्ण परिणतिसे तथा ब्रह्म रसके प्रति स्थिरतासे उत्पन्न होता है । 
श्री तीथैंकर आत्माको संकोच-विकासका भाजन योगदशामे मानते हैं, यह सिद्धांत विशेषतः 
विचारणीय है । 


र५ [सिस्मरण-पोथी १, पृष्ठ ५६] 
ध्यान 
ध्यान-ध्यान 
ध्यान-ध्यान-ष्यान 
ध्यान-ध्यान-ध्यान-ध्यान 
ध्यान-ध्यान-ध्पान-ध्यान-ध्यान 
ध्यान-ध्यान-ध्यान-ध्यान-ध्यान-ध्यान 
ध्यान-ध्यान-ध्यान-स्यान-ध्यान-ध्यान-ध्यान 


२९ सिस्मरण-पोथी १, पृष्ठ ५७] 
चिद्धातुमय, परमझात, अडिंग 
एकाग्र, एकस्वभावमय 
असख्यात प्रदेशात्मक 
पुरुषाकार चिदानंद- 
घन उसका 
ध्यान करें | 





+-का आत्यतिक अभाव। 
प्रदेश सबंधको प्राप्त हुए 
पू्॒वनिष्पनन, सत्ताप्राप्त, 
उदयप्राप्त, उदीरणाप्राप्त 


चार ऐसे 


आम्यंतर परिणाम अवलोकन-संस्मरण पोथो १ <१५ 


ना० गो» आ०» वेदनीयका 
वेदन करनेसे इनका अभाव 
जिसे हो गया है ऐसे शुद्ध स्वरूप जिन 
चिन्मूत्ति, स्व लोकालोकभासक 
चमत्कारका धाम । 


२७ [सस्मरण-पोथी १, पृष्ठ ५८] 
विश्व अनादि है । 


जीव अनादि है । 

परमाणु-पुदूगल अनादि हैं । 

जीव और कमंका संबंध अनादि है। 

संयोगी भावमे तादात्म्य अध्यास होनेसे जीव जन्म, मरण आदि दु खोंका अनुभव करता है। 





२८ [संस्मरण-पोधी १, पृष्ठ ५९] 
पाँच अरिपकायरूप लोक अर्थात्‌ विश्व है। 
चेतन्य लक्षण जीव है । 
वर्ण-गंध-रस-स्पर्शवान परमाणु है । 
वह सबंध स्वरूपसे नही है। विभावरूप है। 
२९ [सस्मरण-पोथी १, पृष्ठ ६०] 


शरीरमे आत्मभावना प्रथम होती हो तो हाने देना, ऋमसे प्राणमे आत्मभावना करना, फिर 
इन्द्रियोमे आत्मभावना करना, फिर सकल्प-विकल्परूप परिणाममे आत्मभावना करना, फिर स्थिर ज्ञानमे 
आत्मभावना करना । वहाँ सर्व प्रकारकी अन्यालबनरहित स्थिति करना । 


३० [सस्मरण-पोची १, पृष्ठ ६१] 
प्राण सोह 
वाणी | अनह॒ंद उसका ध्यान करना । 
रस 
३१ [संस्मरण-पोथी १, पृष्ठ ६२] 
संवत्‌ १९५३ फागुन वदी १२, मगलवार 
जिन मुख्य आचाय॑ 
सिद्धात पद्धति धर्म 
शांत रस अहिंसा मुख्य 
लिगादि व्यवहार जिनमुद्रा सूचक 
मतांतर समावेश 
शांत रस प्रवहन॑ 
जिन अन्यको धर्म प्राप्ति 
लोकादि स्वरूप-- संशयकी निवृत्ति समाधान 


जिन प्रतिमा कारण 


<१६ शोमद्‌ राजचन्त्र 


कुछ गृहव्यवहार शांत करके, परिग्रह आदि कायसे निवृत्त होना । अप्रमत्त गुणस्थानकपयँत पहुं 
चना । केवल भूमिका का सहजपरिणामी ध्यान-- 


२ [सस्मरण-पोधथी ?, पृष्ठ ६३] 


अन्य रे विवस आ अहो, 
जागी रे ज्ञांति अपूर्ब रे; 
बह वर्ष रे धारा उलसो, 
सटचो उदय कसेनो गये रे॥ घन्य० ॥ 


ओगणीससें. ने एकजच्रोसे, 
आय्यो अपुर्व अनुसार रे; 
ओगणीससे ने बेतालीसे, 
अदभुत वेराग्य धार रे 0 धन्य० 0 


ओगणीससें ने सुड़तालीसे, 
समकित शुद्ध  प्रकाइ्यं रे; 
शत अनुभव वधतो दक्षा, 
निज स्वरूप अवभास्यूं रे॥ धन्य० ७ 


त्यां आव्यो रे उदय क़ारमो, 
परिग्रह कार्य प्रपंत्र रे, 
जेंम जेम ते हड्सेलोए, 
तेम वधधे न घटे एक रंच रे॥ धन्य० ॥ 
[सस्मरण-पोथो १, पृष्ठ ६४| 


वधत एम ज चालिय, 
हवे दीसे क्षीण कांई रे; 
क्रमो करीने रे ते जशे, 
एम भासे मनमांहीं रे॥ घनन्‍्य० 0 


*भावार्थ---अहो | आजका दित घन्य हैं, क्योकि अपर्व शाति प्रगट हुई है, और दस वर्षके बाद ज्ञान एव 
वेराग्यकी धारा उल्लसित हुई हैं, और उपाधिरूप कर्मोदयका गव॑--बल नष्ट हो गया हैं 

वि० से १९३१ में सात वर्धकी उम्रमे जातिस्मरणज्ञान हुआ । वि० सं० १९४२ में अद्भुत वैराग्यधारा 
प्रगट हुई । 

वि० स० १९४७ में शुद्ध सम्यवत्व प्रकाशित हुआ, श्रतज्ञान और अनु भवदक्षा दोनोमे वृद्धि होती गई और 
निजस्वरूप अवभासित हुआ । 

वहाँ तो प्रबल कमंका उदय हुआ और व्यापार धघेको उपाधि सिर आ पडी । उसे ज्यों ज्यों दूर करनेका 
प्रयत्न करते है त्यो-त्यों वह बढ़ती जातो है, मगर लेशमात्र भी कम नही होती । 

यह उपाधि बढती ही चली । अब किनित्‌ क्षीण हुई दीखती है, और क्रमश. यह उपाधि दूर हो जायेगी ऐसा 
हमे भास होता है । 


'आम्यंतर परिणाम अवलोकन-संस्सरणपोधी १ ८९७ 


हेतु जे चिसनो, 
धर्मो उद्धार रे; 


अवश्य आ बेहथो, 
ययो. निरधार रे॥ धध्य० ॥ 
आजो अपूर्व वृसि बहो 
थे अप्रक्त योग रे; 
केवठ लगभग भूमिका, 
स्पर्शीनी देह वियोग रे॥ धन्य० ॥ 


4 4$ 4 4 


जाशं स्वरूप. स्वदेश रे 0 धन्य० ॥ 
श्रे [संस्मरण-पीभी १, पृष्ठ ६७] 
"क्म्मदव्वेहि सम्मं, संजोगो होई जो उ जीवस्स । 
सो बंधों नायव्यों, तस्स विओगो भवे सुक्खों ॥ 





शेड [संस्मरण-पोची १, पृष्ठ ७३] 
श्री जिनेंद्रने निम्नलिखित सम्यर्दर्शनस्वरूप जिन छ पदोंका उपदेश दिया है, उनका आत्मार्थी 
जोवको अतिशय विचार करना योग्य है । 


भात्मा है यह अस्तिपव | 

क्योकि प्रमाणसे उसकी सिद्धि है। 

आत्मा नित्य है यह नित्यपद । 

आत्माका जो स्वरूप है उसका किसी भी प्रकारसे उत्पन्न होना सभव नही है, तथा उसका विनाश 
भो सभव नहीं है । 

आत्मा कमंका कर्ता है, यह कर्तापद । 

आत्मा कसंका भोक्ता है | 


[संस्थरण-पोथी १, कुध्ठ ७४] 
उस आत्माकी मुक्ति हो सकतो है। ५ 


जिनसे मोक्ष हो सके ऐसे उपाय प्रसिद्ध हैं। 





हमारे हृदयके उद्वेशके अनुसार सत्य धर्मका उद्धार इस देहके द्वारा अवश्य होगा ऐसा निषचय हुआ है । 

हमारी ऐसी अपूर्ववृत्ति चलती है कि हमें इस देहमे अप्रमत्त योगकी प्राप्ति होगी और केवलज्ञानकी लगभगकी 
भूमिकाकी स्पर्श करके इस देहका वियोग होगा । 

(दशा तो इतनी ऊँची है, परन्तु) अभी हमें कर्मका भोगना अवश्य अवशेष रहा है, इसलिये एक देहू घारण 
कर करमसे मुक्त होकर स्वघामरूप मोक्षनगरीमें पहुँच जायेंगे । 

१. अर्थफे लिये देखें व्यास्यानसार २, आकर ३०) 

१०वे 


८१८ झीमद्‌ राजचमा 








इ्५ [पंस्मरण-पोधी १, पृष्ठ ८०] 
आत्मा-- वेदां। जेन सांख्य योग. नेयायिक. बौद्ध 
नित्य-- ३ | | हैः 7 के 
अनित्य कं का + + + 2, 
परिणामी + ५; + फ + हे 
अपरिणामी ,, प हे + + ह 
साक्षी ह। १९५ ग्है हक हक 2 
साक्षी-कर्ता + म के ४ ् 
१९ [सस्मरण-पोथी १, पृष्ठ ८१] 
सांख्य कहता है कि बुद्धि जड है। पतजलि और वेदांत ऐसा ही कहते है । 
जिन कहता है कि बुद्धि चेतन है। 
बेदात कहता है कि आत्मा एक ही है। 
जिन कहता है कि आत्मा अनंत है । 
जाति एक है। साख्य भी ऐसा ही कहता है । 
पतंजलि भी ऐसा ही कद्दता है | 
वेदांत कहता है कि यह समस्त विश्व वंध्यापुत्रवत्‌ है। 
जिन कहता है कि यह समस्त विश्व शाइवत है । 





पतजलि कहता है कि नित्यमुक्त ऐसा एक ईदवर होना चाहिये । 
साख्य उसका निषेध करता है। जिन उसका निषेध करता है । 





शे७ [सस्मरण-पोथी, १, पृष्ठ ८७] 

श्रीमान महावोरस्वामी जैसोने अप्रसिद्ध पद रखकर गृहवासका वेदन किया, गृहवाससे निवुत्त 
होनेपर भी साढ़े बारह वर्ष जितने दीधंकाल तक मौन रखा । निद्रा छोडकर विषम परिषह सहन किये, 
इसका क्या हेतु है ? 

और यह जीव इस तरह बर्तन करता है तथा इस तरह कहता है, इसका हेतु क्‍या है ? 

जो पुरुष सदगुरुकी उपासनाके बिना अपनी कल्पनासे आत्मस्वरूपका निर्धार करे वह मात्र अपने 
स्वच्छदके उदयका वेंदन करता है ऐसा विचार करना योग्य है। 

जो जीव सत्पुरुषके गुणका विचार न करें, और अपनी कल्पनाके आश्रयसे वतन करे, वह जीव 
सहजमात्रमे भववृद्धि उत्पन्न करता है, क्योंकि अमर होनेके लिये जहर पीता है। 





३८ [संस्मरण-पोथी १, पृष्ठ ८९] 
श्री तीथेंकरने सबेसंगको महास्रवरूप कहा है, सो सत्य है। 
ऐसी मिश्रगुणस्थानक जेसी स्थिति कब तक रखना ? जो बात चित्तमें नहीं, उसे करना, और जो 
चित्तमे है उसमें उदास रहना ऐसा व्यवहार किस तरह हो सकता है? 
वेश्यवेषसे और निग्र॑थमावसे र ह॒ते हुए कोटि-कोटि विचार हुआ करते हैं। 


आशभ्यंतर परिणाम अवलोकन-संस्मरणपोथी १ <*९, 


बेष और उस वेषसंबंधी व्यवहार देखकर लोकदुष्टि वेसा माने यहु सच है, और निग्नैथमावमें 
रहता हुआ चित्त उस व्यवहारमे यथाथे प्रवृत्ति न कर सके यह भी सत्य है, जिसके लिये इन दो प्रकारकी 
एक स्थितिसे प्रवृत्ति नही की जा सकती, क्योकि प्रथम प्रकारसे प्रवृत्ति करते हुए निम्न॑थभावसे उदास 
रहना पड़े तो ही यथा व्यवहारकी रक्षा हो सकती है, और नि्रेथभावसे रहें तो फिर वह व्यवहार चाहे 
जैसा हो उसकी उपेक्षा करना योग्य है। यदि उपेक्षा न की जाये तो निग्नश्थभावकी हानि हुए बिना 
नही रहेगी । 
[सस्मरण-पोचधी १, पृष्ठ ९०] 
उस व्यवहारका त्याग किये बिना अथवा अत्यन्त अल्प जिये बिना निग्नेन्‍्थता यथार्थ नही रहती, 
और उदयरूप होनेसे व्यवहा रका त्याग नही किया जाता । 


ये सवे विभाव-योग दूर हुए बिना हमारा चित्त दूसरे किसी उपायसे संतोष प्राप्त करे, ऐसा 
नही लगता | 


बह विभावयोग दो प्रकारबाा है--एक पृव॑मे निष्पन्स किया हुआ उदयस्वरूप, और दूसरा आत्म- 
बुद्धिसि रागससहित किया जानेवाला भावस्वरूप । 

आत्मभावसे विभावसम्बन्धो योगको उपेक्षा ही श्रेयभूत लगती है। नित्य उसका विचार किया 
जाता है, उस विभावरूपसे रहनेवाले आत्मभावको बहुत परिक्षीण किया है, और अभी भो वही परिणति 
रहती है। 

उस संपूर्ण विभावयोगकोी निवृत्त किये बिना चित्त विश्नांतिको प्राप्त हो ऐसा नही लगता, और 
अभी तो उस कारणसे विशेष क्लेशका वेदन करना पड़ता है, क्योंकि उदय विभावक्रियाका है और इच्छा 
आत्मभावमे स्थिति करनेकी है । 

[सस्मरण-पोधी १, पृष्ठ ९१] 

फिर भी ऐसा रहता है कि यदि उदयकी विशेषकाल तक प्रवृत्ति रहे तो आत्मभाव विशेष चंचल 
परिणामको प्राप्त होगा; क्योकि आत्मभावके विशेष सधान करनेका अवकाश उदयकी प्रवृत्तिके कारण 
प्राप्त नही हो सकेगा, और इसलिये वहु आत्मभाव कुछ भी अजागृतावस्थाको प्राप्त हो जायेगा । 

जो आत्मभाव उत्पन्न हुआ है, उस आत्मभावपर यदि विशेष ध्यान दिया जाये तो अल्प कालमें 
उसकी विद्येष वृद्धि हो, ओर विशेष जागृतावस्था उत्पन्न हो, ओर थोड़े समयमें हितकारी उग्र आत्मदशा 
प्रगट हो, और यदि उदयकी स्थितिके अनुसार उदयका काल रहने देनेका विचार किया जाये तो अब 
आत्मशिथिलता होनेका प्रसंग आयेगा, ऐसा लगता है; क्योंकि दी्घकालका आत्मभाव होनेसे अब तक 
चाहे जेसा उदयबल होनेपर भी बह आत्मभाव नष्ट नही हुआ, तो भी कुछ कुछ उसकी अजागृतावस्था होने 
देनेका वक्त आया है, ऐसा होनेपर भी अब केवल उदयपर ध्यान दिया जायेगा तो शिथिलभाव उत्पन्न 
होगा । [संस्मरण-पोथी १, पृष्ठ ९२] 

ज्ञानीपुरुष उदयवश देहादि धमंकी निवृत्ति करते है। इस तरह प्रवृत्ति की हो तो आत्मभाव नष्ट 
नही होना चाहिये; इसलिये इस बातको ध्यानमे रखकर उदयका बेदन करना योग्य है ऐसा विचार भी 
अभी योग्य नही है, क्योंकि ज्ञानके तारतम्यकी अपेक्षा उदयबल बढ़ता हुआ देखनेमे आये तो जरूर बहाँ 
ज्ञानीको भी जागृतदशा करना योग्य है, ऐसा श्री सर्वज्ञने कहा है । 

अत्यंत दुषमकाल है इस कारण और हतपुष्प छोगोंने भरतक्षेत्रको घेरा है इस कारण, परम सत्संग, 
सत्संग या सरलपरिणासी जीवोंका समागम भी दुलंभ है, ऐसा समकझ्षकर जेसे अल्प कालमे सावधान हुआ 
जाये, वैसे करना योग्य है। 





४४० शोमद राज॑सरत 


३५ [संस्मरण-पांथों १, पृष्ठ ९३] 
भौनदद्या धारण करनी ? 
व्यवहारका उदय ऐसा है कि वह धारण की हुई दशा लोगोके लिये कषायका निर्मित्त हो, और 
व्यवहारकी प्रवृत्ति न हो सके | 
तब क्‍या उस व्यवहारको निवृत्त करना ? 
यह भी विचार करनेसे होना कठिन लगता है, क्योंकि वेसी कुछ स्थितिका वेदन करनेका चित्त 
रहा करता है। फिर चाहे वह शिथिलतासे, उदयसे या परेच्छासे या सर्वज्ञदृष्ट होनेसे हो । ऐसा होनेपर भी 
अल्थकालमे इस व्यवहारको संक्षेप करनेका चित्त है। 
इस व्यवहारका संक्षेप किस प्रकारसे किया जा सकेगा ? 
क्योंकि उसका विस्तार विशेषरूपसे देखनेमे आता है। व्यापाररूपसे, कुटुबप्रतिबंधसे, ग्रुवावस्था- 
प्रतिबंधसे, दयास्वरूपसे, विकारस्वरूपसे, उदयस्वरूपसे, इत्यादि कारणोसे वह्‌ व्यवहार विस्ताररूपसे 
दिखाई देता है | 
[संस्मरण-पोथी १, पृष्ठ ९४] 
में ऐसा जानता हूँ कि अनन्तकालसे अप्राप्तवत्‌ ऐसा आत्मस्वरूप केवलज्ञान-केवलदर्शनस्वरूपसे 
मंतमु ह॒त॑में उत्पलन किया है, तो फिर वर्ष--छः मासके कालमे इतना यह व्यवहार क्यों निवृत्त न हो 
सके ? मात्र जागृतिके उपयोगांतरसे उसकी स्थिति है, ओर उस उपयोगके बलका नित्य विचार करनेसे 
अल्प कालमें यह व्यवहार निवृत्त हो सकने योग्य है। तो भी इसकी किस तरहसे निवृत्ति करनी, यह 
अभी विशेषरूपसे मुझे विचार करना योग्य है ऐसा मानता हूँ, क्योकि बीयंमे कुछ भी मंद दशा रहती है ! 
उस मंद दशाका हेतु क्‍या है ? 
उदयबलसे प्राप्त हुआ परिचय मात्र परिचय है, यह कहनेमे कोई बाधा है ” उस परिचयमें विशेष 
अरूचि रहती है, यह होनेपर भी वह परिचय करना पड़ा है। यह परिचयका दोष नहीं कहा जा सकता, 
घरन्तु निध दोष कहा जा सकता है। अरुचि होनेसे इच्छारूप दोष न कहकर उदयरूप दोष कहा है। 


४० सिंस्मरण-पोषी १, पृष्ठ ९६] 
बहुत विचार करनेसे नीचेका समाधान होता है । 
एकांत द्रव्य, एकांत क्षेत्र, एकांत कार और एकात भावरूप संयमका आराधन किये बिता चित्तकी 
धांति नही होगी ऐसा लगता है। ऐसा निश्चय रहता है । 
वह योग अभी कुछ दूर होना संभव है, क्योंकि उदयबल देखते हुए उसके निवृत्त होनेमे कुछ विशेष 
समय लगेगा । 








४१ [संस्मरण-पोभी १, पृष्ठ ९७] 
माघ सुदी ७ दनिवार, विक्रम संवत्‌ १९५१ के बाद डेढ़ वर्षसे अधिक स्थिति नहीं । 
और उतने कालमें उसके बाद जीवनकाल किस तरह भोगना इसका विचार किया जायेगा । 


बन 





डर [संस्मरण-पोधी १, पृष्ठ ९८] 
*अबि अप्पणों थि देहँसि तायरंति मसाइय॑ ।॥ 





१. भावार्थ--(तत्त्वज्ञानी) अपनी देहमें भी ममत्व सही करते । 


ऑस्यंलर परिणाम अवलोकन-संस्म्रणपोथी १ ८२६ - 


४३ सिस्मरण-पोथी १, पृष्ठ १००] 
काम, मान और उतावलर इन तीनका विशेष संयम करना योग्य है । 





ड४ [मंस्मरण-पोधी १, पृष्ठ १०१] 

है जीव | असारभूत लगनेवाले इस व्यवसायसे अब निवृत्त हो, निवृत्त ! 

वह व्यवसाय करनेमे चाहे जितना बलवान प्रारब्धोदय दिखायी देता हो तो भी उससे निवृत्त हो, 
निवृत्त ! 

यद्यपि श्री सवंज्ञने ऐडा कहा है कि चौदहवें गृणस्थानकर्में रहनेवाला जीव भी प्रारब्धका वेदन 
किये बिना मुक्त नही हो सकता, तो भी तू उस उदयका आश्रद्धलप होनेसे निज दोष जानकर उसका 
अत्यंत तोब्नतासे विचार करके उससे निवृत्त हो, निवृत्त ! 

केवल मात्र प्रारब्ध हो और अन्य कर्मदशा न रहती हो तो वह प्रारब्ध सहज ही निवृत्त हो जाता 
है, ऐसा परम पुरुषने स्वीकार किया है, परंतु वह केवल प्ररब्ध तब कहा जा सकता है कि जब प्राणाद- 
पर्यंत निष्ठाभेददृष्टि न हो, और तुझे सभी प्रसंगोमे ऐसा होता है, ऐसा जब तक सम्पूर्ण निश्चय न हो 
तब तक श्रेयस्कर यह है कि उसमे त्यागबुद्धि रखनी, इस बातका विचार करके है जीव ! अब तू अल्प- 
कालमे निवृत्त हो, निवृत्त ! 


४५ [सस्मरण-पोथी १, पृष्ठ १०२] 
हे जीव ! अब तू संगनिवृत्तिरूप कालकी प्रतिज्ञा कर, प्रतिज्ञा कर ! 
सवं-सगनिवृत्तिखूप प्रतिज्ञाका विशेष अवकाश देखनेमें न आये तो अंश-संगनिवृत्तिरूप इस व्यव- 
सायका त्याग कर ! 
जिस ज्ञानदशामे त्यागात्याग कुछ संभव नही है उस ज्ञानदशाकी जिसमे सिद्धि है ऐसा तू स्वंसंग- 
त्यागदशाका अल्पकालमें वेदन करेगा तो संपूर्ण जगतके प्रसंगमें रहे तो भी तुझे बाधरूप नहीं होगा । 
इस प्रकार वर्तन करनेपर भी निवृत्तिको ही सर्वज्ञने प्रशस्त कहा है, क्योंकि ऋषभ आदि सब परम 


पुरुषोंने अन्तमे ऐसा ही किया है। 


।! [पंस्मरण-पोची १, पृष्ठ १०३] 
सं० १९५१ के वेशाख सुदी ५ सोमके सायंकालसे प्रत्याख्यान । 
सं० १९५१ के वेशाख सुदो १४ मंगलसे । 


ड७ [संस्मरण-पोधी १, पृष्ठ १०५] 
क्षायोपशमिक ज्ञानके विकल होनेमें क्या देर ? 


ड८ [संस्मरण-पोभी १, पृष्ठ १०६] 
+“जेम निर्मव्यता रे रतन स्फटिक तणी, 
तेम ज जोव स्वभाव रे। 
तले जिन बोरे रे धर्म प्रकाशियों, 
प्रबन्द कषाय अभाव रे (४? 


१, अर्थके छिये देखें भांक ५८४ | 


८ररै 


ओऔमद राजचंसा 


४९, [संस्मरण-पोथी १, पृष्ठ १०८] 
बीतरागदर्श॑न 
उद्दशप्रकरण 
सर्वश्षमोमांसा 
षड्दर्शन-अवलोकन 
वीतराग-अभिप्राय-विचार 
व्यवह्ारप्रकरण 
मुनिधर्म 
आगारधम 
मतमतातर-निराक रण 
उपसहार 


५० [सस्मरण-पोधी १, पृष्ठ ११०] 
नवतत्वविवेचन 
गुणस्थानकविवेच न 
कमंप्रकृतिविवेचन 
बिचारपद्धति 
श्रवणादिविवेचन 
बोधबीजसंपरत्ति 
जीवाजीवविभक्ति 
छुद्धात्मपदभावना 





५१ [संस्मरण-पोधी १, पृष्ठ १११] 
अंग 


उपांग 
मुल 
छेद 
आशयप्रकाशिता टीका 
व्यवहार हेतु 
परमार्च हेतु 
परमाथथं गोणताको प्रसिद्धि 
व्यवहारविस्तारका पर्य॑वसान 
अनेकांतदृष्टि हेतु 
स्वग॒तमतातरनिवत्तिप्रयत्त 
उपक्रम उपसंहार अविसंधि 
लोकवर्ण॑न स्थूलत्ब हैतु 
बतंमानकालमे आत्मसाधनभूमिका 
बीतरागदर्दान-व्याख्याका अतुक्रम 


आमभ्यंतर परिणाम अवलोकन-संस्मरणपोधो १ <रेरे 


५२ [ संस्मरण-पोथी १, पृष्ठ ११३] 
मूल 
लोकसंस्थान ? 
धर्म-अधमं अस्तिकायरूप द्रव्य ? 
स्वाभाविक अभव्यत्व ? 
अनादि-अनत सिद्धि ? 
अनादि-अनंतका ज्ञान किस तरह ? 
आत्मा संकोच-विकाससे ? 
सिद्ध ऊध्वंगमन-चेतन, खंडबत्‌ बथों नही ? 
केवलज्ञानमें लोकालोकका ज्ञातृत्व किस तरह ? 
लोकस्थितिमर्यादा हेतु ? 
शाहवतवस्तुलक्षण ? 
उत्तर 
उस उस स्थानवर्ती सूर्य चंद्र आदि वस्तु, 
अथवा नियमित गतिहेतु ? 
दुषम-सुषमादि काल ? 
मनुष्य-उच्चत्वादि प्रमाण ? 
अग्निकायादिका निर्मित्तयोगसे एकदम उत्पन्न होना ? 
एक सिद्ध वहाँ अनंत सिद्ध अवगाहना ? 





५३ [सस्मरण-पोची १, पृष्ठ ११४] 
हेतु अवक्तव्य ? 
एकमे पर्यवसान किस तरह हो सकता है ? 
अथवा नही होता ? 


व्यवहार रचना की है, ऐसा किसी हेतुसे सिद्ध होता है ? 





प४ [संस्मरण-पोथी १, पृष्ठ ११५] 
स्वस्थिति--आत्मदशाके संबंधमे विचार | 
तथा उसका पयेवसान ? 
उसके बाद लोकोपकार प्रवृत्ति ? 
लछोकोपका रप्रवृत्तिका नियम । 
बतंमानमे (अभी) किस तरह प्रवृत्ति करना उचित है ? 


घ्‌५्‌ [संस्मरण-पोभी १, पृष्ठ ११७] 
आध्मपरिणामकी विशेष स्थिरता होनेके लिये वाणी और कायाका संयम उपयोगपूर्वक करना 
योग्य है । 





<दरेड श्रीमद राजजरा 


घर [सस्मरण-पोधी १, पृष्ठ ११८) 
तीनों कालोंमें जो वस्तु जात्यंतर न हो उसे श्री जिनेंद्र द्रव्य कहते हैं । 
कोई भी द्रव्य पर-परिणामसे परिणमन नही करता । स्वत्यका त्याग नही कर सकता । 
प्रत्येक द्रव्य (द्रव्य-क्षे त्रकाल-भावसे) स्वपरिणामी है । 


नियत अनादि मर्यादारूपसे रहता है | 
जो चेतन हैं वह कमी अचेतन नहीं होता; जो अचेतन है बह कभी चेतन नहीं होता । 

५७ [सिस्मरण-पोथी १, पृष्ठ १२०] 
है योग ! 





मल ध्८ट [संस्मरण-पोधी १, पृष्ठ १२१] 
एक चेतन्यमे यह सब किस तरह घटित होता है ? 





५९, [संस्मरण-पोथी १ , पृष्ठ १२२] 
यदि इस जीवने वे विभावपरिणाम क्षीण न किये तो इसी भवमें वह प्रत्यक्ष द:खका बेदन करेगा । 
६० [संस्मरण-पोधी १, पृष्ठ १२४] 


जिस जिस प्रकारसे आत्माका चिंतन किया हो उस उस प्रकारसे वह प्रतिभासित होता है। 

विषयात्तंतासे जिस जीवकी विचारश्षक्ति मूढ हो गयी है उसे आत्माकी नित्यता भासित नही होती, 
ऐसा प्रायः दिखायी देता है, वेसा होता है, यह यथाथ है; क्योंकि अनित्य विषयमें आत्मबुद्धि होनेसे अपनी 
भी अनित्यता भासित होती है । 

विचारवानको आत्मा विचारवान लगता है! शून्यरूपसे चिन्तन करनेवालेको सात्मा शुन्य लगता 
है, अनित्यरूपसे चितन करनेवालेको आत्मा अनित्य छगता है, नित्यरूपसे चिन्तन करनेवालेको आत्मा 
नित्य लगता है। 

चेतनको उत्पत्तिके कुछ भी संयोग दिखायो नही देते, इसलिये चेतन अनुत्पन्न है। उस चेतनके 
विनष्ट होनेका कोई अनुभव नही होता, इसलिये अविनाशों है--नित्य अनुमवस्वरूप होनेसे नित्य है | 

समय समयमे परिणामांतरको प्राप्त होनेसे अनित्य है | 

स्वस्वरूपका त्याग करनेके अयोग्य होनेसे मूल द्वव्य है । 





६१ सस्मरण पोधी १, पृष्ठ १२६] 
सबको अपेक्षा वोतरागके बचनको संपूर्ण प्रतोतिका स्थान कहना योग्य है, ब्योकि जहाँ राग आदि 
दोषोंका संपूर्ण क्षय होता है वहाँ संपुर्ण शानस्वभाव प्रगट होना योग्य है ऐसा नियम है । 
श्री जिनेन्द्रमे सबकी अपेक्षा उत्कृष्ट वीतरागता होना संभव है, क्योंकि उनके वचन प्रत्यक्ष प्रमाण 
हैं। जिस किसी पुरुषमे जितने अंशमें वीतरागताका संभव है उतने अंशमें उस पुरुषका वाबय मानने योग्य है। 
साख्य आदि दर्शनोंमे बंध एवं मोक्षकी जो जो व्याख्याएँ बतायी हैं उन सबसे बलवान प्रमाण- 
सिद्ध व्याख्या श्री जिनेंद्र दीतरागने कही है, ऐसा जानता हूँ। 
शंका--जिन जिनेंद्रने देतका निरूपण किया है, आत्माकों खंड द्रव्यवत्‌ कहा है, कर्तामोक्ता कहा 
है, ओर निविकल्प समाधिके आंतरायमें मुख्य कारण हो ऐसी पदार्थकी व्याख्या की है, उन जिनेंद्रकी 
शिक्षा प्रबल प्रमाणसिद्ध है, ऐसा केसे कहा जा सकता है ? केवल अद्ैत--और-- 
[सस्मरणन्योथी १, पृष्ठ १२७] 
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सहजमें निविकल्प समाधिके कारणभूत वेदांत आदि मार्गकी, उसकी अपेक्षा अवश्य विशेष प्रमाण- 
सिद्धता संभव है । 
स् उत्तर--एक बार जेसे आप कहते है वेसे यदि मान भी लें, परंतु सब॑ दर्शनकी शिक्षाकौ अपेक्षा 
द्रकथित बंध-मोक्षके स्वरूपकी शिक्षा जितनी अविकल प्रतिभासित होती है उसनो दूसरे दर्शनोंकी 
प्रतिभासित नही होती | और जो अविकल शिक्षा है यही प्रमाणसिद्ध है। 
लि शंका--यदि आप ऐसा मानते है तो किसी तरह निर्णयका समय नहीं आ सकता; क्योंकि सब 
/ जिस जिस दर्शनमें जिसकी स्थिति है उस उस दर्शनके लिये वह अविकलता मानता है। 
उत्तर-यदि ऐसा हो तो उससे अविकलता सिद्ध नही होती डिसकी प्रमाणसे अविकलूता हो वही 
अविकल सिद्ध होता है। 
प्रश्न--जिस प्रमाणसे आप जिनेंद्रकी शिक्षाकों अविकल मानते है उसे आप कहे, और जिस तरह 
बेदात आदिकी विकलता आपको संभवित लगती है, उसे भी कहें । 





हु [संस्मरण-पोथी १, पृष्ठ १३०] 
अनेक प्रका*के दु.ख तथा दु.खी प्राणी प्रत्यक्ष दिखायी देते हैं, तथा जगतकी विचित्र रचना देखने- 
में आती है, यह सब होनेका क्या हेतु है ? तथा उस दु खका मूल स्वरूप क्या है ? और उसकी निवृत्ति 
किस प्रकारसे हो सकती है ? तथा जगतकी विचित्र रचनाका आतरिक स्वरूप क्या है ? इत्यादि प्रकारमे 
जिसे विचारदशा उत्पन्न हुई है ऐसे मुमुक्षु पुरुषने, पूर्व पुरुषोंने उपयु'क विचारों संबंधी जो कुछ समाधान 
किया था, अथवा माना था, उस विचारके समाधानके प्रति भी यथाशक्ति आलोचना की । बह आलोचना 
करते हुए विविध प्रकारके मतमतांतर तथा अभिप्रायसंबंधी यथाह्षक्ति विशेष विचार किया, तथा नाना 
प्रकारके रामानुज आदि सम्प्रदायोंका विचार किया, तथा वेदांत आदि दर्शनका विचार किया। उस 
आलोचनामे अनेक प्रकारसे उस दर्शनके स्वरूपका मंथन किया, और प्रसंग प्रसंगपर मथनकी योग्यताको 
प्राप्त हुए जेनदर्शनके सबंधमे अनेक प्रकारसे जो मंथन हुआ, उस मंथनसे उस दर्शनके सिद्ध होनेके लिये, 
जो पूर्वापर विरोध जैसे मालूम होते है ऐसे निम्नलिखित कारण दिशायो दिये | 


६३ [सस्मरण-पोथी १, पृष्ठ १३२] 

धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय तथा आकाशास्तिकाय अखरूपी होनेपर भौ रूपी पदार्थंक्रों सामर्थ्य 
देते हैं, और ये तीन द्रव्य स्वभावपरिणामी कहे हैं, तो ये अरूपी होनेपर रूपीको केसे सहायक हो सकते हैं ? 

धर्मास्तकाय और अधर्मास्तिकाय एकक्षेत्रावगाहौ है, और उनका स्वभाव परस्पर विरुद्ध है, फिर 
भी उनमे, गतिप्राप्त वस्तुके प्रति स्थिति-सहायकतारूपसे और स्थितिप्राप्त बस्तुके प्रति गतिसहायकता- 
रूपसे विरोध किसलिये न आगे ? 

धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय और एक आत्मा ये तीन समान अध्वख्यातप्रदेशी हैं, इसका कोई 
दूसरा रहस्याथं है ? # 

धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकायक्ी अवगाहना अमुक अमूर्ताकारसे है, ऐसा होनेमे कोई रहस्याथथं है ? 

लोकसंस्थानके सदैव एक स्वरूपसे रहनेमे कोई रहस्याथे है ? 

एक तारा भी घट-बढ़ नही होता, ऐसी अनादि-स्थिति किस हेतुसे मानना ? 

शाध्वतताकी व्याख्या क्या ? आत्मा या परमाणको शाइवत माननेमें कंदाचित्‌ मूल द्रव्यत्व कारण 
है; परन्तु तारा, चंद्र, विमान आदियें बेसा क्‍या कारण है ? 
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८२६ शीतद्‌ राजचता 


श््डं [संस्मरण-पोथी १, पृष्ठ १३३] 

सिद्ध आत्मा लोकालोकप्रकाशक है, परन्तु लोकालोकव्यापक नही है, व्यापक तो स्वावगाहना- 
प्रमाण है। जिस मनुष्य-देहसे सिद्धिको प्राप्त की उसका तीसरा माग कम वह प्रदेश घन है। अर्थात्‌ आत्म- 
द्रव्य लोकाछोकव्यापक नहीं परन्तु लोकालोकप्रकाशक अर्थात्‌ लोकाछोकज्ञायक है । आत्मा लोकाछोकमें 
नहीं जाता, और लोकालछोक कुछ आत्मामें नहीं आता, सब अपनी-अपनी अवगाहनामें स्वसत्तामें स्थित 
हैं, फिर भी आत्माको उसका ज्ञानदर्शंन किस तरह होता है ? 

यहाँ यदि यह दृष्टांत दिया जाये कि जेसे दपंणमें वस्तु प्रतिबिबित होती है. वेसे ही आत्सामे भी 
लोकालोक प्रकाशित होता है, प्रतिबिबित होता हे, तो यह समाधान भी अविरोधी दिखायी नहीं देता, 
क्योकि दपणमे तो विस्नसापरिणामी पुद्गलरश्मिसे वस्तु प्रतिबिबित होती है। 

आत्माका अगुरुलघु धर्म है, उस धमंको देखते हुए आत्मा सब पदार्थोको जानता है; क्योकि सब 
द्रव्योमे अगुरुलघु गुण समान है, ऐसा कहा जाता है, वहाँ अगुरुलघुधमंका अर्थ कया समझना ? 


द्द्ष्‌ [संस्मरण-पोची १, पृष्ठ १३६] 
आहारकी जय, 
आसनकी जय, 
निद्राकी जय, 
वाकसंयम, 
जिनोपदिष्ट आत्मध्यान। 
जिनोपदिष्ट आत्मध्यान किस तरह ? 
ज्ञानप्रमाण ध्यान हो सकता है, इसछिये ज्ञान-तारतम्यता चाहिये । 
क्या विचार करनेसे, क्या माननेसे, कया दशा होनेसे चौथा गुणस्थानक कहा जाये ? 
किससे चौथे गुणस्थानकसे तेरहवें गुणस्थानकमें आये ? 


६६ [ सस्मरण-पोधी १, पृष्ठ १४८ ] 
बतंमानकालकी तरह यह जगत स्वंकाल है। 

वह पूवंकालमे न हो तो वतंमानकालमे उसका अस्तित्व भी नही हो सकता । 

वह वर्तमानकालमें है तो मविष्यकालमे वह अत्यंत विनष्ट नही हो सकता । 


पदार्थ मात्र परिणामी होनेसे यह जगत पर्यायांतर दिखायी देता है, परन्तु भूलरूपसे इसकी सदा 
विद्यमानता है। 





६७ [ संस्मरण-पोभी १, पृष्ठ १५० ] 
जो वस्तु समयमात्रके लिये है, वह सर्वकालके लिये है । 
जो भाव है वह है, जो नहीं है वह नहीं है । 
दो प्रकारका पदार्थस्वभाव विभागपुवक स्पष्ट दिखायी देता है--जडस्वभाव और चेतन-स्वभाव | 
ब्याह ६८ [ संस्मरण-पोधी १, पृष्ठ १५२ ] 
उसका आराधन केसे किया जाये ? 
अलिदायता क्या है ? 


ओम्यंतर परिणाम अवलोकन-संस्मरणपोधी ८९७ 


तौथैकरमें अतिशयता क्या है ? विशेष हेतु क्या है ? 

यदि जिनसम्मत केवलज्ञानको लोकाछोकज्ञायक मानें तो उस केवलज्ञानमें आहार, निहार, विहार 
आदि क्रियाएँ किस तरह हो सकती हैं ? 

वर्तमानमें उसकी इस क्षेत्रमें अप्राप्तिका हेतु क्या है ? 





६९ [ संस्मरण-पोधी १, पृष्ठ १५४ ] 
मति, 
श्रुत, 
अवधि, 
मनःपर्याय, 
परमावधि, 
केवल, 





७० [ संस्मरभ-पोथी १, पृष्ठ १५५ ] 

परमावधिज्ञान उत्पन्न हीनेके बाद केवलज्ञान उत्पन्न होता है, यह रहस्य अनुप्रेक्षा करने 
योग्य है । 

अनादि-अनंत कालका, अर्नत ऐसे अलोकका ? गणितसे अतीत अथवा असंख्यातसे पर ऐसे जीव- 
समूह, परमाणु-समूह अनत होनेपर भी अनतताका साक्षात्कार हो वह गणितातोतता होनेपर क्रिस तरह 
साक्षात्‌ अनतता मालूम हो ? इस विरोधका परिहार उपर्यक्त रहस्यसे होने योग्य समझ्ममें आता है । 

और केवलज्ञान निविकल्प है, उसमें उपयोगका प्रयोग नही करना पड़ता। सहज उपयोग वह 
ज्ञान है; यह रहस्य भी अनुप्रेक्षा करने योग्य है। 

क्योकि प्रथम सिद्ध कोन है ? प्रथम जीवपर्याय कौनसा है ? प्रथम परमाणु-पर्याय क्या है ? यह 
केवलज्ञानगोचर है परन्तु अनादि ही मालूम होता है; अर्थात्‌ केबलशान उसके आदिकों नहीं पाता, और 
केवलज्ञानसे कुछ छिपा हुआ नही है, ये दो बाते परस्पर विरोधो हैं, इसके समाधानका रास्ता परमावधि- 
की अनुप्रेक्षासे तथा सहज उपयोगकी अनुप्रेक्षासे समझमे आने योग्य दिखायो देता है । 


७९ [ संस्मरण-पोथी १, पृष्ठ १५६ | 





बुछ भी है ? 

क्‍या है ? 

किस प्रकारसे है ? 

जानने योग्य है ? 

जाननेका फल क्या है ? [ संस्मरण-पीथी १, पृष्ठ १५७ ] 

बंधका हेतु क्‍या है ? 

पुदूगलनिभित्त बंध या जीवके दोषसे बध ? 

जिस प्रकारसे माने उस प्रकारसे बंध दूर नहों किया जा सकता ऐसा सिद्ध होता है। इसलिये 
मोक्षपदकी हानि होती है। उसका नास्तित्व सिद्ध होता है। 

अमूर्तता यह कुछ वस्सुता है या अवस्तुता ? 


अंमर्तता यदि बस्तुता है तो वह कुछ महत््ववान है या नहीं ? 
क गे [ संल्मरंण-पोयी १, पृष्ठ १५४ ॥ 


४९२८ भौसद्‌ रजत 


मूर्त पुदुगल और भमूत॑ जीवका संयोग कैसे घटित हो ? 

धर्म, अधर्ं और जीव द्रब्यकी क्षेत्रव्यापिता जिस प्रकारसे जिनेन्द्र कहते हैं, सदभुसार माननेसे वे 
द्रव्य उत्पन्न-स्वमभावीकी तरह सिद्ध हो जाते है, क्योंकि मध्यम-परिणामिता है । 

धर, अधमं और आकाश ये वस्तुएं द्रव्यरूपसे एक जाति और गुणरूपसे भिन्‍न जाति ऐसा मानना 
योग्य है, अथवा द्वव्यता भी भिन्‍न भिन्‍न मानने योग्य है ? 

[सस्मरण-पोथी १, पृष्ठ १५९] 

द्रव्यका क्या अर्थ है ? गुणपर्यायके बिना उसका दूसरा क्या स्वरूप है ? 

केवलज्ञान सर्व द्रव्य, क्षेत्र, काल और भावका ज्ञायक सि८ध हो तो सब वस्तु नियत मर्यादामे आ 
जाये, अनंतता सिद्ध न हो, क्योकि अनंतता-अनादिता समझी नहीं जाती, अर्थात्‌ केवलज्ञानमे वे किस 
तरह प्रतिभासित हो ? उसका विचार बराबर सगत नही होता । 


७२ हि [सस्मरण-पोथी १, पृष्ठ ६२ 
जिसे जेनदर्शन सवंप्रकाशकता कहता है, उसे वेदांत सवंब्यापकता कहता है । 
दुष्ट वस्तुसे अदृष्ट वस्तुका विचार अनुसधान करने योग्य है । 
जिनेन्द्रके अभिप्रामसे आत्माको माननेसे यहाँ लिखे हुए प्रसगोके बारेमे अधिक विचार करें-- 
१. असंख्यात प्रदेशका मूल परिमाण । 
२, संकोच-विकास हो सके ऐसा भत्मा माना है; वह संकोच-विकास क्या अरूपीमे होने योग्य 
है ? तथा किस प्रकारसे होने योग्य है ? 
३. निगोद अवस्थाका क्‍या कुछ विशेष कारण है ? 
४, सब द्वव्य, क्षेत्र आदिकी प्रकाशकतारूप केवलज्ञानस्वभावी आत्मा है, अथवा स्वस्वरूपमे अव- 
स्थित निजज्नानमय केवलज्ञान है ? 
५. भात्मामें योगसे विपरिणाम है ? स्वभावसे विपरिणाम है? विपरिणाम आत्माकी मूल सत्ता 
है ? संयोगी सत्ता है ? उस सत्ताका कौनसा द्रव्य मूल कारण है ? 
[सस्मरण-पोथी १, पृष्ठ १६३) 
६. चेतन होनाधिक अवस्था प्राप्त करे, इसमे कुछ विशेष कारण है ? स्वस्वमावका ? पुदुगल- 
संयोगका या उससे व्यतिरिक्त ? 
७. जिस तरह मोक्षपदमे आत्मता प्रगट हो उस तरह मूल द्रव्य मान तो लोकव्यापकप्रमाण 
आत्मा न होनेका क्या कारण ? 
८. ज्ञान गुण ओर आत्मा गुणी इस तथ्यकों घटाते हुए आत्माकों कथचित्‌ ज्ञानव्यतिरिक्त मानना 
सां किस अपेक्षास ? जडत्व भावसे या अन्य गुणका अपेक्षास ? 
९. मध्यम परिणामबाली बस्तुको नित्यता किस तरह सम्भव है ? 
१०, शुद्ध चेतनमें अनेककी संख्याका भेद किस कारणसे घटित होता है ? 
११. 


७३ [सिस्मरण-पोथी ६, पृष्ठ १६५] 
जिनसे मार्गंका प्रवतंन हुआ है, ऐसे महापुरुषके विचार, बल, निर्भयता आदि गुण भी मह्दान थे । 
एक राज्यके प्राप्त करनेमे जो पराक्रम अपेक्षित है उसकी अपेक्षा अपूब॑ अभिप्रायसह्दित ध्म- 

संततिका प्रवर्तन करनेमें विशेष पराक्रम अपेक्षित है । 


आपम्यंतर परिणाम अवलोकन-संस्मरणपौथी २ ८रै६ 


थोड़े समय पहले तथारूप शक्ति मुझमे मालम होतो थो, उसमें अभी विकलता देखनेमें आती है, 
उसका हेतु क्या होना चाहिये यह विचार करने योग्य है| 

दर्शनकी रीतिसे इस कालमें धर्ंका प्रवर्तन हो, इससे जीवोंका कल्याण है अथवा सप्रदायकी 
रीतिसे धमका प्रवतन हो तो जीवोका कल्याण है, यह बात विचारणीय है । 

संप्रदायकी रीतिसे वह मार्ग बहुतसे जीवोकों ग्राह्य होगा, दर्शनकी रीतिसे वह विरले जीवोंको 
ग्राह्म होगा । 

यदि जिनाभिमत मार्ग निरूपण करने योग्य गिना जाये, तो बह संप्रदायके प्रकारसे निरूपित 
होना विशेष असंभव है। क्योंकि उसकी रचनाका साप्रदायिक स्वरूप होना कठिन है । 

दर्शनकी अपेक्षासे किसे ही जीवके लिये उपकारी होगा इतना विरोध आता है। 





एड [संस्मरण-पोधी १, पृष्ठ १६६] 

जो कोई महान पुरुष हुए हैं वे पहलेसे स्वस्वरूप (निजशक्ति) समझ सकते थे, और भावी महत्‌- 
कार्यके बीजको पहलेसे अव्यक्तरूपमे बोते रहुते थे अथवा स्वाचरण अविरोधी जैसा रखते थे । 

यहाँ वह प्रकार विशेष विरोधमे पड़ा हो ऐसा दिखाई देता है। उस विरोधके कारण भी यहाँ लिखे है- 

१. अनिर्णयसे-- 

२. संसारीकी रीति जैसा विशेष व्यवहार रहनेसे * 

३. ब्रह्मचरययंका धारण । 

७५ सिंस्मरण-पोधी १, पृष्ठ १६७] 

सोहं (महापुरुषोने आइचयंकारक गवेषणा की है) । 

कल्पित परिणतिसे विरत होना जीवके लिये इतना अधिक कठिन हो पड़ा है, इसका हेतु क्या 
होना चाहिये ? 

आत्माके ध्यानका मुख्य प्रकार कौनसा कहा जा सकता है ? 

उस ध्यानका स्वरूप किस तरह है ? 

आत्माका स्वरूप किस तरह है ? 

केवलज्ञान जिनागममें प्ररूपित है, वह यथायोग्य है अथवा वेदांतमें प्ररूषित है, बह यथायोग्य है ? 





७६ [सस्मरण-पोधी १, पृष्ठ १६८] 
प्रेरणापुर्वंक स्पष्ट गमनागमन क्रिया आत्माके असख्यातप्रदेशप्रमाणत्वके लिये विशेष विचारणीय है। 
प्रघन--परमाणु एकप्रदेशात्मक, आकाश अनंतप्रदेशात्मक माननेमें जो हेतु है, वह हेतु आात्माके 

असंख्यातप्रदेशत्वके लिये यवातथ्य सिद्ध नही होता, क्योंकि मध्यम परिणामी वस्तु अनुत्पन्न देखनेमें 


नही भाती । 


उत्तर-- 


७७ [मस्मरण-पोधी १, पृष्ठ १६९] 


अमूतंत्वकी व्याख्या क्‍या ? 
अन॑तत्वकी व्याख्या क्या ? 
माकादाका अवगाहुक-धर्मत्व किस प्रकारसे है ? 


<ह० ओमदे शांजध्म 


मूर्तामूतेंका बंध आज नहीं होता तो अनांदिसे कैसे हो सकता है ? वस्तु स्वभाव इस प्रकार अन्यथा 
केसे माना जा सकता है ? 

क्रोध आदि भाव जीवमें परिणामीरूपसे हैं या विवर्तरूपसे हैं ? 

यदि परिणामीरूपसे कहें तो स्वाभाविक धर्म हो जाते है, स्वाभाविक धर्मका दूर होना कहीं भी 
अनुभवमें नहीं आता । 

यदि विवर्तरूपसे समझें तो जिस प्रकारसे जिनेन्द्र साक्षात्‌ बंध कहते हैं, उस तरह माननेसे विरोध 


आना सम्मव है | 








८ सिंस्मरण-पोधी १, पृष्ठ १७०] 
जिनेन्द्रका अभिमत केवलदर्शंन और वेदातका अभिमत ब्रह्म इन दोनोंमे क्‍या भेद है ? 
७९, [सस्मरण-पोधी १, पृष्ठ १७१॥ 


जिनेन्द्रके अभिमतसे । 
आत्मा असंख्यात प्रदेशी (?), संकोच-विकासका भाजन, अरूपी, लोकप्रमाण प्रदेशात्मक | 





<० [संस्मरण-पोथी १, पृष्ठ १७१] 
जिन-- 
मध्यम परिमाणका नित्यत्व, क्रोध आदिका पारिणामिकत्व (?) आत्मामें केसे घटित हो ? कमंबंधका 
हेतु आत्मा है या पुद्गल है ? या दोनों हैं ? अथवा इससे भी कोई अन्य प्रकार है ? मुक्तिमे आत्मघन ? 
द्रब्यका गुणसे अतिरिक्‍्तत्व क्‍या है ? सब गुण मिलकर एक द्रव्य, या उसके बिना द्रव्यका कुछ दूसरा 
विशेष स्वरूप है ? सं द्रव्यके बस्तुत्व, गुणको निकाल कर विचार करें तो वह एक है या नही ? 
आत्मा गुणी है ओर ज्ञान गुण है यो कहनेसे आत्माका कर्य॑चित्‌ ज्ञानरहित होना ठोक है या नही ” यदि 
ज्ञानरहित आत्मत्वका स्वीकार करें तो वह क्‍या जड हो जाता है? चारित्र, वोये आदि गुण कहे तो उनकी 
ज्ञानसे भिन्‍नता होनेसे वे जड सिद्ध हो, इसका समाधान किस प्रकारसे घटित होता है ” अभव्यत्व पारिणा- 
मिकभावसे किसलिये घटित हो ? धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय, आकाश और जीवको द्रव्य-दृष्टिसे देखे 
तो एक वस्तु है या नहीं ? द्रव्यत्व क्या है ? धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय और आकाशके स्वरूपका विदेष 
प्रतिपादन किस तरह हो सकता है ? लोक असंख्यातप्रदेशी और द्वीप समुद्र असंख्यात है, इत्यादि विरोधका 
समाधान किस तरह है ? आत्मामें पारिणामिकता ? मुक्तिमे भी सब पदार्थोंका प्रतिभासित होना ? अनादि- 
अन॑तका ज्ञान किस तरह हो सकता है ? 





<रै ससंस्मरण-पोथी १, पृष्ठ १७२] 
वेदांत-- 
एक आत्मा, अनादि-मावा और बच -माक्षक प्रतिपदत, यह आप कहते हैं, परन्तु यहू धडित नहीं 
हो सकता ! 


आनंद और चेतन्यमे श्री कपिलदेवजोने विरोध कहा है, इसका समाधान कया है? यथायोग्य 
समाधान वेदातमे देखनेमें नहीं आता । 

आत्माको नाना माने बिना बंध एवं मोक्ष हो ही नहीं सकते। वें तो हैं, ऐसा होनेपर भी 
कल्पित कहनेसे उपदेश आदि कार्य करनेयोग्य नही ठहरते । 0003 


आफ्यंतर परिणात्त अवकछोकन-संस्मरणपोयो १ <बैरै 


८२ सिंत्मरण-पोथी १, १ १७४] 
जैनमार्ग 
१, लोकसस्थान । 
२. धमं, अधर्म, आकाश द्रव्य । 
३. अरूपित्व । 


४. सुषम-दुषधम आदि काल । 
५, उस उस कारूमें भारत आदिकी स्थिति, मनुष्यकी ऊंचाई आदिका प्रमाण । 
६. निगोद सूक्ष्म । 
७, दो प्रकारके जीव--भव्य और अभव्य । 
८, विभावदशा, पारिणामिक भावसे | 
९. प्रदेश और समय उनका व्यावहारिक और पारमार्थिक कुछ स्वरूप । 
१०. गुण-समुदायसे भिन्न कुछ द्रव्यत्व । 
११. प्रदेश समुदायका वस्तुत्य । 
१२. रूप, रस, गंध, स्पशंसे भिन्‍न ऐसा कुछ भी परमाणुत्व । 
१३. प्रदेशका संकोच-विकास | 
१४, उससे घनत्व या कृशत्व । 
१५, अस्पशंगति। 
१६. एक समयमें यहाँ और सिद्धक्षेत्रमें अस्तित्व, अथवा उसी समयमें छोकांतरगमन | 
१७, सिद्धसबंधो अवगाह | 
१८ अवधि, मन'पर्याय और केवलकी व्यावहारिक-पारमाथिक कुछ व्यास्या;--जीवकी अपेक्षा 
तथा दुष्य पदार्थंकी अपेक्षासे । [सस्मरण-पोधी १, पृष्ठ १७५] 
'सतिश्रुतको व्याख्या--उस प्रकारसे ।! 
१९, केवलज्ञानको दूसरी कोई व्याख्या। 
२० क्षेत्रप्रमाणकी दूसरी कोई व्याख्या । 
२१ समस्त विश्वका एक अद्वेत तत्वपर विचार | 
२२ केवलज्ञानके बिना दूसरे किसी ज्ञानसे जीवस्वरूपका प्रत्यक्षरूपसे ग्रहण । 
२३. विभावका उपादान कारण । ) 
२४, और तथाप्रका रके समाधानके योग्य कोई प्रकार | 
२५. इस कालमें दस बोलोंको व्यवच्छेदता, उसका अन्य कुछ भी परमार । 
२६. बीजभूत और सपूर्ण यों केवलज्ञान दो प्रकारसे । 
२७. वीय॑ आदि आत्मगृण माने हैं, उनमें चेतनता । 
२८. ज्ञानसे भिन्‍न ऐसा आत्मत्व | 
२९५ वतंमानकालमे जीवका स्पष्ट अनुभव होनेके ध्यानके मुख्य प्रकार । 
३०. उनमे भो सर्वोत्कृष्ट मुख्य प्रकार । 
३१. अतिशयका स्वरूप । 
३२. लब्धि (कितनो ही) अद्वेततत्त्व माननेसे सिद्ध हो ऐसी मान्य है। 


बदनानकार््स संस्मरण-पोधी १, 
३३. छोकदर्धानका सुगम मार्ग-- कुछ भी । क *, पृ८ १७९) 


<रै१ 


भोमद्‌ राजचता 
३४. देहांतदर्शनका सुगम मार्ग-- वर्तमानकाछमें | 
३५. सिद्धत्वपर्याय सादि-अनंत, और मोक्ष अनादि-अनंत० । 
३६ परिणामों पदार्थ, निरंतर स्वाकारपरिणामी हो तो भी अव्यवस्थित परिणामित्व अनादिसे हो, 
वह केवलज्ञानमे भासमान पदार्थभे किस तरह घटमान ? 


<डे [सस्मरण-पोथी १, पृष्ठ १८०॥ 





१. कमंव्यवस्था । 

२. स्वज्ञता । 

३, पारिणामिकता । 

४. नाना प्रकारके विचार और समाधान | 

५. अन्यसे न्यून पराभवता | 

६, जहाँ जहाँ अन्य विकल है वहाँ वहाँ अविकल यहू, जहाँ विकल दिखायो दे वहाँ अन्यकी बवचित्‌ 
अविकलछता--नहीं तो नहीं । 





<दड [संस्मरण-पोथी १, पृष्ठ १८१] 
मोहमयी-क्षेत्रसंबंधी उपाधिका परित्याग करनेमें आठ महीने और दस दिन बाको है, और यह्‌ 


परित्याग हो सकने योग्य है। 


दूसरे क्षेत्रमें उपाधि (व्यापार) करनेके अभिप्रायसे मोहमयी-क्षेत्रको उपाधिका त्याग करनेका विचार 


रहता है, ऐसा नहीं है । 


परन्तु जब तक सर्वंसंगपरित्यागरूप योग निरावरण न हो तब तक जो गुहाश्रम रहे उस गृहाश्रममें 


काल व्यतीत करनेका विचार कतंव्य है। क्षेत्रका वियार कर्तव्य है। जिस व्यवहा रमें रहना उस व्यवहार- 


का विचार कतंव्य है; क्योकि पूर्वापर अविरोषता नहीं तो रहना कठिन है। 


८५ [सस्मरण-पोथी १, पृष्ठ १८२] 
भू :- ब्रह्म 
स्थापना :-- ध्यान 
मुख :-- योगबलछ 
ब्रह्मग्रहण । निम्रैथ आदि संप्रदाय । 
ध्यान | निरूपण । 
योगबल | भू, स्थापना, मुख । 

सर्वदर्शन अविरोध । 

स्वायु-स्थिति | 
आत्मबल | 

<६ [संस्मरण-पोधी १, पृष्ठ १८३] 


"सो धम्सो जत्य दया दसट्ु दोसा न जस्स सो देवो । 
सो हु गुरू जो ताणी आरंभपरिग्तहा विरणों॥ 


१. भावाश्॑--जहां दया है वहाँ घमं है, जिसके अठारहु दोष नही बहु देव है, तथा जो ज्ञानी ओर आरंभ- 
परिग्रहसे बिश्त है वह गुरु है । 


आभ्यंतर परिणास अवछोकन-संस्मरणपोथी २ <$३ 


८ सिंस्मरण-पोथी १, पृष्ठ १८७] 
अफिचनतासे विचरते हुए एकांत मोनसे जिनसदृश ध्यानसे तन्मयात्मस्वहूप ऐसा कब होऊेंगा ? 





[संस्मरण-पोथी १, पृष्ठ १९५] 
एक बार विक्षेप शांत हुए बिना अति समीप आ सकने योग्य अपूर्व संयम प्रगट नहीं होगा । 
केसे, कहां स्थिति करें ? 





संस्मरणपोथी-२ 
१ [पंस्मरण-पोथी २, पुष्ठ ३] 


राग, द्वेष और अज्ञातका आत्यंतिक अभाव करके जिस सहज शुद्ध आत्मस्वरूपमें स्थित हुए वह 
स्वरूप हमारे स्मरण, ध्यान और पाने योग्य स्थान है। 





२ [ संस्मरण-योथी २, पृष्ठ ५ ] 
स्वज्ञपदका ध्यान कर | 





5 [ संस्मरण-पोथी रे, पृष्ठ ७ ] 
शुद्ध चेतन्य 
अनंत आत्मद्रव्य 
केवलज्ञान स्वरूप 
दाक्तिख्पसे 


वह्‌ 
जिसे संपूर्ण व्यक्त हुआ है, तथा व्यक्त होनेका 
जिन पुरुषोंने मार्ग पाया है उन पुरुषोंको 
अत्यम्त भक्तिसे नमस्कार 





डे [ संस्मरण-पोथी २, पृष्ठ ९ ] 
नमो जिणाणं जिदभवाणं 
जिनतत्त्वसंक्षेप 
अनंत अवकाश है। 
उसमे जड-चेतनात्मक विषव रहा है। 
विए्वर्मर्यादा दो अमूत द्रव्योंसे है, 
जिनकी संज्ञा धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय है । 
जोव और परमाणु पुद्गल ये दो द्रव्य सक्रिय हैं । 
सब॑ द्रव्य द्रव्यत्वसे शाववत हैं । 
अनंत जीव हैं। 
अमंत अनंत परमाणु पुदगल हैं । 
घर्मास्तिकाय एक है। 
१०५ 


ट्रेड शीभद राजजना 


अधर्मास्तिकाय एक है । 

आकाशास्तिकाय एक है। 

काल द्रव्य है । 

विश्वप्रमाण क्षेत्रावगाह कर सके ऐसा एक-एक जीव है। 





५्‌ [ संस्मरण-फीधी २, पृष्ठ है ] 
नमो जिणाणं जिदभवाणं 
जिसकी प्रत्यक्ष दशा ही बोधरूप है, उस महापुरुषको धन्य है। 

जिस मतभेदसे यह जीव ग्रस्त है, वहा मतभेद ही उसके स्वरूपका मुख्य आवरण है। 

वीतराग पुरुषके समागमके बिना, उपासनाके बिना, इस जीवको मुमुक्षुता केसे उत्पन्न ही? 
सम्यरक्षान कहाँसे हो ? सम्यग्दर्शन कहाँसे हो ? सम्यकचारित्र कहाँसे हो ? क्योंकि ये तीनों वस्तुएँ अन्ण 
स्थानमें नहीं होती । 

वीतरागपुरुषके अभाव जेसा वर्तमानकाल है। 

हे मुमुक्षु! बीतरागपद वारंवार विचार करने योग्य है, उपासना करने योग्य है, ध्यान करने 
योग्य है। 





हर [ संस्मरण-पोधी २, पृष्ठ १५ | 
जीवके बंधनके मुख्य हेतु दो-- 
राग और द्वेष 
रागके अभावसे द्वेषका अभाव होता है। 
रागकी मुख्यता है । 
रागके कारण ही संयोगमें आत्मा तन्मयवृत्तिमान है। 
वही कर्म मुख्यरूपसे है। 
ज्यों ज्यो रागद्वेष मंद, त्यो त्यों कमंबंध मंद भौर ज्यो ज्यों रागद्वेष तीत्र, त्यो त्यों कमंबंध तीब्। 
जहाँ रागद्वेषका अभाव वहाँ कमंबंधका सांपरायिक अभाव । 
रागद्वेष होनेके मुख्य कारण-- 
मिथ्यात्व अर्थात्‌ 
असम्यर्दशंन है । 
सम्यग्ज्ञानसे सम्यग्दर्शन होता है। 
उससे असम्यग्दशंनकी निवृत्ति होती है। 
उस जीवको सम्यकचारित्र प्रगट होता है, 
जो वीतरागदशा है । 
संपूर्ण वीतरागदशा जिसे रहतो हैं उसे चरमशरीरी जानते हैं । 





७ [ शंस्मरणन्योथी २, पृष्ठ १७ ] 
हे जीव ! स्थिर दृष्टिसे तू अंतरंगमें देख, तो सब परद्रआाप्ते मुक्त ऐसा तेरा स्वरूप तुझे परम प्रसिद 
अनुभवमें आयेगा । 


ओस्यंतर परिणाल् अवलोकन-संस्मरणपोथी २ ८४५ 


है जीव ! असम्यग्दशंनके कारण वह स्वरूप तुझे भासित नहीं होता । उस स्वरूपमें तुझे शंका है, 
व्यामोहू और भय है । 

सम्यर्दर्शनका योग प्राप्त करनेस उस अमासन आदिकी निवुत्ति होगी। 

हे सम्यग्दशंनी ! सम्यक्चारित्र ही सम्यग्दशंनका फल घटित होता है, इसलिये उसमें अप्रमत्त हो। 

जो प्रमत्तमाव उत्पन्न करता है वह तुझे कर्मबंधकी सुप्रतोतिका हेतु है। 

हे सम्यकचारित्री ! अब शिथिछता योग्य नहो | बहुत अंतराय था, वह निवृत्त हुआ तो अब 
निरंतराय पदमें शिथिकता किसलिये करता है ? 





८ [ संस्मरण-पोथी २, पृष्ठ २१ ] 
दुःखका अभाव करना सब जीव चाहते हैं । 
दु खका आत्यंतिक अभाव कंसे हो ? वह ज्ञात न होनेसे जिससे दुःख उत्पन्न हो उस मार्गंको 
दु.खसे छूटनेका उपाय जीव समक्षता है। 
जन्म, जरा, मरण मुख्यरूपसे दु.ख है | उसका बीज कम है | कमंका बीज रागद्वेष है, अथवा इस 
प्रकार पाँच कारण हैं -- 
मिथ्यात्व 
अविरति 
प्रमाद 
कपाय 
वोग 
पहले कारणका अभाव होनेपर दूसरेका अभाव, फिर तीसरेका, फिर चौथेका, और अंतमें पाँचवें 
कारणका यों अभाव होनेका क्रम है। 
मिथ्यात्व मुख्य मोह है । 
अविरति गोण मोह है। 
प्रमाद और कघायका अविरतिमें अंतर्भाव हो सकता है। योग सहचारीरूपसे उत्पन्न होता है । 
चारों नष्ट हो जानेके बाद भी पृव॑-हेतुसे योग हो सकता है । 





९ [संस्मरण-पोथी २, पृष्ठ २५| 
है मुनियो ! जब तक केवल समवस्थानरूप सहज स्थिति स्वाभाविक न हो तब तक आप ध्यान 
ओर स्वाध्यायमें लीन रहें। 


जीव केवल स्थाभाविक स्थितिमें स्थित हो वहाँ कुछ करना बाकी नहीं रहा । 

जहाँ जीवके परिणाम वर्धमान, हीयमान हुआ करते हैं वहाँ ध्यान कर्तव्य है। जर्थात्‌ ध्यानलीनतासे 
सर्व बाह्य द्रब्यके परिचयसे विराम पाकर निजस्वरूपके लक्ष्यमें रहना उचित है। 

उदयके धक्केसे बहू ध्यान जन जब छूट जाये तब तब उसका अनुसंधान बहुत त्वरासे करना । 

बीचके अवकाशमें स्वाध्यायमें लीनता करना । सब पर-द्रव्यमें एक समय भी उपयोग संग प्राप्त न 
करे ऐसी दशाका ओोव सेवन करे तब केवलज्ञाम उत्पन्न होता है। 


3) के का &9 





<इ६ श्री मद्‌ राजजना 





१० [संस्मरण-पोधी २, पृष्ठ २७] 
एकांत आत्मवृत्ति । 
एकांत आत्मा । 
केवल एक आत्मा 
केवल एक आत्मा ही | 
केवल मात्र आत्मा | 
केवल मात्र आत्मा ही । 
आत्मा ही । 
शुद्धात्मा ही । 
सहजात्मा हो । 
निविकल्प, शब्दातीत सहज स्वरूप आत्मा ही। 
११ [संस्मरण-पोधी २, पृष्ठ २९] 
७-१२-५४* 
३१-११-२२ 





यों काल बीतने देना योग्य नहीं। प्रत्येक समयको आत्मोपयोगसे उपकारी बनाकर निवृत्त होने 
देना योग्य है । 

अहो इस देहकी रचना ! अहो चेतन ! अहो उसका सामथ्य॑ ! अहो ज्ञानी ! अहो उनको गवेषणा ! 
अहो उनका ध्यान ! अहो उनकी समाधि ! अहो उनका संथम ! अहो उनका अप्रमत्त भाव ! अह्ों उनको 
परम जागृति ! अहो उनका वीतराग स्वभाव | अहो उनका निरावरण ज्ञान ! अहो उनके योगकी शांति ! 
अहो उनके वचन आदि योगका उदय ! 

हे आत्मन्‌ ! यह सब तुझे सुप्रतीत होनेपर भी प्रमत्तमाव क्यों ? मंद प्रयत्न क्यों ? जघन्य मंद 
जागृति क्यों ? शिथिलता क्यों ? आकुलता क्यो ? अंतरायका हेतु क्या ? 

अप्रमत हो, अप्रमत हो । 
परम जागृत स्वभावका सेवन कर, परम आगृत स्वभावका सेवन कर | 





श्र [संस्मरण-पोथी २, पृष्ठ ३०] 

तीव्र वैराग्य, परम आजंव, बाह्माभ्यंतर त्याग । 

आहारको जय । 

आसनकी जय । 

निद्राकी जय | 

योगकी जय । 
आरंभ-परिप्रह विरति । 
ब्रह्मतयंमे प्रतिनवास । 


असंबत १९५४, १२वाँ मास आसोज सुदी ७; रे(वाँ वर्ष १९१वाँ मास, २२वाँ दिन । [जन्म-दिवि सं* 
१९२४, कार्तिक सुदी १५ द्वोनेंसे सं० १९५४ आयोज सुदी ७ को रे!वां वर्ष, ११वाँ मास भोर २२वाँ घिन जाता है। | 


आस्यंतर परिणास अवलोकत-संस्मरणपोथो २ ८३७ 


एकांतवास । 
अष्टांगयोग । 
सर्वज्षष्यान । 

आत्म ईहा। 
आत्मोपयोग । 

मूल आत्मोपयोग | 
अप्रमत्त उपयोग । 
कैवल उपयोग | 
केवल आत्मा । 
अचित्य सिद्धस्वरूप । 





रा कम अरे [संस्मरण-पोधी २, पृष्ठ ३१] 
नचेतन्यप्रतिमा | 
सर्वांगसंयम | 
एकांत स्थिर संयम | 
एकांत शुद्ध संयम । 
फ्रेबल बाह्यमाव निरपेक्षता | 
5५७3५335/53/8 | 
जगततस्त्वविचार । 
जिनदानतत्त्वविचार | [माप 
अन्य दर्शानतत््वविचार । 
धमंसुगमता | 
लोकानुग्रह । | पद्धति 
पथास्थित शुद्ध सनातन 

ः | बृत्त 


सर्वोत्कृष्ट जयबंत 
धमंका उदय 





“एप क्लव शोजनाका उहेक््य यह मालम होता है कि एकात स्थिर संमम, एकात शद्ध संयम” ओर केवल 


बाह्य मात्र निरपेक्षता' पूर्वक सर्वाज संयम' प्राप्तककर, उसके द्वारा जिनचंतन्यप्रतिमारूप' होकर, अर्थात्‌ अडोरू 
आल्सावस्था पाकर जगतके जीवोंके कल्याणके लिये अर्थात्‌ मार्गके पुनरुद्धारके लिये प्रवृत्ति करनी चाहिये । यहाँ जो 
वृत्ति,' 'पद्धति' ओर 'समाधान' शब्द आये हैं, सो उत्तमें बृत्ति क्या है ?! इसके उत्तरस कहा गया है कि 'यथा- 
स्थित शुद्ध सनातन सर्वोत्कुष्ट जयवंत धर्मका उदय करना” यह वृत्ति है। उसे 'किस पद्तिसे करना चाहिये ?” 
इसके उत्तरमें कहा गया है कि जिससे लोगोंको 'धमंसुगमता हो और लोकानुग्रह मी हो । इसके बाद 'इस वृत्ति 
और पद्तिका परिणाम क्‍या होगा ” इसके समाधानमे कहा गया है कि आत्मतत््व-विचार, जगततस्थ-विचार, 
जिमदर्शंशतरव-विचार और अन्य दर्शनतत्त्व-विचारके संबंधमें संसारके जीवोका समाघान करना ।* 

इसी संस्मरण-पोथीके अआक १८ में कहा गया है कि “'परानुग्रह परम कारुण्यवृत्तिको अपेक्षा भी प्रथम 
चैतस्य जिमप्रतिसा हो। चैतस्य जिनप्रतिमा हो । --ह_स बाक्यसे भी यह बात अधिक स्पष्ट होती है । 

यहाँ यह स्पष्टीकरण श्रीमद्‌ राजचंद्रकी गुजराती आवृत्तिके संशीधक श्री मंनसुखभाई रबजीभाई मेहताके 
नोटके आधारते लिखा गया है । ॥ 
प्‌ [जी परमश्रुतप्रभावक-संडल, बम्यई हारा प्रकाक्षित भीग़द राजचन्द्र' ( हिन्दी ) के पृष्ठ ७२९ के फुटनोट- 

ढद्बुत ।] 


ईंट अमर शाजंचो 
श्ड सिस्मरण-शरोधी २, पृष्ठ देरे| 

स्वपर परमोपकारक परमार्थमय सत्यधर्म जयवंत रहे । 

आइचयंकारक भेद पड़ गये हैं । 

खंडित है । 

संपूर्ण करनेका साधन दुर्गंम दिखायी देता है । 

उस प्रभावमे महान अन्तराय है। 

देश, काल आदि बहुत प्रतिकूल हैं । 

वीतरागोंका मत लोकप्रतिकुल हो गया है । 

रुढिसे जो लोग उसे मानते हैं उनके ध्यानमे भी वह सुप्रतीत मालूम नहीं होता । अंथवा अन्यमत- 
को वीतरागोंका मत समझ कर प्रवृत्ति करते रहते हैं । 

वीतरागोंके मतको यथार्थ समझनेकी उनमे योग्यताकी बहुत कमी है। 

दृष्टिरागका प्रबल राज्य चलता है । 

वेषादि व्यवहारमे बड़ी विड॑ंबना कर मोक्षमार्गकों अंतराय कर बेठे हैं । 

विराधकवृत्तिवाले तुच्छ पामर पुरुष अग्रभागमे रहते हैं । 

किचित्‌ सत्य बाहर आते हुए भी उन्हे प्राणघाततुल्य दुःख लगता हो ऐसा दिखायी देता है। 


१६ [संस्मरण-पोची २, पृष्ठ ३४] 
$ तब आप किसलिये उस धमंका उद्धार चाहते हैं ? 
परम कारुष्य-स्वभावसे | 
उस सद्धमंके प्रति परमभक्तिसे । 





१६ [संस्मरण-पोधी २, पृष्ठ ३५] 
एवंमूत-दृष्टिसि ऋजुसृत्र स्थिति कर । 
ऋजुसूत्र-दुष्टिस एवंभूत स्थिति कर | 
नेगम-दृष्सि एवंमूत प्राप्ति कर । 
एवंभूत-दृष्टिसे नेगम विशुद्ध कर । 
संग्रह-दृष्टिसि एबमूत हो । 
एवंभूत-दृष्टिसे संग्रह विशुद्ध कर । 
व्यवहार-दृष्टिसे एवंमूतके प्रति जा । 
एवंभूत-दृष्सि व्यवहार विभिवत्त कर । 
शब्द-दृष्टिसि एवंमूतकें प्रति जा । 
एवंभूत-दृष्टिसे शब्द निविकल्प कर | 
समभिरूढ-दृष्टिसे एबंमूत अवलोकन कर | 
एयंभूत-दृष्टिसे समभिरूद स्थिति कर । 
एवंमूत-दृष्टिसे एंवंमूत हो । 
एवंभूत-स्थितिसे एवंभूत-दृष्टि शांत कर । 

5 शांति: शाँति: शांति: 





अस्यंतर परिजान अवलोकम-संत्मश्णयोथी २ <रेक, 


१७ [बंस्मरण-पोधी २, ५८्ठ ३७] 
मैं असंग शुद्धाचेतन हूँ । 
अधगाती न किक 
एकांत छुद्ध 
अनुभवस्वश्ूप हूँ । 
मैं परम शुद्ध, अखंड चिद्धातु हूँ | 
अखिदृधातुके संघोगरसका यह आभास तो देखें ! 
आदएचयंवत्‌, आदचयंरूप, घटना है । 
कुछ भी अन्य विकल्पका अवकादा नहीं है । 
स्थिति भी ऐसी ही है । 





१्८ [संस्मरण-पोथी २, पृष्ठ ३९] 
परानुग्रह परम कारुण्यवृत्तिकी अपेक्षा भी प्रथम चेतन्ध जिनप्रसिमा हो । 
चेत्तम्य जिनप्रतिमा हो । 
वेसा काल है ? 
उस विषयमें निविकल्प हो । 
वेसा क्षेत्रयोग है ? 
खोज | 
वेसा पराक्रम है ? 
अप्रमत्त श्रवोर हो । 
उतना आयुबल है ? 
क्या लिखना ? क्‍या कहना ? 
अंतर्मख उपयोग करके देख । 


3» शांति: शांति: शांति: 





१९ [संस्मरण-पोथी २, पृष्ठ ४१] 
है काम ! हे मान ! हे संग-उदय ! 
है वचनवर्गणा ! हे मोह ! हे मोहदया ! 
है शिथिलता ! आप किसलिये अंतराय करते हैं ? 
परम अनुग्रह करके अब अनुकूल हो जायें ! अनुकूल हो जायें । 





२० [संस्मरण-प्रोथी २, पृष्ठ ४५] 
है सर्वोत्कृष्ट सुखके हेतुमूत सम्यम्दर्शन ! तुझे अध्यन्त भक्तिसे नमस्कार हो ! 
इस अनादि-अनन्त संसारमे अनंत-अतंत जीव तेरे आश्रयके बिना अनंत-असंत दुःश्षका अलुश्नत 
करते हैं। 
हैरे परमानुग्रहसे स्वस्वरूपमें रुचि हुई, परम वीतराग स्वभावके प्रति परम तिदचय हुआ, ऋतझअत्म 
होनेका मार्ग ग्रहण हुआ !। 


८४० शआोमद राजजमा 


है जिन बोतराग ! आपको अत्यन्त भक्तिसे नमस्कार करता हूँ। आपने इस पामरपर अन॑त-अनंत 


उपकार किया है | 

हे कुन्दकुन्द आदि आचारयों ! आपके वचन भी स्वरूपानुसंघानमे इस पामरकों परम उपकारभूत 
हुए हैं। इसके लिये मैं आपको अतिशय भक्तिसे नमस्कार करता हूँ । 

है श्री सोभाग ! तेरे सत्समागमके अनुग्रहसे आत्मदशाका स्मरण हुआ, उसके लिये तुझे नमस्कार 


करता हूँ | 





२१ [संस्मरण-पोथी २, पृष्ठ ४७] 
जैसे भगवान जिनेन्द्रमे निरूपण किया है वेसे हो सव॑ पदार्थका स्वरूप है। 
भगवान जिनेन्द्रका उपदिष्ट आत्माका समाधिमाग श्री गुरुके अनुग्रहसे जानकर, परम प्रयत्नसे 
उसकी उपासना करें| 





[संस्मरण-पोथी २, पृष्ठ ४९] 
बंधविनाण विभुककं, वंदिज सिरिबद्धमाणजिणलंद । 
“सिरिवोर जिणं बंदिज, कम्सविभागं समासओ वुच्छ॑। 
कोरई जिएण हेऊहि, जेणं तो भसण्णए कम्स ॥ 
3क्म्मदण्वेहि सम्भं, संजोगो होई जो उ जोवस्स। 
सो बंधो नायब्यो, तस्स बजिओगो भवे मुक्खों॥ 





र्३ [संस्मरण-पोधी रे, पृष्ठ ५१] 
केवल समवस्थित शुद्ध चेतन 
मोक्ष 
उस स्वभावका अनुसंधान वह 
का मोक्षमार्ग 
प्रतोतिरूपमें वह मार्ग जहाँसे शुरू होता है वहाँ सम्यग्दर्शन । 
देश आचरणरूप पंचम गुणस्थासक । 
सव॑ आचरणरूप वह्‌ बष्ठ गुणस्थानक । 
अप्रमत्तरूपसे उस आचरणमें स्थिति वह सप्तम ,, 
अपूर्व आत्मजागृति बह्‌ भ्रष्टण  ,, 
सत्तागत स्थूछ कषाय बलपूर्वक स्वरूपस्थिति यह्‌ नवम ,, 
सत्तागत सूक्ष्म 0. हे दम ,, 
उपशांत | दे एकादेशम ,, 
क्षीण 9, द्वादशम ,, 





१ यह सम्पूर्ण गाथा इस प्रकार है--बंधविह्ाण विमुकक, बंदिआ सिरिवद्धमाणजिणचंद । गई आईसूुं वृण्छं, 
समासओ बंघसामित्त । अर्थात्‌ कर्मंबंघधकी रखनासे रहित श्री वर्धभान जिनको नमस्कार करके गति और चौवह 
मार्गणाओं द्वारा संक्षेपसे बंधस्वामित्वको कहुगा । 

२. भावायं--श्री वीर जिनको ममस्कार करके संक्षेपसे कर्मविपाक नामक भ्रस्थकों कहुँगा । जो जीक्से किसी 
हितु द्वारा किया जाता है, उस कम कहते हैं । 

३. भर्थके लिये देखें व्यास्यानसार-र२ का आंक ३० । 


आसभ्यंतर परिणाम अवलोकत-संस्मरणपोधो रे ढ्डर्‌ 





संस्मरण-पोथी ३ 
१ [संस्मशण-पोथी ३, पृष्ठ ३] 
35 नमः 
स्वज्ञ जिन वोतराग 
स्वज्ञ है । 
रागदेषका आत्यंतिक क्षय हो सकता है । 


ज्ञानका प्रतिबंधक रागद्वेष है। 
ज्ञान, जीवका स्वत्वभूत धर्म है| 
जीव, एक अखण्ड संपूर्ण द्रव्य हो नेसे उसका ज्ञानसामथ्यं संपूर्ण है | 





२ [संस्मरण-पोधी ३, पृष्ठ ७] 
सर्वज्षपद वारंबार श्रवण करते योग्य, पठन करने योग्य, विचार करने योग्य, ध्यान करने योग्य 
और स्वानुभवसे सिद्ध करने योग्य है । 





डरे [संस्मरण-पोथी रे, पृष्ठ ९] 


सर्वेज्ञदेव सवंज्ञदेव 
निग्रैथ गुर निम्रैथ गुरु 
उपलममूल धर्मं दयामूल धर्म 





सर्वज्ञ देव 
निर्रय गुर 
सिद्धांतमूल धर्म 





सर्वशदेव 
निग्रेथ गुर 
जिनाज्ञामूल धमे 





सर्वज्ञका स्वरूप 
निम्नैथका स्वरूप 
धर्का स्वरूप 





सम्यक्‌ क्रियावाद 





१०४ 











ड़ [सस्मरण-पोधी ३, पृष्ठ ११] 
5 नमः 

प्रदेश 
समय 
ग् 
द्र्व्य 
गुण ८ 
पर्याय 
जड़ । 
चेतन 

५ [संस्मरण-पोधी ३, पृष्ठ १३] 

5» नम: ः 
मूल द्रव्य शाश्वत । 
मूल द्रव्य '--जीव, अजीव | 
पर्याय :--अशाश्वत । 
अनादि नित्य पर्याय :--मेरु आदि । 
६ [संस्मरण-पोथी ३, पृष्ठ १५) 
3» नमः 

सब जीव सुखको चाहते हैं । 
दुःख सबको अप्रिय है। 
दुःखसे मुक्त होना सब जीव चाहते हैं । 


उसका वास्तविक स्वरूप समझमे न आनेसे वह दुःख नष्ट नही होता | 
उस दुःखके आत्यंतिक अभावका नाम मोक्ष कहते है । 

अत्यन्त बीतराग हुए बिना आत्यंतिक मोक्ष नही होता । 

सम्यग्श्ञानके बिना बोतराग नहीं हुआ जा सकता | 

सम्यग्दरंनके बिना ज्ञान असम्यक कहा जाता है| 


वस्तुकी जिस स्वभावसे स्थिति है, उस स्वभावसे उस वस्तुकी स्थिति समझमें आना उसे 
सम्यग्झ्ञान कहते हैं । 
सिस्मरण-पोथी रे, पृष्ठ १६] 
सम्यग्लानदशनसे प्रतीत हुए आत्ममावसे आचरण करना चारित्र है। 
इन तीनोंकी एकतासे मोक्ष होता है । 
जीव स्वाभाविक है । 
परमाणु स्वाभाविक है । 
जीव अनंत हैं । 


औम्यंतर परिणाम अवलछोकन-संस्सरणपौथी है ८४ है 


परमाणु बनंत हैं | 

जीव और पुदुगलका संयोग अनादि है। 

जब तक जीवको पुद्गल-सम्बन्ध है, तब तक सकम॑ जीव कहा जाता है। 

भावकमंका कर्ता जीव है | 

भावकमंका दूसरा ताम विभाव कहा जाता है। 

भावकमंके हेतुसे जीव पुदूगलको ग्रहण करता है। 

उससे तेजस आदि शरीर और ओदारिक आदि शरीरका योग होता है| 
[ सस्मरणन-पोथी ३, पृष्ठ १७ ] 

भावकर्मसे विमुख हो तो निजभाव परिणामी हो । 

सम्यग्दर्शनके बिना वस्तुतः जीव भावकमंसे विमुख नही हो सकता । 

सम्पग्दशंन होनेका मुख्य हेतु जिनवचनसे तत्त्वार्थ प्रतीति होना है। 





७ [ संस्मरण-पोथी ३, पृष्ठ १९ ] 
में केवल शुद्ध चेतन्यस्वरूप सहज निज अनुभवस्वरूप हूँ। 
व्यवहार दृष्टिसे मात्र इस वचनका वक्ता हूँ। 
परमाथंसे तो मात्र उस वचनसे व्यंजित मूल अर्थरूप हूँ । 
आपसे जगत भिन्‍न है, अभिन्‍न है, भिन्‍नाभिन्‍्न है ? 
भिन्‍न, अभिन्‍न, भिन्‍नाभिन्‍न, ऐसा अवकाश स्वरूपमे नहीं है । 
व्यवहारदृष्टिसे उसका निरूपण करते हैं । 
--जगत मेरेमे भासमान होनेसे अभिन्‍न है, परन्तु जगत जगतस्वरूपसे है, में स्वस्वरूपसे हूँ, 
इसलिये जगत मुझसे सवंधा भिन्‍न है| इन दोनों दृष्टियोंसे जगत मुझसे भिन्‍नाभिन्न है | 
3 शुद्ध निविकल्प-चेतन्य । 





८ [ संस्मरण-पोथी ३, पृष्ठ २३ ] 
5 नमः 

केवलज्ञान । 

एक ज्ञान | 

सब अन्य मावोंके संसगंसे रहित एकांत शुद्धज्ञान । 

सव॑ द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावका सब प्रकारसे एक समयमें ज्ञान । 
उस केबलज्ञानका हम ध्यान करते है । 

लिजस्वभावरूप है | 

स्वतत्वभूत है। 

निरावरण है| 

अभेद है । 

निविकल्प है | 

सर्व भावोंका उत्कृष्ट प्रकाशक है। 


अिननननननननीत-मनस2भ>नगनगफग2भ२2ग2ा न नि सन न. 


८४४ भोमद राजचात 


९, [ संस्सरण-पोधी ३, पृष्ठ २४ ] 
में केवल ज्ञानस्वरूप हूँ | 
ऐसा सम्यक्‌ प्रतीत होता है। 
वैसा होनेके हेतु सुप्रतीत हैं । 
सब इंद्रियोंका संयम कर, सव परद्रव्यसे निजस्वरूपको व्यावृत्त कर, योगको अचलकूकर, उपयोगसे 
उपयोगकी एकता करनेसे केवलज्ञान होता है । 





१० [ संस्मरण-पोथी रे, पृष्ठ २७ ] 
आकाहवबाणी 





तप करें, तप करे, शुद्ध चेतन्यका ध्यान करें, शुद्ध चेतन्यका ध्यान करें। 


११ [ संस्मरण-पोथी ३, १८5 २९ ] 
मैं एक हूँ, असंगर हूँ, सर्वे परभावसे मुक्त हूँ । 
असंख्यात प्रदेशाश्मक निजावगाहना प्रमाण हूँ। 
अजन्म, अजर, अमर, शादवत हूँ । स्वपर्याय-परिणामी समयात्मक हूँ । 
शुद्ध चंतन्यस्वरूप मात्र निविकल्प द्रष्टा हूँ | 








श्र [ पंस्मरण-पोबी ३, पृष्ठ ११ ] 


शुद्ध चेतन्य । शुद्ध चेतन्य । 
सदभावकी प्रतोति-सम्यग्द्शन | 





शुद्धात्मपद | 








ऑस्पंतर परिणाम अवलोकन-संस्मरणपोधों रे ८४५ 


ज्ञानकी सोमा कौनसी ? 
निरावरण ज्ञानकी स्थिति क्या ? 
अद्वेत एकांतसें घटित होता हे ? 
ध्यान और अध्ययन । 

उ० अप» 





५३ [ सुस्मरण-पोथी ३, पृष्ठ ३५ ] 
5 
ठाणागसूत्र 'में निम्नलिखित सूत्र क्या उपकार होनेके लिये लिखा हे, इसका विचार करें| 
.._'एगे समणे भगव॑ महावीरे इमीसेणं ऊ्सप्पिणीए चउबोसं तित्ययराणं चरिमे तित्ययरे सिद्धे बुद्ध 
मुत्ते परिनिव्युडे सब्बदुःखप्पहोणे । 





श्ड [सस्मरण-पोथी ३, पृष्ठ ३७] 
आभ्यंतर भान अवधुूत, 
विदेहीवत्‌, 
जिनकल्पीवत्‌, 
सर्व परभाव और विभावसे व्यावृत्त, निज स्वभावके भानसद्वित, अवधूतवतू, विदेहीवत, जिन- 
कल्पीवत्‌ विचरते हुए पुरुषरूप भगवानके स्थरूपका ध्यान करते हैं । ४ 





श्५ [संस्मरण-पोधी ३, पृष्ठ ३९] 
प्रवुत्तिके कार्योसे विरति । 
संग और स्नेहपाशको तोड़ना (अतिशय विषम होते हुए भो तोड़ना, क्योकि दूसरा कोई उपाय 
नही है ।) 
आशंका--जो स्नेह रखता है, उसके प्रति ऐसी ऋर-दृष्टिसे वतन करना, क्या यह कृतघ्नता अथवा 
निर्देयता नही है ? 
समाधान-- 





१६ [संस्मरण-पोधो रे, पृष्ठ ४०] 
स्वरूपबोध । 
योग निरोध । 
सवंधमं स्वाधीनता । 
धमंमूतिता । 
स्वप्रदेश संपूर्ण गुणात्मकता । 
सर्वाग संयम । 
लोकपर निष्कारण अनुग्रह । 





..........................................-.००---->->+-+-+-+ तह लत लि हा + ता बनती 


१. भावा्ं--श्रमण भगवान महावीर एक है । वे इस अवसपिणी-कालमें भोबीस तीथंकरोंमें अंतिम ती्च-. 
कर हैं, वे सिद्ध हैं, बुद्ध है, मुक्त हैं, परिमिषृंत है, और उनके सब दुःख क्षीण हो गये हैं । 


टंडई शीमर्‌ राजचर्मा 


१७ संस्मरण-पोधी ३, पृष्ठ ४४] 
35 नस: 
सर्वश्च--वीतरागदेव 
(सब द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावका सर प्रकारसे ज्ञाता, रागद्वेषादि सव॑ विभावोंको जिसने क्षीण 
किया है वह ईव्वर है ।) 

बह पद मनुष्यदेहमें संप्राप्त होने योग्य है । 
जो संपूर्ण बीतराग हो वह संपूर्ण सवंज्ञ होता है । 
संपूर्ण बीतराग हुआ जा सकता है, ऐसे हेतु सुप्रतीत है । 





१८ [सस्मरण-पोची ३, पृष्ठ ४५] 

प्रत्यक्ष निज अनुभवस्वरूप हूँ, इसमे सशय क्या ? 

उस अनुभवमें जो विशेष संबंधी न्यूनाधिकता होती है, वह्‌ यदि दूर हो जाये तो केवल अखडाकार 
स्वानुभव स्थिति रहे | 

अप्रमत्त उपयोगसे वैसा हो सकता है। 

अग्रमत्त उपयोग होनेके हेतु सुप्रतीत है। उस तरह वतन किया जा सकता है, वह प्रत्यक्ष 
सुप्रतीत है। 

अविच्छिन्न वैसी धारा रहे तो अद्भुत अनंत ज्ञानस्वरूप अनुभव सुस्पष्ट समवस्थित रहे-- 





१८ [सस्मरण-पोची ३, पृष्ठ ४७] 

सर्व चारित्र वशोभूत करनेके लिये, सं प्रमाद दूर करनेके लिये, आत्मामे अखड वृत्ति रहनेके 

लिये, मोक्षसंबंधी सब॑ प्रकारके साधनोंकी जय करनेके लिये ब्रह्मचय” अज्भूत अनुपम सहायकारो है, 
ब्रथवा मूलभूत है । है 





२० [सस्मरण-पोथी ३, पृष्ठ ४९ 
3» नमः 
संयम 





२१ [सस्मरण-पोधी ३, पृष्ठ ५०] 
जागृत सत्ता । 
ज्ञायक सत्ता । 
आत्मस्वरूप । 





र२ [िस्मरण-पोथी दे, पृष्ठ ५२] 
सर्वज्ञोपदिष्ट आत्माको सदगुरुकी क्पासे जानकर निरंतर उसके ध्यानके लिये विचरना, संयम और 
तपपूर्वक-- 





रहे [संस्मरण-पोधी ३, पृष्ठ ५२] 
भहो ! सर्वोत्कृष्ट शांत रसमय सम्मारग-- 
अहो ! उस सर्वेत्कृष्ट क्षांत रसप्रधान मार्गके मूछ स्वज्ञदेव--- 


आमू्यंतर परिणाम अवलोकत-संस्मरणपोथी ३ ८४७ 


अहो ! उस सर्वोत्कृष्ट शात रसको जिन्होंने सुप्रतीत कराया ऐसे परमकृपालु सदृगुरुदेव-- 
इस विध्वमे स्बंकाल आप जयवत रहे, जयवत रहें । 


र४ [संस्मरण-पोथी रे, पृष्ठ ५४] 
3» ग्: 
विश्व अनादि है। 
आकाश सर्वब्यापक है। 
उसमें लोक स्थित है | 


जड-चेतनात्मक लोक संपूर्ण भरपूर हैं । 
धमं, अधमं, आकाश, काल और पुद्गल ये जड द्रव्य हैं । 
जीव द्रव्य चेतन है । 
धर्म, अधम, आकाश, काल ये चार अमूत्तं द्रव्य हैं। 
वस्तुत. काछ औपचारिक द्रव्य है। 
धर, अधमं, आकाश एक एक द्रव्य हैं । 
काल, पुदूगल और जीव अनत द्रव्य हैं। 
[ संस्मरण-पोथी रे, पृष्ठ ५५ ] 
द्रव्य गुणपर्यायात्मक है | 


२५ [ संस्मरण-पोथी ३, पृष्ठ ९७ ] 
परम गृणमय चारित्र (बलवान असंगादि स्वभाव) चाहिये । 
परम निर्दोष श्रुत । 
परम प्रतीति । 
परम पराक्रम | 
परम इद्रियजय । 


१. मुलका विदोषत्व । 

२, मार्गके आरंभसे अंतपयंतको अद्भुत सकलना | 
३. निविवाद-- 

४. मुनिधमं प्रकाश । 

५, गृहस्थभरम प्रकाश । 

६ निग्न॑थ परिभाषानिधि-- 

७. श्रुतसमुद्र प्रवेशमार्ग । 


२६ [ संस्मरण-पोधी ३, पृष्ठ ५८ ] 
स्वपर-उपका रका महान काये अब कर ले ! त्वरासे कर ले ! 
अप्रमत्त हो-- अप्रमत हो । 
क्या कालका क्षणवारका भो भरोसा आये पुरुषोंने किया है ? 
है प्रमाद ! अब तू जा, जा। 
हे ब्रह्मचर्य ! अब तू प्रसन्‍न हो, प्रसन्‍न हो । 


८४८ शीमव्‌ शाजमचन्द 


हे व्यवहारोदय ! अब प्रबलतासे उदय आकर भी तू शांत हो, शांत | 

हे दीघंसूत्रता ! धुविचारका, धेयंका, गंभीरताका परिणाम तू क्‍यों होना चाहती है ? 

है बोधबोज ! तू अत्यंत हस्तामलकवत्‌ वर्तत कर, बतंन कर । 

है ज्ञान | तू दुर्गमकों भी अब सुगम स्वभावमे छा दे। 

[ सस्मरण-पोथी ३, पृष्ठ ५९ ] 

है चारित्र ! परम अनुग्रह कर, परम अनुग्रह कर | 

है योग ! आप स्थिर होवें; स्थिर होथें | 

है ध्यान ! तू निजस्वभावाकार हो, निज़्स्वभावाकार हो | 

हे व्यग्रता ! तू चली जा, चली जा । 

है अल्प या मध्य अल्प कषाय ! अब आप उपजांत होवें, क्षीण होवें । हमें आपके प्रति कोई रुचि 
नहीं रही । 

हे सर्वज्ञषद ! यथार्थ सुप्रतीतरूपसे तू हृदयावेश कर, हृदयावेश कर । 

है असंग निग्रंथपद ! तृ स्वाभाविक व्यवहारख्ूप हो । 

है परम करुणामय सर्व परमहितके मूल वीतरागधमं ! प्रसन्‍न हो, प्रसन्‍न हो | 

हे आत्मन्‌ ! तू निजस्वभावाकार वृत्तिमें ही अभिमुख हो ! अभिमुख हो | * 

[ सस्मरण-पोथी रे, पृष्ठ ६१ ] 

हे वचनसमिति ! हे काय-अचपलता ! हे एकांतवास और असंगता ! आप भी प्रसन्न होवें, 
प्रसन्‍न होवें । 

खलबली करती हुई जो आभ्यंतर बर्गणा है उसका या तो आम्यंतर ही वेदन कर लेना, या तो 
उसे स्वच्छपुट देकर उपशात कर देना । 

जैसे नि स्पृहता बलवान, वेसे ध्यान बलवान हो सकता है, कायये बलवान हो सकता है । 


२७ [ सस्मरण-पोथी ३, पृष्ठ ६३ ] 
"इणमेव निग्गंयं पावयर्ण सच्च॑ अणुत्तरं केवलियं पशिपुणंसंचु्ध णेयाउयं सलूलकलण सि्धिमग्गं 
सुत्तिमरं विज्जाणमर्गं नि्वाणभग्गं अवितहमसंदिट्टं सब्यवुक्लप्पहोजमर्गं एल्थं ठिया ओवा सिज्क्ि 
बुज्मझति मुच्यंति परिणिव्यायंति सम्ववुक्खाणसंत्त करंति॥ तहा तंमाणाएं तहा गरछामो तहा जिट्ठामो 
तहा णिसियामो तहा सुयद्वामो 'तहा भुंजामों तहा भासामों तहा अब्भुद्वामो तहा उद्बाए उट्ठें मोशि 
पाणाणं भूयाणं जोबाणं सत्ताणं संजमेणं संजन्रामोत्ति । 
२८ 
शरीरसंबंधी दूसरी बार आज अप्राकृत क्रम शुरू हुआ | 


ज्ञानियोका सनातन सन्मार्ग जयवंत रहे ! 
फागुन वदी १३, सोम, सं० १९५७ 





१. भावार्थ -- यह ही निग्रंथ-प्रवचन सत्य, अनुत्तर--श्रेष्ठ, सर्बश्षका, प्रतिपूर्ण संशुद्ध--सवंधा संशुद्ध, न्‍्याव- 
युक्त, शल्यकों काटनेवाला, सिद्धिमार्ग, मुक्तिमार्ग, विज्ञानसार्ग, निर्बाणमार्ग, अवितथ--सत्य, असंविग्ध और सर्व 
दुःख नाशक हैं। इस मार्गमे स्थित हुए जीव सिद्ध होते है, बुद्ध होते हैं, मुक्त होते हैं, परिनिर्वाणको प्राप्त होते हैं और 
सर्व दुःखोंका अन्त करते हैं । उसको आज्ञासे उस प्रकारसे चलें, रहें, बैठें, करवट बदलें, क्षायें, बोलें, गुर आदिके 
सामने खड़े होने और उटें कि प्राणभूत जीवसत्त्वोकी हिंसा न हो । ऐसे संगमका आचरण हो । 


आम्यंतर परिणाम अवलोकत-संस्मरणपोधथी ३ ८४९, 


रथ 
द्वि० आ> छु० १, १९ण४ 
55 नमः 


सब॑ विकल्पका, तकका त्याग करके 
मनका 
बचनका 


कायाका 
इन्द्रियका जय करके 


आहारका 
निद्राका | 
निविकल्परूपसे अंतर्मखव॒त्ति करके आत्मध्यान करना । मात्र निर्बाध अनुभवस्वरूपमे लीनता होने 
देना, दूसरी चिन्तना न करना । जो जो तक आदि उठें उन्हे विस्तुत न करते हुए उपशमन करना । 





३० 
वोतरागदर्दान संक्षेप 


मंगलाचरण--शुद्ध पदको नमस्कार । 
भूमिका--मोक्ष प्रयोजन । 
उस दुःखके मिटनेके लिये भिन्‍न भिन्‍न मतोका [थक्‍्करण कर देखते हुए उनमे वीतराग दर्शन पूर्ण 
और अविरुद्ध है, ऐसा सामान्य कथन । 
उस दर्शनका विदेष स्वरूप । 
उसकी जीबको अप्राप्ति तथा प्राप्तिमे अनास्था होनेके कारण । 
मोक्षाभिलाषी जीव उस दर्शनकी केसे उपासना करे | 
आस्था--उस आस्थाके प्रकार ओर हेतु । 
विचार--उस विचारके प्रकार और हेतु । 
विशुद्धि--उस विशुद्धिके प्रकार और हेतु । 
मध्यस्थ रहनेके स्थान--उसके कारण | 
धीरजके स्थान--उसके कारण । 
हांकाके स्थान--उसके कारण | 
पतित होनेके स्थान--उसके कारण | 
उपसहार | 


आस्था-- 
पदार्थका अचित्यत्व, बुद्धिमे व्यामोह, कालदोष । 
>> न्औथि_ तय ०-० - 7: 
भ्षोमद्‌ राजचंद्र प्रेय 
समाप्त 


८पर शीसद्‌ राजचरः 


अवत रण स्थल 
आतमध्यान करे जो कोड, सो फिर इणमें नाजे। 
वाक्यजाछ बीजु सौ जाणे, एह तत्त्व चित्त चावे ॥ 
लानदघन धोवीक्षी-मुनिसुद्रतनाथजिनस्तवन] 
जुजवा जुओ धाम आप्या जनने, जोई निष्काम सकाम रे; 
आज तो अठत्ठक ढल्वघा हरि,] भाष्यु सोने ते अक्षरघाम रे, 
[घीरजाख्यान कड्व ६५-निष्कुलानंद] 
भाशय धानंदघन तणो, अति गभीर उदार । 
बालक बाह्य पसारीने, कहें उदधि विस्तार ।| 
आनदघन-चोवीशीके अतमे ज्ञानांवमलसूरकी गाथा | 
आशा एक मोक्षकी होय, बीजी दुविधा नवि चित्त कोय । 
ध्यान जोग जाणो ते जीव, जे भवदुःखथी डरत सदीब ॥ स्विरोदयशास-चिदानंदजी 
इच्छंषबिहोनेन सबंत्र समचेतसा । 
अगवद्भक्तियुक्सेन प्राप्ता भागवती गतिः । 
[श्रीमद्‌ भागवत्‌, स्कघ ३, अध्याय २४, इलोक ४७| 


इगला पिंगला सुखमना, ये तिनुके नाम । 
भिन्‍न भिन्‍न अब कहूत हूँ ताके गृण अरु धाम ॥ स्विरोदयज्ञान-चिदानदजी | 
इणमेव निग्गर्थ पावयण सच्चे अणुत्तर केवलिय पडिपुण्ण 
संसुद्धं णेयाउयं सललकत्तण सिद्धि मग्ग मुत्तिमग्ग 
निज्ञाणमर्ग निव्वाणमग्गं अवित्तहमसंदिद्ध 
सन्वदुक्खप्पहीणमग्ग । एत्थठिया जीवा सिज्ञ॑ति 
बुज्ञति मुच्चंति परिणिव्वायंति सब्वदुक्खाणमंतं 
करेंति | तमाणाए तहा गच्छामो तहा चिट्ठामों तहा 
णिसीयामो तहा तुयद्वामो तहा मुंजामो तहा 
भासामो तहा अन्मुद्वामो तहा उटठाए उद्ठेमो त्ति 
पाणाण भूयाण जीवाण सत्ताणं सजमेणं संजमामो त्ति । [सूत्रकरताग श्रु० २-७-१५] 
इणविघ परसखी मन विसरामी, जिनवर गुणबर गुण जे गावे । 
दीनबंबुनी सहेर नजरथी, आनंदधन पद पाबे ॥। 
हो मल्लिजिन सेवक केम अवगणीए । 

[आनदघन चोवीसी-मल्लिनाथजिन स्तवन] 
ऊँचनीचनो अंतर नथी, समज्या ते पाम्या सदूगति । [प्रीतमस्वामी---कक्कासा वव्या| 
उपन्ने वा विगमे वा धुवेइ वा गम) 
उवसंतस्लीणमोहो मग्ग॑ जिणभासिदेण समुवगदों । 
णाणाणुमग्गचारी निव्वाणपुरं वज्जदि धीरो॥ [पंचास्तिकाय ७०) 
ऋषभजिनेश्वर श्रीतम माहरो रे, ओर न चाहूं रे कंत । 
रीक्ष्यों साहिब संग न परिहरे रे, भांगे लाधि जनंत ॥ ऋषम० 

आआनंदधन जोवीशी-ऋषमणिन-स्तथन १] 


पृष्-पंच्ति 


३१७-११ 


२८५०२ 


७८४०-२६ 


१६३-३४ 


२३१-२४ 


१६३-२२ 


८४४८-२४ 


३४६९-०८ 
२३३-६ 
१२३-२५ 


६४४२-२४ 


५८१०३ 


परिशिष्ट १ 
अवतरणोंकी वर्जानुक्रम-सूचो 


अवतरण स्थल पुृष्ठ-पंक्ति 
अखे (खै) पुरुष (ख) अक वरख हे (है) [एक सवैया] ४७१-११ 
अजेयंष्टव्यम्‌ सत्तरपुराण प० ६७, ३२९] ७६-११ 
अधुवे असासयंमि संसार॑भि दुक्खपउराए। 
कि नाम हुज्ज़ कम्मं जेणाह दुग्गई न गच्छिज्जा | (उत्तराष्ययन ८-९) ३५-३० 
अनुक्रमे संयम स्पर्दातोजी, पाम्यो क्षायिकभाव रे । 
सयम श्रेणी फूलडेजी, पूज पद निष्याव रे !। ३१५-७,१४; ३१६-२ 


शुद्ध निरअन अलख अगोचर , एहि ज साध्य सुहायो रे । 
झानक्रियां अवलंबी फरस्यो, अनुभव सिद्धि उपायो रे ॥ 
राय सिद्धारथ वष्ठ विभूषण, त्रिशला राणी जायो रे । 
भज अजरामर सहजानदी, ध्यानभुवनमा ध्यायों रे॥ 


[सयमश्रेणी स्तवन १-२ पढित उत्तमविजयजी, प्रकरणरश्नाकर भाग २ पृ० ६९९] ३१६-४ 
अन्य पुरुषकी दृष्टिमे, जग व्यवहार लखाय । 
वृन्दावन जब जग नहीं, कोन (को) व्यवहार बताय ॥॥ (विह्ारवृम्दाबन] ५०७-९ 


अलूखनाम धुनि ऊुगी गगनमे, मगन भया मन मेराजी । 
आसन मारी सुरत दृढ़ धारी, दिया अगम घर डेराजी, दरश्या अलख देदाराजी ।। 


[छोटम, अध्यात्म भजनमाला पद १३३ पृ० ४९, प्र० कहानजी घर्मसिह मुबई १८९७] २६००-३१ 
अल्पाहार निद्रा बश करे, हेत स्नेह जगथी परिहरे । 

लोकलाज नवि धरे ऊगार, एक चित्त प्रभुभी प्रीत घार॥  [स्वरोदयज्ञान-चिदानंदजी] १६ २-२७ 
[सन्वत्युवहिणा बुद्धा, संरक्खणपरिरगहे ।] 

अबि अप्पणों वि देहँमि, नायरंति समाइयं ॥ [दशबैकालिक अ, ६-२२] ८२०-३६ 
अहूनिश अधिको प्रेम लूगावे, जोगानल घटमाहि जगावे । 

अल्पाहार आसन दुढ घरे, नयत थकी निद्रा परिहरे ॥ . सस्विरोदग्रज्ञान-चिदानदजी] १६४-१३ 
अहो जिर्णेहि असावज्जा, वित्ती साहुण देसिआ | 

मुक्खसाहणहेउस्स साहुदेहस्स धारणा ॥ दिशवेकालिक सूत्र अध्ययन ५-९२] ६३३८-४ 
अद्दो निच्च॑ तवो कम्म सन्वबुद्धेहि वण्णिअं | 

जाव रज्जासमा वित्ती एमभत्तं थ भोयणं ॥ [दर्लवैकालिकसूच अध्ययस ६-२३] ६३८-९ 
अज्ञानतिमिराचाना ज्ञानांजनशलाकया | 

चशुरुत्सीलितं येन तस्मे श्री गूरवे नमः ॥। [गृर्गीवा, ४५] ६३७-३२;,६९१-२५ 


आपाए धम्मो आणाए तवो | [उपदेधपद-हरिभव्रसूरि] २६३-१० 


वरिश्चिष्ट १ 
लथलचज स्थरू 


एक अज्ञानीके कोटि अभिप्राय है, और कोटि ज्ञानियोंका एक अभिप्राय है । [अनाथदास] 
एक कहे सेवीए विविध किरिया करी, फल अनेकांत लोचन न देखे ! 
फल अनेकात किरिया करी बापडा, रडव्े चार गतिमाहि लेखे ॥। 
लआनंदघन चोबीशी-अनंत॒जिन स्तंबन] 

एक देखिये जानिये, [रमि रहिये एकटौर ! 
समझ विमरू न विषारिये, यह सिद्धि नहि और ॥] 

[समयसार नाटक जीवद्वार २० १० ५० पं० बनारसीदास, जैन ग्रन्थरत्नाकर कार्यात्य, बबई] 
एक परिनाभके न करता दरव दोई, 
दोई परिनाम एक दर्व न धरतु है । 
एक करतूति दोई दर्व कबहूँ न करै, 
दोई करछूति एक दर्व न करतु है ! 
जीव पुदूगल एक खेत अवगाही दोउठ, 
अपने अपने रूप, कोठ न टरतु है । 
जड़ परिनामनिको, करता है पुद्गल, 
चिदानंद चेतन सुभाव आचरतु है ॥। 


टप 


७०१-३६ 


७१६-१६ 


२७७-१४ 


[समयसार-नाटक-कतताकमं-क्रियाद्वार है० पु० ९४] ३१७-२४, २१८-५; ६१४-११ 


एगे समणे भगवं महावीरे इमीए ओसप्पिणीए 
चउव्वीसाए तित्थयराणं चरिमतिथ्थयरे सिद्धे बुद्धे मुत्ते 
परिनिष्युडे (जाव) सब्वदुक्लप्पहीणे । 

[ठाणागसूत्र ५३ पृ० १५, आग्रमोदय समिति] 
एन स्वप्ने जो दर्शन पामे रे, तेनुं मन न चढ़े बीजे भागे रे । 
थाय कृष्णनों लेश प्रसग रे, तेने न गसे ससारनों सग रे ॥१॥ 
हसता रमता प्रगट हरि देखु' रे, मारं जीव्यू सफछ तब लेखु रे, 
मुक्तानंदसो नाथ बिहारी रे, ओधा जीवनदोरी अमारी रे ॥२॥ 

डिद्धवगीता क. ८८-७, ८७-७ मुक्तानदस्वामी ] 
[मिगचारियं चरिस्सामि] एवं पुत्ता जहासुख, 
[अम्मापिर्जाह अणुण्णाओ जहाइ उर्वाहि तओ] [उत्तराध्ययन-१९-८५] 
(तूठो तूठो रे मुज साहिब जगनो तूठो) 
ए श्रीपाह्तनो रास करंता ज्ञान अमृतरस बृठघों (बढो) रे ॥ मुज० 

[भीपालरास खड ४ पु० १८५ विनयविजय यशोविजयजी] 

ऐसा भाव निहार नित, कीजे शान विचार । 
मिटे मे ज्ञान विधार बिन, अंतर-भाव-विकार !। स्विरोदयज्ञान-चिदानंदजी ] 


कम्मदब्बेहिं सम्म॑(संजोगो होइ जो उ जीवस्स । 
सो बंधो नायव्यो तस्स विओगो भवे मुक्खों ॥ 


८ ४५०१० 


२५१०१० 


प्ड-३० 


४७५-१२ 


१६४-२७ 


[लाचारांग अ० ७. *. नियुक्ति गा० २६०] ७९९-२; ८१७-१५; ८४०-१ 


८५४ ओमद राजचर्ां 


अवतरण स्थल 
करना फ़कीरी क्‍या दिलगीरी सदा मगन मन रहेनाजी । [कबीरजी] 
कर्ता मटे तो छूटे कर्म, ए छे महा भजननो मर्म, 
जो तु जीव तो कर्ता हरि, जो तु शिव तो वस्तु खरी, 
तुं छो जीव ने तु छो नाथ, एम कही अले झ्षटक्या हाथ ॥ [अखाजी, अक्षय भगत कवि] 
काल ज्ञानादिक थकी, लही आगम अनुमान। 
गुरु करना करी कहत हूँ, शुत्ति स्वरोदयज्ञान ॥ [स्व॒रोदयज्ञान-चिदानंदजी ] 
कि बहुणा हहु जह जह, रागद्रोसा लहु विलिज्जंति । 
तह तह पयट्टिअब्ब, एसा आणा जिणिदाणम्‌ू ॥ . उउिपदेशरहस्य, यशोविजयजी] 
कोचसौ फ़नक जाके, नीचसौ नरेसपद, 
मीचसी मिताई, गरुवाई जाके गारसी | 
जहरसी जोग जाति, कहरसी करामाति; 
हहरसी हौस, पुदूगल छबि छारसी । 
जालसो जगबिलास, भालसो भुवनवास; 
कालसो कुट्म्बकाज, लोकलाज लारसी । 
सीठ्सौ सुजसु जाने, बीठसौ बखत मानै, 
ऐसी जाफी रीति ताहि, बदत बनारसी ॥। [समयसार-नांटक बघद्वार १९ १० २३४-५| 
गुरुणो छंदाणुवत्तगा सिूत्रकृताग प्रथम श्रुतस्कघ द्वितीय अध्ययन उद्देश २, गाथा ३२] 
गुरु गणघर ग्रणघर अधिक प्रचुर परंपर और । 
व्रत तपघर तनु नगनतर वंदौ वृष सिरमोर ॥ 


पृष्ठ-पंक्त 
२६१-३२ 


३०८*-४ 
१६२-३४ 


३६५-१४ 


६१५-२१ 
५३९-१७ 


स्वामी कार्तिकेयानुप्रेक्षा-पं" जयचद्रकृत अनुवादका मगलाचरण] ६५२-२२, ७९४-३६ 


घट घट अतर जिन बसे, घट घट अतर जैन 
मत मदिराके पानसें मतवारा समजे न! 
[समयसार- नाटक, ग्रंध-समाप्ति और अंतिम प्रश्स्ति] 
चरमावत॑ हो चरम करण तथा रे, भव परिणति परिपाक । 
दोष टल्े वछ्ी दृष्टि खुले भली रे, प्रापति प्रवचन वाक ।॥१॥ 
परिचय पातिक घातिक साधुशु रे, अकुझ्लछ अपचय चेत। 
प्रथ अध्यातम श्रवण, मनन करी रे, परिशीलन नयहेत ॥ २॥॥ 
मुगध सुगम करो सेवन लेखवे रे, सेवन अगम अनुप । 
देजो कदाचित्‌ सेवक याचना रे, आनंदघल रसरूप ॥३॥। 


[भानंदबन-चोबीज्षी संभवजिन स्तवन] 
चलई सो बधे [] 
चाहे चकोर ते चदने, मघुकर मालछती भोगी रे । 
ठिम सदि सहज गुण होवे, उत्तम निभित्त संजोगी रे ॥ 


लाठ-योगदृष्टिकी सज्ञाय, प्रथमदृष्टि-गा, १३ यशोविजयजी] 


9७ र्‌ जा १ रे 


६४२-११; ६७४-६ 
७८७० 


६७४०४ 


परिक्षिष्ट १ ८५५ 


चित्रसारी स्यारी, परजंक न्यारौं, सेज न्यारी, 
बादरि भी न्यारी, ईहाँ जठों मेरी थपना । 
अतीत अवस्था सैन, निद्राबाहि कोऊ पै न, 
विद्यमान पलक न, यामे अब छपना । 

स्वास औ सुपन दोठ, निद्राकी अलग बुझे, 
सूर्् सब अंग लखि, आतम दरपना । 

त्यागी भयौ चेतन, अचेतनता भाव त्यागि, 
भालै दृष्टि खोलिके, संभाले रूप अपना ॥। 


समयसार-नाटक निजंराद्वार १५ पृ. १७६-७] ६११३-२५ 
चूणि भाष्य सूत्र निर्युक्ति, वत्ति परपर अनुभव रे । लअनन्दघन वोदीरकी-नमिताथजित स्तवन] ६७८-३ 
ज॑ण जंणं दिस इच्छइ त ण॑ तं णं दिसं॑ अप्पडिबद्धे आचरराग ?] २३२२-३१ 


जबहीतें चेतन विभावसों उलटि आपु, 

समे पाई अपनो सुभाव गहि छीनो है । 

तबद्ठी तें जो जो लेने जोग सो सो सब लीनो 
जो जो त्याग जोग सो सो सब छाडि दीनो है । 
लेबेको न रही ठोर, त्यागीवेकी नाही और, 
बाकी कहा उबर्योजु, कारज नवीनो है । 
सगत्यागी, अंगत्यागी, वचनत र गत्यागी, 
मनत्यागी, बुद्धित्यागी, आपा शुद्ध कीनो है ।। 


(समयसार-नाटक सर्वविशुद्धिद्वार १०९ पृ० ३७७-८] ३१२२-१३ 
जारिस सिद्धसहावों तारिस सहावों सब्वजीवाण । 
तम्हा सिद्धतरुई कायव्या भव्वजीवेहि ॥| [सिद्धप्रामृत] ५८२-९ 


जिन थई जिनने जे आराधे, ते सही जिनवर होके रे । 
भृगी इलिकाने चटकावे, ते भुगी जग जोघे रे ॥ 


[आनन्दधन चोवीशी नमिनाथजिन स्तवन] ३१७-८, २३४४-१८; ३४४६-१४, ३४४७-२५ 
जिनपुजा रे ते निजपूजना (२ प्रगटे अन्वय शक्ति | 
परमानन्द विलासी अनुभवे रे, देवचन्द्र पद व्यक्ति ॥)  [वासुपृज्यजिन-स्तवन-देवचन्द्रजी] ५८२-१३ 
जीव तुं छीद कशोचना धरे ? कृष्णने करवु होय ते करे । 
चित तु शीद शोचता धरे ? कृष्णने करबुं होय ते करे । ३८०-१३ 
ददियाराम, पद-३४ पृ० १२८ भक्तिनीति काव्यसग्रह] ३८०-१३ 


जीव न॒वि पुरगली नेब पुर्णछ कदा, पुर्गलाधार नही तास रंगी। 
परतणों ईशा नहीं अपर अद्वर्यता, बस्तुप्में कदा न परसंगी ॥ 
[सुमतिजिन-स्तवन-देवचम्द्रजी ] ३२०-३ 
जुवा आमिष मदिरा दारी, आहे(खे)टक चोरी परनारी। 
जेई सप्त व्यसन दुःखदाई दुरितमूल दुरगतिके जाई [भाई] ॥ 
[समयसार नाटक साध्यसाधकद्गार २७, पृष्ठ ४४४] ६८७०-२१ 


“८५६ झीमद्‌ रचाह 


अवतरण स्यल पुष्ठ-पंक्ित 
जे अबुद्धा महाभागा वीरा असमत्तदंसिणो । 
असुद्ध तेसि परक्‍कतं सफल होइ सव्बसों | 
जै य बुद्धा महाभागा वोरा सम्मत्तदंसिणो । 
सुद्धं तेसि परक्‍्कतं अफर्ल होइ सव्यसों ॥ [सृत्रकृतांग १-८-२२,२३ पृ० ४२] ६८६-२६ 
जे एगं जाणइ से सव्व॑ं जाणइ | 
जे सन्‍्ब॑ जाणइ से एगं जाणइ || - [आचाराग १-३-४-१२२] १९१-२९ 
जै (ये) जाणइ अरिहंते दव्वगुणपज्जवेहि य । 
सो जाणइ नियअप्प॑ मोहो खलु जाइ तस्स लूयं॑ ॥ 
[प्रबंबनसार १-८०, पृ० १०१ कुन्दकुन्दाचारय | ५८१-२१ 
जेनो काहठ्ठ ते किकर थई रहो, मृगतृष्णाजछ श्रेछोक; जीव्यु' धन्य तेहनू । 
दासी आशा पिशाची थई रही, काम क्रोध ते केदी लोक; जीब्यु ० 
दीसे खाता पीता बोलता, नित्ये छे तिरजन निराकार; जीव्यु ० 
जाणे संत सलृणा तेहने, जेने होय छेल्‍लो अवतार; जीव्यू ० 
जगपावनकर ते अवतर्या, अन्य मात उदरनों भार; जीव्यु ० 
तेने चौद लछोकमा विचरता अतराय कोईए नव थाय; जीव्यु ० 
रिठ्धि सिद्धि ते दासीओ थई रही, ब्रह्मानन्द हुदे न समाय जीव्यु ० 
[मनहरपद-मनोहरदासकृत | ६४६-३ 
जे पुमान परघन हरे, सो अपराधी अज्ञ | 
जो अपनो धन विवहरै, सो घनपति घर्मज्ञ ॥ सिमयसार नाटक मोक्षद्वार १८ पृ० २८६]. ७९०-६ 
जेम निर्मलता रे रत्न स्फटिक तणी, तेमज जीवस्वभाव रे । 
ते जिनवी २ रे धर्म प्रकाशियो, प्रबव्ठ कषाय अभाव रे ॥। 
_नियरहस्य श्री सीमंधरजिन-स्तवन २-१७ यशोविजय] ४६५-१२, १७; ८२१-३४ 
जैसे कचुकत्यागर्से, बिनसत नहीं भुजंग । 
देहत्यागसे, जीव पुनि, तैसें रहत अभग ॥। स्विरोदयज्ञान-चिदानदजी | १६५-१ 
जैसें मृग मत्त वृषादित्यकी तपत्ति माही, 
तृषावन्त मृषाजल कारण अठतु है । 
तैसे भववासी मायाहीसो हिंद मानि मानि, 
ठानि ठानि भ्रम श्रम नाटक नटतु हैं । 
आगेकों घुकत धाई, पीछे बछरा चबाई 
जैसें नेंन हीत नर जेवरी वटतु है । 
तैसें मृढ चेतन सुकृत करतृति करे । 
रोढत हसत फल खोबत खटतु हूँ ।। [समयसार नाटक बंघद्वार २, पृ० २४२] ई६५-१ 
जैसौ निरमेद रूप निहचे अतीत हुतौ, 
तैसों निरभेद अब, भेदकौ न गहैगौ ! 
दीसे कर्मरहित सहित सुख समाधान, 
पायोौ निज थान फिर बाहरि न यहैगौ । 


वरिश्षिष्ट १ 


८3 
अवतरण स्थल पृष्ठ-पंक्ति 
कबहू कदापि अपनो सुभाव त्याणि करि, 
राग रस राचिक न परवस्तु गहँगौ * 
अम्रलान ज्ञान विद्यमान परगट भयौ 
याहि भाति आगम अनत काल रहेगौ ॥। 
[समयसारनाटक सवंविशुद्धिद्वार १०८ पु. ३७६-७] ६१४-२ 
(यो) जोगा पयडिपदेसा [ठिदि अणुभागा कसायदो होंति] [द्रव्यस ग्रह-३४] ७८८-१३ 
ज॑ किचिवि चिततो णिरोहवित्तो हवे जदा साहू । 
लद्धणय एयत्त तदा हु तं तस्स निच्चयं झाणं | द्रिव्यसग्रह ५६] ६४९१-रे 
जंगमनी जुक्ति तो सर्वे जाणीए, समीप रहे पण शरीरनो नहि सग जो, 
एकाते वसव॒ं रे एक ज आसने, मूल पड़े तो पड़े भजनमा भग जो, 
ओघवजी अबलछा ते साधन हुई करे ? 
[ओघवजीनो मसदेशो गरबी ३-३ रघुनाथदास | ४७५०-२६ 
ज॑ं सम॑ ति पासहा तं॑ं मोण ति पासहा 
(जं मोण ति पासहा त सम्म ति पासहा) आचाराग १-५-३] ५४५-११ 
(ण वि सिज्ञद वत्यथधरो जिणसासणो जइ वि होइ तित्थयरो ।) 
णग्गो विमोक्खमग्गों, सेसा उम्मग्गया सब्बे ॥ 
[षट्प्राभृतादि सग्रहु-सूत्रप्राभूत २३-कुदकुदाचारय | ७९०-१६ 
णमो जहद्वियवत्थुवाईणं । [?] १६२-१४ 
तरतम योगें रे तरतम वासना रे, वासित बोध आधार, पंथडो० 
भिानन्दघन चोवीशी-अजितनाथ स्तवन] ६७६-१९ 
तहा रुवार्ण समणाण भिगवती ] ५८८-१० 
(यस्मिन्सर्वाणि भुतान्यात्मेवाभूद्विजानतः ।) 
तत्र को मोह: क शोक- एकत्वमनुपश्यत । [ईशाबास्य उपनिषद ७] २६८-१५ 
ने मोटे ऊमा कर जोडी, जिनवर आंगढ् कहीए रे । 
समयचरण सेवा शुद्ध देजो, जेम आनदघन लहीए रे ॥ 
[आनंदधन चोवीशी (नमिनाथजिन स्तवन] ५७७-२८, ६६५-१९ 
दर्शन सकतूना नय'ग्रहे, आप रहे निज भावे रे । 
हिंतकरी जनने सजीवनी, चारो तेह चरावे रे ॥। 
[आठ योगदृष्टिकी सज्ञाय-यशोविजयजी | ३१५-१७ 
दर्शन जे धया जुजवा, ते ओघ नजरने फेरे रे, 
भेद थिरादिक दृष्टिमा समकितदृष्टिने हेरे रे ॥ 
(आठ यं,गदृष्टिकी सज्ञाय-यशोविजयजी ] ३१५-२० 
दु खसुखरूप करमफत जाणो, निष्चय एक आतनदो रे । 
चेतनता परिणाम न चुके, चेतन कहे जिनचदो रे ॥ 
(आनदघन चोवोक्षी-वासुपृज्यजिन स्तबन] ३२१-३० 
देवागमन भोयानचामरादिविभूतय । 
मायाविष्वपि दुश्यन्ते नातस्त्वमसि नो महान्‌ ॥ (आप्तमीमासा १ समंतभद्गर] ६८४-८, ७८८-२५ 


१०८ 


८ण८ श्ीमय्‌ राजचत्त 


अबतरण स्यछ पुष्ठ-पंक्षित 


देहाभिमाने गलिते, विज्ञाते परमात्मनि । 
यत्र-यत्र सनो याति तत्र-तत्र समाधय- ॥ 
दिग्दु श्यविवेक, गा० ३० पु० ४३ शकराचाय॑] २७८-१९ 

दुर्बक् देह ने मास उपवासी जो छे भायारग रे । 
तोषण गर्भ अनता लेशे, बोले बीजु अग रे ॥ 

[३५० गाथानुं स्तवन ढाल ८ गाथा ११-यशोविजयजी] ७०६-१६ 
धन्य ते मुनिवरा रे जे चाले समभावे, 
ज्ञानवत ज्ञानीशुं मछता, तन मन बचने साचा, 
द्रव्यभाव सुधा जे भाखे, साची जिननी वाचा रे । धन्य ० 


[सिद्धातरहस्य, सीमंधरजिन-स्तवन-यशोविजयजी | ६५५-२१ 
धम्मो मंगलमुक्किट्ठं अहिसा संजमों तवो। 
देवा वि ते नमंसंति, जस्स धम्मे सया मणों | [दरशवैकाछिक सूत्र १-१] ७९४-८ 


धार तरवारनी सोहली, दोहलो-चौदमा जिन तणी चरणसेवा । 
घार पर नाचता, देख बाजी गरा सेवना धार पर रहे न देवा ॥ 


[आनदघन चोबीशी, अनतनाथजिन-स्तवन] ३७६-२२ 
(इंदसदवंदिय।णं तिहुअणहिदमघुरविसदवक्काणं | 
अंतातीदगुणाणं) णमो जिणाणं जिदभवाणं ॥ (पचास्तिकाय ?, कुदकुन्दस्वामी] ८३३-२७, ८३४-७ 
नमो दुर्वाररागादि वैरिवारनिवारिणे । 
अहँते योगिनाथाय महावीराय तायिने | [योगशास्त्र १-१ हेमचद्र आचार्य ६८३-१९ 
नाके रूप निहाछता [?] ६४१-२४ 


नागरसुख पामर नव जाणे, वल्लभसुख न कुमारी रे । 
अनुभव विण तेम ध्यानतणु सुख, कोण जाणे नरनारी रे ? 

[आठ योगदृष्टिकी सज्ञाय ७-३ यशोविजयजी | ३१६-९; ३४५०-११ 
नाडी तो तनमें घणी, पण चौबीस प्रधान | 


तामें नव पुनि ताहुमे, तीन अधिक कर जान ॥| [स्वरोदयज्ञान-चिदानन्दजी | १६३२-१७ 
निजछदनसें ना मिले, हेरो वैकुठ धाम । 

सतकृपासे पाइये, सो हरि सबसे ठाम ॥। [मार्णकदास | ७१७-२६ 
(ठिईण सेट्रा लवक्षत्तमा वा सभा सुहम्मा व सभाण सेद्ठा) । 

निव्वाणसेट्रा जहू सव्बधम्मा (ण णायपुत्ता परमत्थों नाणा) ॥ [सूत्रकृताग £ --<२४] ३६-२० 
निशदिन नैनमें नीद न आवे, नर तबहि नारायन पावे। [सुरूरदास | ४९५-२८ 
पडिक्क्रमामि, निदामि, गरिहामि, अप्पाणं वोसिरामि । [ प्रतिक्रमणसूत्र) ७२८-३७ 
पढ़ी पार कहा पावनो, भिटे न मनको चार । 

ज्यों कोडुके बेलकु, घर हो कोश हजार ॥। सिमाधिशतक ७९ यशोविजयजी] ५७८-१३ 


परनिदा मुखथी नवि करे, निज-निंदा सुणी समता घरे । 
करे सहु विकथा परिहार, रोके कर्म आगमन द्वार॥ . [स्वरोदयज्ञान-चिदानंदजी] १६४-५ 


परिक्षिष्ट ९ ८५९, 


अबतरण स्थल पृष्ठ-पंक्स 
पक्षपातों न में वीरे न द्वेष: कपिलादिषु | 
युक्तिमद्गबचनं यस्य तस्थ कार्य परिग्रह ॥ [लोकतत्वबनिर्णय ३८ हरिभद्रसूरि] १९१-१५ 
(क्यु जाणु क्‍्यु बनी आवशे, अभिनदन रस रीति हो मित्त ।) 
पुद्गल अनुभव त्यागथी करवी जमु परतीत हो ॥। [अभिनदनजिन स्तुति-देवचद्रजी | ५११५-२१ 
पुदूगलसे रातो रहे [?] ६५९-१६ 


प्रशमरसनिमग्न॑ दृष्टियुग्म प्रसन्‍न वदनकमलमंक. कामिनीसगशुन्य । 
करयुगर्माप यत्ते शस्त्रसबधवंध्य तदसि जगति देवो वीतरागस्त्वमेव ॥ 

(धनपारू ककि] ६८३-२, ७८४-१९ 
बधविहाण विमुक्कं वदिअ सिरिवद्धमाणजिणचंद । 


(गईआईसु वुच्छ सम|सओ बधसामित्तं ।॥) [करमंग्रथ तीसर!) £ दैवेन्द्रसुरि, ८४०-१४ 
भीसणनरयगईए तिरियगईए कुदेवमणुयगईए । 
पत्तोसि तिव्वदु ख भावहि जिणभावणा जीव। [बट प्राभुतादि समब्नह भावप्राभूत ८] ६५६-३५ 


भोगे रोगभय कुले च्युतिभय वित्ते नपालाद भय 
माने देन्यभयं बले रिपुभय रूपे तरुण्या भयं | 
शास्त्रे वादभय गुणे खलभयं काय कृतान्ताद भय 
सर्व वस्तु भयान्वितं भवि नृणा वेराग्यमेवाभयस््‌ ।। .. [वराग्यशतक-३४ भर्तृहरि] 5323 
मन महिलानु रे वहाला उपरे, बीजा काम करत । 
तेम श्रुत धर्में रे मन दृढ़ धरे, ज्ञानाक्षेपकवत !। 
[आठ योगदृष्टिकी सज्ञाय ६/६--यशोविजयजी ] ३४५-१४, ३०, ३४६-१२, १८, २३४७-३४, ३४९-७ 
मा मुज्ञह मा रज्जह मा दुस्सह इट्रुणिटृअत्थेसु । 
थिरमिच्छह जइ चित्त विचित्तझाणप्पसिद्धोए ॥ 
पणतोीस सोल छप्पण चदु दुगमेग॑ च जबह झाएह | 


परमेटद्धिवाचयाण अण्णं च गुरुवएसेण ॥ द्रिब्यसग्रह ४९-५०] ६४०-३२ 
मार गायु गाणे, ते झाकझ्ना गोदा खाद्य । 
समजीने गाशे ते वहेली बैकुठ जाशे ॥ _नरसह मेहता] ६७९९-२६ 


मारे काम क्रोध सब, लाभ माह पीसि डारे, इन्द्रहु कतल करी, कियो रजपूतो है. 
मार्यो महा मत्त मन, मारे अहकार मीर, मारे मद मछर हु, ऐसो रन ख्तो है । 
मारी आशातुष्णा पुनि, पापिनी, सापिनी दोउ, सबको संहार करि, निज पद पहुतो है, 
सुदर कहुत ऐसो, साथु कोउ छूरवीर, वैरि सब मारिके निर्चित होई सूतो है ॥ 
[सुन्दरविछास शूरातन अग २१-११ सुन्दरदासजी| ५००-३; ५०६१-२५ 
मेरा मेरा मत करे, तेरा नह है कोय । 
चिदानद परिवार का मेला है दिन दोय ॥ स्विरोदयज्ञान-चिदानन्दजी] १६४-२३ 
मोक्षमार्गस्थ नेतारं भेत्तार कमंभूभृतां। 
शातारं विषवतत्त्वानां बंदे तद्गणलब्धये। [वत्तवा्यसूत्र टीका] ६३७-२०, ६८४-२३; ६९१-२९ ७८८-३७ 


८६० शओीमद राजचन्द 


भवत्रण ह्यल पृष्ठ-पंक्ति 
योग असख जे जिन कह्मया, घटमाहो रिद्धि दाखी रे । 


नवपद तेम ज जाणजो, आतमराम छे साखी रे ॥। 
(्रीपालरास चतुथंखड विनयविजय-यशोविजयजी | ३४०-१३, ४९७-४ 


योगनां बीज हहा ग्रहे, जिनवर शुद्ध प्रणामो रे । 

भावाचारज सेवना, भव उद्देय यठामों रे ।। [भाठ योगदृष्टिकी सज्ञाय १-८ यशोविजयजी] ३१५-२३ 
रवबिके उद्योत अस्त होत दिन दिन प्रति, अजुलीछ्के जीवन ज्यों जीवन घटतु है, 

कालक॑ ग्रसत छिन-छिन, होत छीन वन, भआारेके जलत मानो काठसी कटतु है । 

एते परि मूरल न खोजे परमारथको, स्वारथके हेतु क्रम भारत ठगतु हैं, 

लगौ फिरे लोगनिसौ, पग्यो पर जोगनिसौ, विषरस मोगनिसौं, नेकु न हटतु हैं ॥! 


[ससमियसार-नाटक, बंधद्वार २६] ३६४८-२७ 
रूपातीत व्यतीतमल, पूर्णानदी ईश, 
चिदानद ताकु नमत, विनय सहित निज शीस । [स्वरोदयज्ञान-चिदानदजी | १६२०-१६ 
राडी रुए, माडी रुए, पण सात भरतारवाली तो मोढ ज न उघाडे । लिकोक्ति] ४७५-र३२ 
लेबेको न रही ठोर, त्यागिवेकोी नाहि और । 
बाकी कहा उबरयोंजु, कारज नवीनो है ।। [समयसार नाटक सर्वविशुद्धिद्वार | ३२३-६ 
[पुरिमा उज्जुजडा उ] वक (वक्‍क) जडा य पच्छिमा । 
[मज्िमा उजुषन्नाओ तेण धम्मों दुह्ाकओं | [उत्तराष्ययनसूत्र-२ ३-२६] ९९-१९ 
व्यवहारनी झाक पादड़े पादडे परजल्ही । [ 7? ] ४७६१-२० 


[जोई द्विग ग्यान चरनातमम बैठी ठोर, भयौ निरदौर पर वस्तुको न परसै,] 
शुद्धता विचारे घ्यावे शुद्धतामे केली करे, शुद्धतामे थिर व्हे अमृतधारा बरस, 
त्यागि तन कष्ट व्हूँ सपप्ट अष्ट करमकौ, करि थाने भ्रष्ट नष्ट करे और करसे, 
सोतौ विकलय विजई अलपकाल माहि, त्यागी भी विधान निरवान पद परस] 
[समयसार नाटक पृ० ३८२] ३२२-२६, ३९४-१९ 
श्रद्धा ज्ञान लह्या छे तो पण, जो नथि जाय पमायो रे, 
वध्य तर उपम त पामे, सयम ठाण जो नायो रे । 
गायो रे गायो, मले वीर जगतगुरु गायो ॥ 
[सयमग्रेणी स्तवन ४-२ प० उस्तमविजयजी ४९६-२ ३ 
सकल संसारी इन्द्रियरामी, मुनिगृण आतमरामी रे, 
मुख्यपर्ण ज»ें आातमरामी, ते कहिये निष्कामी रे, 
आनदघनचोवीशी, श्रेयासनाथजिन स्तवन] ५७७-१७; ६१८-३१ 


सत्यं पर धीमहि । [श्रीमद्‌ मागवत स्कछ १२, अ० १३, इलो० १९] ३१४-८ 
समता, रमता, ऊरघता, ज्ञायकता सुखभास, 
वेदकता चैंतन्यता, ए सब जीवविलास । सिमयसार नाटक उत्थानिका २६] ३७३-३; रे७४-र३ 


_कुसंगो जह ओसबिदुए थोव चिट्टुइ लंबमाणए । 
एवं मणुयाण जीविय| समय॑ गोयम मा पमायए ) [उत्तराध्ययनसूत्र १०-२] ९७५ 


परिशिष्ट १ 


अवतरण स्च्ल 
संसारविषवुक्षस्य ढे फले अमुतोपमे । 
काथ्यामृतरसास्वद आलछाप सज्जन सह ॥ [पच्तंत्र] 
सिरिवीरजिणं बंदिअ कम्मविवा्ग समासओ वुच्छ । 
कीरई जिएण हेउहि जेण तो भण्णए कम्मं॥ [प्रथम कमंग्रन्थ-दे वेन्द्रसू रि] 


[हासीमैं बिषाद बसे विद्यार्मं विवाद बसै, कायामे मरन गुरु वतन हीनता, 
सुजिमें गिलानो बसे प्रापतिम हानि बसे, जैमें हारि सुदर दसाम छवि छीनता, 
रोग बस भोगमे, सजोगम वियोग बसे, गुनग गरब बसे सेवामाहि दीनता, 
और जगरीति जेती गर्भित असाता सेती, | सुखकी सहेली है अकेली उदासीनता 

[समयस्रार नाटक] 
सुखना सिंधु श्री सहजानदजी, जगजीवन के जगवंदजी, 
शरणागतना सदा सुखकदजी, परम स्नेही छो (!) परमानद्मी 

[धीरजाख्यान १-निष्कुलानद] 

सुहजोगं पडुच्च॑ अणारंभी, असुहजोगं पड़च्चं आयारंभी, परारभी, तदुभयारंभी 

[मगवत्तीजी ] 
सो धम्मो जथ्थ दया दसट्ठ दोसा न जस्स सो देवो । 
सोहु गुरु ज| नाणी आरंभपरिग्गहा थिरओ ॥ [  ॥ 
संबूझझहा जंतवों माणुमत्त दट्ट , भय बालिसेणं अरूभो। 
एगंतदुक्खे जरिएव लोए, सककम्मणा विप्परियासुवेइ ॥ 

[सृत्रकरताग १-७-११] 

स्वरका उदय पिछानिये, अति थिरता चिसधार, 


ताथी शुभाशुभ कोजिये, भाषि वस्तु विचार ७ _स्व॒रोदयजश्ञान-चिदानदजी | 

हम परदेशी पी साधु, आ रे देशके नाही रे । [ ? ] 

हिंसा रहिए धम्मे अद्वारस दोस विवज्जिए देवे । 

निग्रंथे पद्यणं सदृहणं होड़ सम्मत्तं ॥। [बट्‌ प्राभुतादि संग्रह मोक्षप्राभृत-९०] 
[नलिनीदलूगतजलवत्त रल॑ तदवज्जीवनमतिशयचपलं । | 

क्षणमपि सज्जनसगतिरेका भवति भवाणंवतरणे नौका ॥ (मोहमुद्ग र-शकराचार्य ] 
क्षायोपशमिक असश्य क्षायक एक अनन्य [अध्यात्मगीता १-६ देवचन्द्रजी] 


ज्ञान रवि वेराग्य जस, हिरदे चद समान 
सास निकट कही क्‍यों रहे, मिथ्यातम दु व जान । [स्वरोदयज्ञानर्नचद।नदजी | 
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दोहा 
अथवा देह ज आतमा 
अथवा निज परिणाम जे 
अथवा निश्चय नय ग्रहे 
अथवा मत-दर्शन घणा 
अथवा वस्तु क्षणिक छे 
अथवा सदगुरुए कह्मा 
अथवा ज्ञान क्षणिकनु 
असदुगुरु ए वितयनों 
अभहो ! अहो ! श्री सदुगुरु 
आग झ्ञानी थई गया 
आत्मज्ञान त्या मुनिपणु 
आत्मजश्ञान समदक्षिता 
आत्मअआति सम रोग नहीं 
आत्मा छे ते नित्य छे 
आत्मादि अस्तित्वना 
आत्गा द्रब्ये नित्य छे 
आत्माना अस्तित्वना 
आत्मानी शका करे 
आत्मा सत्‌ चेतन्यमय 
आत्मा सदा असंग ने 
आ देहादि आजथी 
आवे ज्या एवी दशा 
ईदवर सिद्ध थया विना 
ऊपजे ते सुविचारणा 
उपादाननु नाम लई 
एक राक ने एक नृप 
एक होय त्रण काछमा 
ए ज धर्मथी मोक्ष छे 
ए पण जीव मतार्थमा 
एम विचारी अतरे 
एबो मार्म विनयतणो 
कई जातिमा मोक्ष छे 
कर्ता ईदवर काई नहि 
कर्ता जीव न कमनो 
कर्ता भोक्ता कर्मनो 
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बोहा 
कर्ता भोक्ता जीव हो 
कर्मभाव अन्नान छे 
कर्म अनंत प्रकारना 
कर्मबध क्रोघादिथी 
कर्म मोहनीय भेद बे 
कषायनी उपज्यातता 
कषायनी उपशातता 
केवक निज स्वभावनुं 
केवठ होत असंग जो 
कोई क्रिया जड़ थई रह्या 
कोई सयोगोथी नहीं 
कोटि वर्षनु स्वप्न पण 
क्यारे कोई बस्तुमों 
क्रोधादि तरतम्यता 
गच्छ-मतनी जे कल्पना 
घटपट आदि जाण तुं 
चेतन जो निजभानमा 
छूटे देहाष्यास तो 
छे इन्द्रिय प्रत्येकमे 
छोडी मत दर्शन तणों 
जड चेतननों भिन्न छे 
जड़थी चेतन ऊपजे 
जाति वेषनों भेद नहिं 
जीव कम कर्ता कहो 
जे जिनदेह प्रमाण ने 
जें जे कारण बधना 
जे द्रष्टा छे दृष्टिनो 
जेना अनुभव बदय ए 
जेम शुभाषुभ कमंपद 
जे सदृगुरु उपदेशथी 
जे सयोगो देखिये 
जे स्वरूप समज्या बिना 
जो चेतन करतु नथी 
जो इच्छो परमार्थ तो 
ज्ञान दक्षा पामे नहीं 
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दोहा 


ज्या ज्या जे जे योग्य छे 
ज्या प्रगटे सुविचारणा 
झेर सुधा समजे नहीं 

ते जिज्ञासु जीवने 

ले ते भोग्य बिषोषना 
तेथी एम जणाय छे 
त्याग विरास न चित्त्मां 
दया छथ्षाति समता क्षमा 
दर्शान घटे समाय छे 
दक्शा न एवी ज्या सुधी 
देवादि गति-भंगमा 

देह छता जनी दशा 

देह न जाणें तेहने 

देह मात्र संयोग छे 
देहादिक, सयोगनों 

नथी दृष्टिमा आवतो 
नय निदषचय एकातथी 
महि कषाय उपशातता 
निश्चय वाणी साभक्ी 
निश्चय सर्वे ज्ञानीनो 
परम बुद्धि कृष देहमा 
पाचे उत्तरथी धयु 

पाते उत्तरनी थई 
प्रत्यक्ष सदशुरु प्राप्तिनो 
प्रत्यक्ष सदुगुरुया गथी 
प्रत्यक्ष सदृगु रुयोगमा 
प्रत्यक्ष सदृगुरु सम नहीं 
फक्रदाता ईइवर गण्ये 
फलछदाता ईइबरतणी 
बाह्य क्रियामा राचता 
बाह्य त्याग पण ज्ञान नहिं 
बीजी शंका थाय त्यां 
बंध मोक्ष छे कल्पना 
भावकर्म निज कल्पना 
भास्यों देहाध्यासथी 
भास्यों देहाध्यासभी 
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दोहा 
भास्यु निजस्वरूप ते 
मतदर्शन जाग्रह तजी 
मारे छे नहि आतमा 
माटे मोक्ष उपायनों 
मानादिक श्र महा 
मुखथी ज्ञान कथे अने 
मोहभाव क्षय होय ज्या 
मोक्ष कह्मों निज शुद्धता 
राग ढेंष अज्ञान ए 
रोके जीव स्वच्छद तो 
ल्य, स्वसूप न वृत्तितु 
लक्षण क॒द्या मतार्थीना 
वर्तमान आा काक्रमा 
वर्ते निज स्वभावनो 
वर्घमान समकित थई 
वत्ठी जो आत्मा होय तो 
वीत्यो काछू अनंत ते 
वेराग्यादि सफल तो 
शुद्ध बुद्ध चेतन्यघन 
शुभ करे फल भोगवे 
श॒॒प्रभुचरण कने धरूं 
बट्पदना षट्‌ प्रदन तें 
घट स्थानक समजावीने 
घट स्थानक सक्षेप्मा 
सकछ जगत ते एठबत 
सदगृस्ना उपदेश बण 
सर्व अवस्थाने विषे 
सदगुरुना उपदेशथी 
सर्व जीव छे सिद्ध सम 
सेवे सदगुरु चरणने 
स्थानक पाच विचारीने 
स्वच्छद मत आग्रह तजी 
होय कदापि मोक्षपद 
होय न चेतन प्रेरणा 
होय मतार्थी तेहने 


होय मुमुक्षु जीब ते 
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पत्रोंके सम्बन्धमें विशेष जानकारी 
किनके प्रति किस स्थानसे कहाँ सितती 
मोरबी 
बबई 
जेतपुर का० सु० १५, 
रवजीभाई देवराज बवाणिया 
बबई कातिक 
चतन्रभुज बेचर बवाणिया 
हा बंबई 
५ 7 सोम 
१8 ॥ग का० सु० ५, 
हा ५ जेतपुर पौ० ब० १०, 
यबाणिया प्र० चै० सु० ११॥ रवि 
क आ० व० ३, बुध 
$ आ० व॒० ४, शुक्र 
श्रा० 4० १३ सोम 


१९४१ 


१९४२ 


१९४२ 


३५ 
३६ 
३७ 
बे८ 
३९ 


35 
० 
डरे 
डंडे 
हप्‌ 
४६ 
४७ 


४९, 
५्‌ ७ 
५१ 
५२ 
५्‌रे 
हि 
५५ 
५६ 
५७ 
५८ 
५९ 
ध्० 
६१ 
34 
६३ 
ध्ड 
5५५ 
६६ 
६७ 
श्ट 
६९ 
छ0० 


१०९ 


किलके प्रति 


जुठाभाई ऊजमसी 


डरा ९५ 


जठाभाई ऊजमसी 


१3 ११ 


(खीमजी देवजी ) 


जुठाभाई ऊजमसी 


(खीमजी देवजो) 
जूधाभाई ऊजमसी 


जुठाभाई ऊजमसी 


मद ११ 


खीमजी देवजी (दयालर्जी) रा 


जुठामाई ऊजमसी 


मनसु खशाम सूर्यराम 


खीमजी देवजी (दयालजी) दर 


मनसुखराम सूर्यराम 
जुदामाई ऊजमसी 
मनसुखराम सूर्यराम 
खीमजी देवचंद 
मनसुखराम सूययराम 
जूठाभाई ऊजमसी 


परिश्चिष्ट 


किस स्थाससे कहाँ 
बवाणिया 
बंबई कलोल 
हु अहमदाबाद 
बबई 
भरुच अहमदाबाद 
बबई रे 
डे चर 
अं 9 
शः 8 
बवाणिया बबई 
बवाणिया 
रे अहमद।|बाद 
हु 
/ 
हि बबई 
हद अहमदाबाद 
7) 
| 
मोरदबो अहमदाबाद 
|? 
बबई 
ववाणिया अहमदाबाद 
बवाणिया 
ए 
बबधई 
7 
मोरबी 
अहमदाबाद 
बढवाणक म्प बबर३ 
बजाणा 
बवाणिया 
भर्च 


मिती 


श्रा० ब० ३०, 
भा० व० १ शनि 
आसोज 4० २ रवि 


मग० सु० ३, गुरु 
मसग० सु० १२, 
मज० ब० ७ भौम 


मग० ब० १२ छरति 


मग० ब० ३० 
मग० 

माघ सु० १४ बुध 
मा० 

माघ व० ७, शुक्र 
माघ ब० ७, शुक्र 
माध ब० ७, शुक्र 


माघ ब० १०, सोम 


फा० सु० ९६, गुरु 
फा०सु० ०, 
फा० सु० ९, रवि 
चै० सु० ११, बुध 
जच० ब० ९, 

चैत्र ब० १०, 
बे० सु० २१, 
वैशाख 

बै० सु० ९३ सोम 
बै० सु० १२, 
चै० ब० १३, 
ज्ये० सु० ४, रवि 
ज्ये० सु० १०, सोम 


ज्ये० ब० १२, मगल 


आ० सु० ८, शनि 
आ० सु० १५, शुक्र 
आ० ब० १२, बुच्च 
शआा० सु० १, रधि 


८६९९ 


आंक 
७ 
७२ 
७रे 
जड़ 
७५ 
७६ 
७७ 
७८ 
७९ 


८१ 
८रे 
८रे 
८४ 
८५ 
८६९ 
८७ 
८८ 
८९ 
९० 
९१ 
९२ 
९३ 
९४ 
९५ 
९६ 
९७ 
५८ 


५९ 
१०० 
१०१ 
१०२ 
१०३ 
१०४ 


किनके प्रति किस स्थानसे 

मनसुखराम सूर्यराम भरुच 
लीमजी देवजी 7 
जुठाभाई ऊजमसी बबई 
(जूटाभाई ऊजमसी ) बबाणिया 
जूठाभाई ऊजमसी बबई 

बबई 
मनसुखराम सूर्यराम 

बबई 


मनसुखराम सूयेराम बंबई 


जृठाभाई ऊजमसी हे 


शाहू चीमनलाल महासुख बंबई 


(जुठाभाई) 
बबई 
बबई 
बंबई 
चोसतलाल महासुख ॥ 


(जुठाभाई) 


शोमद शजचजन्द 
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का० सु० १५, 
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१३२ 
१३३ 

१२४ 
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किमके प्रति किस स्थानसे 
बबई 
चीमनलाल महासुख ३ 
(जुठाभाई) 
बंबई 
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जूठाभाई ऊजमस्नलीभाई मोरबो 
अबालाल, त्रिभोषन आदि बबई 


हे 


है 


अबालाल लालचंद 
त्रिभोवनदास मार्णकचद 
मनसुखराम सू यराम 
अभबालाल लारूचद 
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खीमजी देवजी ववाणिया 


मनसुखराम सूयेराम ववाणिया 
खीमजी देवजी 
अबालाल लालचद 
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सोभाग्यभाई लल्लभाई_ ववाणिया 


सोभाग्यभाई लल्‍्लभाई बयाणिया 
विभोवन, अबालाल हि 
खीमजी वेवजी डे 
तिभोबन माणेकचंद मोरबी 
भबालाल लालचद फ 
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जेतपर 
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खभात 
मोरबो 
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प्र० भा० सु० ४, 
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किनके प्रति किस स्थानसे 
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सोभाग्यमाई लल्लुभाई ववाणिया 
त्रिभोवन माणेकचंद हा 
खीमजी देवजी ह 
सोमाग्यभाई छल्लुभाई ग 
खीमजी देवजी है 
अबालाल लालचद न 

खीमजी देवजी हे 
अबालाल लालचद हि 


सोभाग्यभाई लल्लुमाई वयाणिया 


त्रिभोवन माणकच दे वबाणिया 
मोरबी 
बबई 
बबई 

सोभाग्यभाई लल्लुभाई बंबई 


(सोभाग्यभाई लल्लुभाई ?) ,, 
त्रिभोवन तथा अवाछाल 
सोभाग्यमाई लल्लुभाई बबई 
अबालाल लालच द फ 
सोभाग्यमाई लल्लुभाई 4५ 
अबाछाल लाललद 9 
मुनिश्री लल्लुजी न 
त्रिभोवन आदि हा 
अबालाल लालचद पु 
अबाछाल लालचंद 
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खंभात 


अजार 
खभात 
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किनके प्रति 


सो भाग्यभाई रल्लभाई 
जिभोवन मा्णेफचंद 
अंबालाल लालचंद 


सोभाग्यभाई लल्लुभाई 
छोटालाल माणेकचंद 
सोभाग्यमाई लल्लभाई 


अंबालाल लालचद 
सोभारयभाई लल्लुभाई 
अबाछाल लाऊुचद 
सोमाग्यमाई लल्लुभाई 
अंबालाल लालचद 
सोभाग्यभाई लल्लुभाई 
अबालाल लालूचद 
सोभाग्यभाई लल्ल॒भाई 
अबालाल लछालचद 
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मुनिश्री लल्लुजी 


मुनिश्री लल्लुजी 
सोभाग्यमाई लल्लुभाई 
मुनिश्री लल्लुजी 
(अथालाल लालचंद) 
सणिऊझाऊ सोभाग्यभाई 
सोभाग्यभाई रल्लभाई 
अत्रमुज बेचर 
अंबालाल लारूचद 
सोभाग्यभाई लल्छुभाई 


मुनिश्री लल्लजी 


मूनिश्री लल्लृजो 
(अंबालारू लालचंद) 


बबई 
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खभात 
मोरबी 


खभात 
मोरबी 
खमात 


सखभात 
मोरबी 
खभात 
सायला 
खभात 


खंभात 
सायला 


मोरबी 
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२३१४ 
२३५ 
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श्रोमर राजचन्त 


किनके प्रति किस स्थानसे कहाँ 
विभोवन माणेकचद बंबई खभात्त 
(सोभाग्यभाई लल्लभाई) का 
सोभाग्यमाई लल्लुलाई मर मोरबी 
सोमाग्यमाई छल्‍्लुभाई ह 
हि के कि मोरबी 
डे फ ण् 
ही ग ५१ मोरबी 
१ 8 ज्त है 
ज्व जा १8 | 
मबालाल लालचद हा खभात 
छोटालाल माणकस द हे 
१ 
सोभा ग्यभाई लल्लुभाई भ मोरबी 
१0 3 हरे /ह 
त्रिभोबल माणेकचंद हि खंभात 
सोभाग्यभाई लल्ल॒भाई हे मोरबी 
हि हा ग 
अबालाल लारूचंद हे खमात 
त्रिभोवन भाणकचंद बबई 
न है] | 
सोमाग्यभाई लल्लभाई है मोरबी 
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सोभास्यमाई लल्लभाई डे मोरबी 
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किनके प्रति किस स्थानसे 


अंबाछाल लछालचंद 


सोभाग्यभाई रूललूभाई 


जा 9 


अबालाल लालचद 
(खंभातके मुमुक्षुओपर) 
सोभाग्यभाई छल्ल॒भाई 


7१ 8 
अबालाल लालचद 
ऊगरीब हेन 
खीमजी देवजी 


सोभाग्यभाई लल्लुभाई 
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सोभाग्यभाई लल्लुभाई 


रा हैः 


बंबई 


जग 


राज 
वयाणिया 
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किनके प्रति 


(अंबालाल लालचंद ?) 
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अंबालाल लालचंद 
सुखलछाल छगनलारू 
सोभाग्यभाई लल्ल॒भाई 
अंबालाल छालचद 
माणेकचंद आदि 
छोटालाछ माणेकचंद 
सोभाग्यमाई लल्लुभाई 
अंबालाल छालचद 


सोभाग्यमाई लल्लभाई 


सोमाग्यभाई लल्लुभाई 
अबालाल लारूचं द 


सोमाग्यमाई छल्लुभाई(?) 


अनुपचद मलुकचंद 


खीमचद रूक्ष्मीचद 


कैद बलाल नथुभाई 


अंबाछाल, त्रिभोवषन आदि 


परिक्षष्ट ३ 


किस स्थानसे.. कहाँ 
बबई 
कलोल 
श्र खभात 
| 
के सायला 
! खभात 
ष बीरमगाम 
9$ सायला 
ग् संभात 
ववाणिया हे 
बंबई है 
के सायला 
ष खभात 
कर सायला 
7 
हर 
88 खंभात 
१ 
काविठा 
राह्रज 
न भरुच 
ए 
# 
बड़वा 
(स्तभतीर्थ) 
बड़वा *  छीवडी 
१) 
राद्नज खंभात 
9 
बड़वा 
(स्तंमतीर्थ) 
राह्मज 
बआणंद 


मित्तो 
चैत्र ० १३, 
चैत्र 4० १, 
चेत्र 4० १, 
चैत्र ब० ७, 
शैत्र व० १४, 
चैत्र ब० १४, 
चैत्र व० १४, 
बे सु० १, 
चै० सु० ६, 
बै०्ब० ६, 


द्वि० जे० सु ० २, 
द्वि० जे० 4० ६, 
द्वि० जें० ब० ९, 
आषाढ सु० २ 


) 


दा 


आ0० सु० 
आ० सु० 
आ० ब० 
आा० ब० 
श्रा० सु० ५, 
आवण, 

खाए हु० 
श्रा० ब० १३, 
श्रा० ब० १४, 
भा० सु० ८, 
मा० सु० 
भा० सु० ११, 


ते 


लि 


हे 


जज ७ 


भा० सु० ११, 
भा० सु० ११, 
भाद्रपद, 
भाद्रपद, 
भा० सु० १५, 


भाद्रपद, 
भा० ब० १२, 
शआसोच, 


८८४ 


आडू 


७१४ 
७१५ 
७१६ 
७१७ 


७१८ 
७१९ 


७२० 
७२१ 
७२२ 
७ररे 
3र४ 
७२५ 
७२६ 
७२७ 
७२८ 
७२९ 
छ३० 
७३१ 
धरे 
७३२३े 
७३४ 
3७३५ 
७३६ 
७रे७ 
७३८ 


७३९ 
छ४० 


७४१ 
छ्४डर 
७४३ 
७४४ 


७४५ 
७४६ 


७४७ 
3४८ 


किसके प्रति 


भुनिश्री लल्लुजी 

मोहनलाल करमचंद गाँघी 
(महात्मा गाँधीजी) 
सोमाग्यभाई लल्लुभाई आदि 
मुनिश्रो लल्लुजी तथा 

मुनि देवकरणजी आदि 
रबजीभाई पचाणजी 
सोभाम्यभाई लल्लभाई 
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त्रिभोवन मार्णकर्चंद 
कुंबरजी आणदजी 
अंबालालू लालूचद 


मुनिश्री छल्लुजी आदि 
सुखलाख छगनरछाल 
अबालाल लारूचद 


सोभाग्यभाई लल्लुभाई 
झवेरभाई भगवानभाई 


मुनिश्री लल्लुजो 
अबालाल लालचंद 
सोभाग्यभाई लल्लुभाई 
अबालाल लालचद 
मुनिश्री लल्लुजी 
त्रिभोवन माणेकचद 
सोमाग्यमाई लल्लुभाई 


मुनिश्री लल्लुजी 


खंभाव 
डरबन 


खंभात 
बबाणिया 
सायछा 


ख॑ मात 
भावनगर 
खंभात 


बसों 
वीरमगाम 
खमात 


सायला 
काविटा 


नडियाद 
खंमात 
सायला 
खमात 
नडियाद 
खमात 
सायला 


तड़ियाद 


सिती 
सं०, 
आसो० सु० !, 
आसो ० सु० २, 
आसो० सु० रे, 


आसो० षब० १, 


भासो ० व० १०, 
आसो० व० १२, 
आसो० ब० २०, 
का? सु० १०, 
का० सु० ११, 
कारतिक, 

का० ब० २, 
का० ब० ३०, 
मगसिर सु० *ै, 
सग० सु० ६, 
मग० सु० १०, 
मग० सु० १२, 
संग ० सु० १२, 
मग० व० ११, 
मग० वब० ११, 
सग० व० ११, 
पौष सु० १०, 
पौष सु० ११, 
पौष व्‌० ४, 
सं० 

माघ सु०_ ९, 
माघ सु० ९, 
भार सु० ९०, 
माघ ब० ४, 
माघ ब०, ४ 
माघ वब० ६१२, 
फा० सु ० २, 
फा० सु* २, 
फा० सु० २, 
फा० सु० ४, 


परिक्षिष्ट है ८८५ 


आंक किनके प्रति किस स्थानसे कहाँ मिलो 
७४९ अबालाल लारलूचद बबाणिया लंभात फा० ब० ११, १९५३ 
७५०-५०२ मुनिश्री लल्छुजी तथा 

मुनि देवकरणजी आदि न फा० सु० ६, » 
७५१ हि काइजन हो, 
७५२ धा रसौभाई कुशलूचंद 

तथा नवरूचंद डोसा है मोरबी फा० १० ११, ! 
७५३ 
उप्र गा रा 
७५५ ह 
७५६ 4 
७५७ ध 
७५८ रा 
७५९ 
७१५० ह 
७६१ का 
७एरे । 
७६३ मर] 
७६४ 9! 
७६५ १0 
७६६ हे 
७६७ मुनिश्री लल्लृजी ववाणिया खमात चैत्र सु० दे, न 
७६५८ केशवलाल तथुभाई डे भावनंगर चैत्र सु० ४, कर 
७६९ ९ चैत्र सु० ४, ५३ 
७७० पे चैत्र सु० ४, 4४ 
७७१ |) चैत्र सु० ५, का 
उजर १2 चैत्र सु० १०, री! 
७७३३ ५ चैत्र सु० १५, हा 
७७४ 
७७५... मुनिश्री लल्लुजो तथा 

मुनि देवकरणजी वबाणियां खमात चैत्र व० ५, . , 
७७६ सायला बै० सु० १५, न 
७७७... मुखराऊरू छानलाछ ईडर वीरमगाम बै० ब० २, +४ 
७७८ अंबालारू लालूचंद ईडर खभात द० व० १२, है) 
७७९ सोभाग्यमाई रल्लुभाई बबई सायला जे० सु० हा 

(काव्य-पत्र) 


७८०. सोभाग्यभाई लल्लुभाई हू ग जेंण्सु० ८. ४ 
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७८१ 
७८२ 
७८३ 


७८४ 
८५ 
७८९ 
छट८७ 
उ्ट८ 
3८९ 
७९० 
७९१ 
७९२ 
७९१३ 
७९४ 
७९५ 


७९६ 
७९७ 
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७९९ 
८०० 
८०१ 

८०२ 
८०३ 

८०४ 
८०५ 
८०६ 
€०७ 
<०८ 
८०९ 


<३ १ 
८९२ 
८१३ 
<१ै४ 
८१५ 
८१६ 


किनके प्रति 


सोभाग्यभाई लल्लभाई 
श्रंबकलाल सोभाग्यभाई 


ह्ड जज 


अंबालाल लारूचंद 
मुनिश्री लल्लजी 
(मुनिश्नी लल्लुजी ?) 
मुनिश्री लल्लुजी 
बंबकलाल सोभाग्यभाई 
मुनिश्री लल्लूजी 
अंबालाल लालचद 
मुनिश्री लल्लुजी 
श्रबकलाल सोभाग्यभाई 
मणीलाल सोभाग्यभाई 
मुनिश्री लल्लुजी 


अंबकलाल सोभाग्यभाई 
मुनिश्री लल् जी 
सुखलाल छगनछाल 
मगनलाल खीमचद 
रवजीभमाई पचाणभाई 


सुखलाल छगनछाल 
मुनिश्री लल्लजी 
त्रिभोवन मार्णेकचंद 
डुंगर आदि मुमुक्ष 
मुनिश्री लल्लजी 


अंबालाऊछ लालचन्द 
मुनिश्री लल्खजों 
अबकलाल सोभाग्यभाई 
अंबालाल लालूचद 


मुनिश्री लल्टूजी 


अंबालाल लछाछचंद 


भोमद राजबस्ा 


किस स्थानसे कहाँ 


खंभात 
खेडा 


खेडा 
सायलछा 
खेडा 
खंभात 
खेडा 
सायला 


| 


खेडा 


सायला 
खेडा 
वीरमगाम 
छीवडी 
बयाणिया 


बीरमगाम 
खेड़ा 
खंमात 
सायछा 
खेडा 
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खंभाव 
नडियाद 
सायला 
संमात 


है 


£ है| 


सिती 

जे० ब०॒ ६, 
जे० ब० ऐ२ 
आपषाढ सु० ४, 
आ० सु० है 
आ० ब० 
आण० ब० १, 
आ० व० १ 
आ० ब० ११, 
आ० ब० १४, 
श्रा० सु० रे, 
श्रा० सु० १५, 
श्रा० सु० १५, 
श्रा० सु० १५, 
श्रा० बृ० १, 
श्रा० ब० ८, 
श्रा० ध० ८, 
श्रा० ब० ८, 
शआ्रा० ब० १२, 
शक्रा० ब० १२, 
श्रा० ब० १२, 
भा० सु० ६, 
मा० सु० ९, 
भा० सु० ै, 
भा० सु० ९, 
भा० सु० ९, 
भा? व० ८, 
भा० ब० ३०, 
आसाोज सु० ८, 
आसोज सु ० ८, 
आसोज सुष ८, 
मासोज सु० ८, 
आम्रोज सु० ८, 
भाप्तोज ब० ७, 
आसोज ब० १४, 
का० ब० ९, 
का० ब०् ५१, 


८९१७ 
८१८ 
८१९ 
८२० 
८२१ 
८२२ 
८२३ 
८<रे४ 
८२५ 
८२६ 
८२७ 
८२८ 
८२९ 
८३० 

८३४९ 

८३२ 
८३३ 
८२४ 

८३५ 
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८३२८ 
८३१९ 


८४१ 
८४२ 
८४३ 
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८४६ 
८४७ 
<८इट 
८४९ 
८५७० 
८५१ 
<५२ 


किनमके प्रति 
मुतदास प्रभुदास 
मुनिश्री लल्लुजी 
अंबाछाल छालचद 
अरबकलाल सोभाग्यभाई 
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अबाछाल रालचद 

ब्रवकलाल सोभाग्यभाई 
मुनिश्री लल्लुजी 

झवरव॒दभाई तथा रतनचदभाई 
सुखलाल छगनलाल 

खीमजी देवजी 

मुनिश्री लल्छुजी 

अंबालाल लालचद 


का 


मुनिश्री लल्छुजी आदि 


अंबालाल लालचद 
रायचद मनजी देसाई 


मुनिश्नी लल्ल॒ुजी 
(अबालाल लालचद ?) 


रायचद मनजी देसाई 


झवेरभाई भगवानदास 
रेबाशंकर जगजीवन 


परिशिष्ट 


किस स्यानसे 
बंबई 


(8 


आणद 
११५ 

मोरबी 
१8 


हे 


यवाणिया 
बबई 
मोरबी 


8 
ववाणिया 
्क 


। 


बबई 


2१ 


काविया 
व्सो 


बनक्षेत्र उत्तरसंडा 


खेडा 


है 


कहाँ 
सुणाव 
ब्सो 
खभात 
सायला 


खभात 
सायला 


कावि6: 
बोरमझास 
बबई 
बसों 
खंभाव 


हे 


सोजीत्रा 


खभात 
बवाणिया 


खेडा 


ववाणिया 


काविठा 
बबई 


सितो 
का० ब० १२, 
सगसिर सु० ५, 
मग० सु० ५, 
मग० सु० ५, 
पोष सु० ३, 
पौष ब० ११, 
पौष व० १३, 
माघ सु ० ४, 
माघ सु० ४, 
माघ सु० ४, 
माघ ब० ४, 
माघ व० ३०, 
माघ व० ३०, 
चेत्र व० १२, 
चैत्र बृ० १२, 
ज्येष्ठ, 
ज्ये० सु० १, 
ज्ये० सु० ६; 
ज्ये० व० ४, 


सण० 

ज्ये० ब॒० १४, 
आ० सु० ११, 
श्रा० सु० १५, 
श्रा० वृ० ४, 

श्रा० ब० १२, 


प्र० आसो० सु० ६, 


आसोज, 
आसोज, 


प्र० आसो० ब० ९, 
द्वि० आसो० सु० ६, 
द्वि० आसो० सु० ९, 


द्वि० आ० ब०, 
आसोज, 


का० सु० १४, 
मग० सु० हे, 


१९५४ 
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८५९ 
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८६१९ 
<९रे 
८६रे 
८६४ 
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८९५ 
८६७ 
८६८ 


८६५९ 
८७० 
८७९ 
८७२ 
८७३ 
८४ 
८७५ 
८७६ 
८७७ 
८७८ 
८७९ 
८८५० 
८८९ 
८८२ 
८८३रे 
टटड 
८८५ 
८८६ 
८८ 


किलके प्रति 


सुखलाल छगनलाल 
(पोपटलछाल मोहकमचद ?) 


सुखलाल छगनछाल 
अंबालाल लालचंद 


अंबालाल लालचंद 
छगनलाल नानजी 
पोपटलाल मोहकमचद 


नगीनदास धरमचन्द 
मुनिश्री लल्लुजी (देवकरणजी ) 
मुनिश्री लल्लुजी 
घारसीभाई कुशलचन्द 
मुनिश्री देवकरणजी 
घेलामाई केशवलाल 
(मुनिश्री लल्लुजी) 
वाडीलाल मोतीहाल 
मुनिश्री लल्ल॒जी' 
मुनिश्री लल्जुजी 
मनसुख देवसी 
मुनिश्री लल्लुजी 
सुखलाल छगनलाल 
मुनिश्री लल्लुजी 
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ञ 

अकमंसूमसि---भोगभूमि । असि, मसि, कृषि आदि षट- 
कमरहित भोगभूमि, मोक्षके अयोग्य क्षेत्र । 

अकाछह--असमय | 

अगुय्लघु--गुरुता और लघुतारहित ऐसा पदार्थका 
स्वभाव । 

अगोप्य--प्रगट । 

अध--पाप । 

अखित--जीव रहित । 

अचेसन---जड पदार्थ । 

अशान--मिथ्यात्व सहित ज्ञान । देखे आक ७६८ । 

अज्ञान परिथह- सत्युरुषका योग मिलने फर भी जीव- 
को अज्ञानकी निवृत्ति करनेका साहस न होता हो, 
उलझन भा पड़तो हो कि इतना सारा पुरुषार्थ करते 
हुए भी ज्ञान प्रगट क्यों नहीं होता इस प्रकारका 
भाव । देखे आक ५३७। 

अठारह दोष--पांच प्रफारके अतराय (दान, लाभ, 
भोग, उपभोग, वीयं), हास्य, रति, अरति, भय, 
जुगुप्सा, श्लोक, मिथ्यात्व, अज्ञान, अप्रत्याख्यान, 
राग, द्वेष, निद्रा और काम । (मोक्षमाला) 

अगशिद्धु--जिसका कोई विधिष्ट बाह्य चिह्न नही है, 
किसी प्रकारके वेषसे भिश्न । 

अणु-- सूक्ष्म, अल्प, पुदूगलका छोटेसे छोटा माग । 

अजुरत--अल्पव्रत, जिन ब्रतोकों श्रावक धारण करते है। 

अतिक्रम---रर्यादाका उल्लधन । 

अतिथार--दोष (ब्तकों मलिन करे ऐसा ब्रतमगकी 
इकठा बिना ऊगनेवाला दोष) । 

अतिपरिचय--गाढ़ सम्बन्ध, हृदसे ज्यादा परिचय । 

अतीत कार--भ तकाल । 

अथ्से इति--प्रारम्भसे अत तक ! 

अदत्तादाब--बिना दिये हुए वस्तुका ग्रहण करना | चोरी 

जद्घासनय--कालका छोटेसे छोटा अश, वस्तुके परि- 
अत निमिसरूप एक द्रव्य । 

अहेल--एक ही वस्तु । एक आत्मा या अहाके बिना 
जगतमें दूसरा कुछ नही है ऐसी मान्यता । 


अधमं द्रव्य-- जीव ओर पृद्गलोकी स्थितिम उदासीन 
सहायक कारण, छह द्रव्योंमेंसे एक द्रव्य । 


अधिकरण क्रिया--तलवार आदि हिंसक साघनोंके 


आरंभ-समारंभके निमित्तसे होनेवाला कर्मबन्धम 
(आक ५२२) । 

अधिष्ठान--हरि »ज्वान, जिसमेसे वस्तु उत्पन्न हुई, 
जिसमे वह श्थिर रही और जिसमें वह लयको प्राप्त 
हुई । (आक २२०) 

अधोदज्ञा--नी ची अवस्था । 

अध्यात्स --आत्मा सम्बन्धी । 

अध्यात्मलागं--यथार्थ समझमे आनेपर परभावसे 
आत्यतिक निवुत्ति करना यह अध्यात्ममार्ग है । 
(आक ९१८) 

अध्यात्मज्ञास्त्र- जिन शास्त्रोमे आत्माका कथन है । 
“निज स्वरूप जे किरिया साधे, तेह अध्यातम लहीए 
रे ।--श्री आनन्दघनजी । 

अध्यास--मिथ्या आरोपण, भआरान्ति । 

अनगार--म्‌नि, साधु; घर रहित । 

अनधिकारी--अधिकार रहित, अपात्र । (आत्मसिद्धि 
गाथा ३१) 

अनन्यभाव--उत्कृष्ट भाव; शुद्ध भाव । 

अनन्य शरण--जिसके समान अन्य शरण नहीं है । 

अनसिसंधि--कपषायसे वीय॑की प्रवर्तना । 

अनतकाय-- जिसमें अनन्त जीव हो ऐसे शरीरवाले, 
कंदमुलादि | 

अनंत चारित्र--मोहनीयकर्मके अभावभे आत्मस्थिरता- 
रूप दशा । 

अनंत ज्ञान--फेवलज्ञान । 

अनंत दर्शन--केवलदर्शन । 

अनंतराशि--अपार राशि । 

अताकार---आऊारका अभाव । 

अनाशार--पाप; दुराचार, त्तभंग । 

अनाधता--मनिराघारता; अशरणता । 

अनादि--जिसकी आदि न हो । 


डर 


अनारंभ--सावद व्यापार रहित; जीवको उपद्रव न 
करना, निष्पाप । 

अनारंभी--पाप न करनेबाछा । 

अनिमेष--स्थिर दुष्टि, निर्मेषरहित टकटकीके साथ 
देखना । 

अनुकस्पा--दु.ली जीवोपर करुणा। (अःक ५८, १३५) 

अनुशग्रहू---दया, उपकार, कृपा । 

अनुखर---सेवक । 

अनुपश्चरित--अनुभवमे आने योग्य विशेष सम्बध- 
सहित (व्यवहार) । (आंक ४९३) 

अनुप्रेक्षा--भावना; विचारणा; स्वाध्यायका एक प्रकार । 

अनुभव--प्रत्यक्ष्षात, वेटन । “वस्तुविचारत ध्यावते 
मन पावे विश्वाम, रस स्वादत सुख ऊपजे, अनु- 
भव याको नाम ।'-श्री बनारसीदास । 


अनुष्ठान--धार्मिक आचार, क्रिया । 

अनेकांत--अनतघर्मात्मक वस्तुकी स्वीकृति, जो केवल 
एक दृष्टिरख्प न हो । 

अनेकांतवाद---सापेक्षरूपसे एक पदार्थके अनेक घर्मोमे- 
से अमुक धर्मको कहनेवाली वचन पद्धति । 

अन्योक्ति--यह अलकार जिसमे अथंसाधर्म्यके अनुसार 
बणित बस्तुओके अलावा दूसरी बस्तुओपर घटाया 
जाय । कटाक्षरूप वचन । 

अन्योन्प---परस्पर । 

अन्यय---एकके सदभावमे दुसरेका अवश्य होना, परस्पर 
सम्बन्ध । 

अपकर्ष--पत्तन; कम होना । 

अप्काय--पानी ही जिसका शरीर है ऐसे जीव । 

अपरिपय्रहक्रत--परिग्रहत्यागकी प्रतिज्ञा । 

अपवर्ग--मोक्ष । 

अपवाद---नियमोंमें छट; निन्‍्दा । 

अपरिच्छेद--यथायं; सम्पूर्ण । 

अपरिणासी---जो परिणमनको प्राप्त न हो । 

अपलक्षण--दोष । 

अपेक्षा--इच्छा, अभिलाषा । 

अपतिबद्ध--आर्सक्तिरहित । 

अप्रमस गुणस्थान---सातवाँ गुणस्थान । अप्रमत्तरूपसे 
आचरभणमें स्थिति । (पु० ८४०) 


शोमद्‌ राजचन् 


अप्रमादो--आत्मदक्षामें जागृति रखनेवाला । 

अप्रच्चस्त--बुरा, अशुभ । 

अबंध परिणास--जिन परिणामोंसे बध न हो । राग- 
देषरहित परिणाम । 

अबोषधता---अज्ञानता | 

अभक्षय--न खाने योग्य । 

अभयवान---रक्षण देना; जीबोको बचाना । े 

अभवरप--जिसे आत्मस्यरूपकी प्राप्तिन हो सके ऐसा जीव । 

अभाव--क्षय, जिसका अस्तित्व न हो । (आक ६७४) 

अभिधेय--प्रतिपादन करने योग्य । 

अभिनिवेश--आसक्ति; श्राग्रह; हुठ । (आक ६७७ 
लौकिक अभिनिवेश्ञ) 

अभिमत--सम्मत । 

अभिवंदत--नमस्कार । 

अभिसंधिवीयं--बमुद्धि या आशयपूवेक की गई क्रियाके 
रूपमे परिणमनेवारत वीर्य, आत्माकी प्रेरणासे 
वीर्यका प्रवर्तन; बीयका एक प्रकार । 

अभ्यंतर--भीतरका । 

अभ्यंतरसोहनी-- वासना, राग-देष । (पृष्पमाला-६६) 

अभ्यास--मुहावरा, टेव; अध्ययन । 

अभ्वर---देव; आत्मा । 

अमाप-- असीम, अपरिमित । 

असूरतिक--जिसमें रूप, रस, गंध और स्पर्श नहीं हैं । 
निराकार । 

अयोग--योगका अभाव, मन, बचन, कायारूप योगका 
अभाव, सत्पुरुषके साथ संयोगका नही होना । 

अराग--रागरहित दह्षा । 

अरिहृंल--कैवली भगवान । 

अकृपो---जिसमें रूप, रस, गंध और स्पर्दा ये पुद्गलके 
गुण न हों । 

अर्थपर्याय--प्रदेशत्व गुणके सिथाय अन्य समस्स गुणो- 
की अवस्था । (देखें जेनसिद्धांतप्रवेध्चिका) 

अथावर--दूसरा आश्चय या तात्पर्य ! 

अधंदसरध--अधूरे शानवारा । शानी जैसा समझदार भी 
नहीं और अज्ञानी जैसा जिशासु भी नहीं । 


जअहुँत--देखें भरिहंत । 
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अशौक्षिक---लोकोत्तर; अद्भुत, अपूर्व; असाधारण, 
दिव्य । 


भल्प्ष--कम समझा, पतुल्छ बुद्धिका; थोडा ज्ञान 
रखनेवाला । 


अल्पसाधो---कम बोलनेवाला । 

अवगत--शात, जाता हुआ । 

अवगाहु--व्याप्त होनेका भाव । 

अवगाहुन---अध्ययन; पढना-विचारना, गहन अभ्यास 
करना । 

अवग्रहु--आ रभका मतिज्ञान | मतिज्ञानका एक भेद । 
(देखें जैनसिद्धातप्रबेशिका) 

अवधान--एक समयमे अनेक कार्यमे उपयोग देकर 
स्मरणवक्ति तथा एकाग्रताकी अदूभुतता बताना। 

(अं#क १८) 

अवधिशान--जो शान द्रव्य, क्षेत्र, कार और भावकी 
मर्यादासहित रूपी पदार्थों जाने । 

अबनी---पृथ्वी, जगत । 

अवबोध--ज्ञान । 

अबर्णबाद--निन्दा । 

अशवशोष--बाकी । 

अवर्सपिणीकाक---उतरता हुआ काल, जिसमे जीवोकौ 
शक्ति धीरे-धीरे क्षीण होती जाय । दस कोडाकोडी 
सागरका यह काल होता है । 

अवाध्य--न कहने योग्य, जो न कहा जा सके | 

अधिवेक --- विस रशुन्यता; सत्यासत्यको न समझना । 

अश्यानाध--ब्राघा, पीडारहित । 

अधारोरो--जिसे दरीरमावका अभाव हो गया हैं, 
आत्ममग्न; सिद्ध भगवान । 

अधालना--अविनय । 

अशुभ -- शराब । 

अशौच्च---मछिनता ! 

अभद्धा--अविषश्वात । 

अध्टभभरूं--तीन उपवास | 

अध्टावक्र---एक ऋषिका नाम । जनक राजाको ज्ञान 
बैनेबाले । 

अध्यांगयोग---यम, नियम, आसन, प्राणायाम, प्रत्या- 
हार, धारणा, ध्यान ओर समाधि ये योगके आठ 
अंग । 


८्थ्‌ 
असाता--दु ख । 
असंग--म्‌ज्छाका अभाव, पर द्रब्यसे मुक्त; परिप्रह- 
रहित । 


असंगता-- आत्मार्थके सिवाय संगप्रसगमें नहीं पडना 
(आक ४३०, ६०९) | 

असंयतिपुजा--जिसे ज्ञानपूवंकं समम न हो उसकी 
पूजा | 

असंय-- उपयोग चक जाना (उपदेशछाया) 

असिपत्रवन--नरकश्त एक वन, जिसके पत्ते शरीर 
पर गिरनेसे तलथारकी भाँति अगोको छेद देते हैं। 

असोच्याकेबली--केवली आदिके निकट धर्मको सुने 
बिना (असोच्चा > अश्रुत्वा) जो केबलज्ञान पावे । 

(आक ५४२) 

अस्त--छिपा हुआ, तिरोहित, अदृश्य, नष्ट, इबा 
हुआ । 

अस्ति--सत्ता; विद्यमानता; होनेका भाव । 

अस्तिकाय--बहुठ प्रदेशोंवाला द्रव्य । 

अस्तित्व-मौजूदगो, सत्ताका भाव | 

अहृता---अह॒कार, गर्व । 

अहंभाव--मै-पनेका भाव; अभिमान । 

अंतरंग--अन्दरका । 

अंतरात्मा--स म्यरदृष्टि, ज्ञानी आत्मा । 

अंतराय-- विध्न, बाघा । 

अंतर्जान-- स्वाभाविक ज्ञान, आत्मिक ज्ञान । 

अंतर्देशा--आत्माकी दशा । 

अंतदुष्टि--आत्म दृष्टि, ज्ञानचक्ष । 

अंतर्धान--लोप, छिपाव । 

अंतर्मुख--आत्मचितन, जिसका लक्ष्य अदरकी ओर हो । 

अंतमुंहतं--एक मह॒र्तके भीतरका काल (एक मुहूर्त « 
दो घडी, ४८ मिनिट); एक मुह॒तंसे कम समय । 

अंतर्तापिका--ऐसी काव्यरचना कि जिसके अक्षरोंको 
अमुक प्रकारसे लगानेपर किसीका नाम या दूसरा 
अर्थ निकले ! 


अंतर्युत्ति--अन्दरका बर्तन; आत्मामें वृत्ति । 

अंतःकरण--मन; चित्त; अन्दरकी इन्द्रिय । 

अंतःपुर- महरूके मीतर स्त्रियोंके रहनेकी जगह; 
राभिवास । । 


८९६ 


आ 
आकाशवब्रव्य--जी वादि समस्त द्रव्योंको अवकाश देने- 
बाला द्रव्य । 
आकांक्षा मोहनीय--मिथ्यात्वमोहनीयका एक प्रकार; 
सासारिक सुखकी इच्छा करना । 
आक्रोश ---क्रोध करना; गाली देना; निन्‍्दा । 
आगम---वर्मशा सत्र, जश्ञानीपुर्षोके वचन । 
आगमभन---आंग। । 
आगार--घर, ब्रतोंमे छूटछाट । 
आग्रह--इच्छानुसार करने-करानेकी वृत्ति, हुठ, दृढ़ 
मान्यता । 
अआाखरण--व्यवहार; वर्ताव । > 
आचार्य--जो साधुओंको दोक्षा, शिक्षा देकर चारित्रका 
पालन कराते हैं । 
आज्ञा--आदेश, अनुमति, हुक्म ! 
आशा-आराधक--आज्ञानुसार चलतेवाला । 
आज्ञाधार--आज्ञापूर्वक । (आत्मसिद्धि दोहा-३५) 
आठ समिति--तीन गृप्ति ओर पाँच समिति । 
आतलापनयोग--ध्पमें बैठकर या खडे रहुकर ध्यान 
करना ! 


आत्सवाद --आत्माको बतानेवाला; 
कहनेवाला । 
आत्मवीर्य--अत्माकी जक्ति ! 
आत्मसंयन्ष--आत्माको वक्षमे करना ! 
ऑआत्मइलाघा---अपनी प्रशंसा । 
आत्मा--जानदर्शनमय अविनाशी पदार्थ । 
आत्मार्थी--आत्माकी इच्छावाला । “'कषायनी उप- 
शातता, मात्र मोक्ष अभिलाष, मवे खेंद, प्राणी दया, 
त्या आत्मार्थ निवास | (आत्मसिद्धि दोहा-३८) 


आत्मानुभव--आत्माका साक्षात्कार । 
अत्यतिक---पूर्ण रूपसे; अत्यंतरूपसे; सम्पूर्ण । 
आदि अंत--प्रारंभ और अत ! 
आदिपुरुष--परमात्मा । 

आवेश्ष--आज्ञा । 

आधार--सहारा; आश्रय । 

आधि--मानसिक व्यथा; जिता। 
आधुनिक--वर्तमान समयका; नवीन; अर्वाचीन । 


आत्मस्वरूपको 


श्ीमद्‌ राजचमा 


आनंबधन--आनदसे परिपूर्ण; श्री लाभानस्वजी मुनि- 
का दूसरा नाम। 

आप्ल--जिसके विष्यासपर मोद्षसार्गमें प्रवृत्ति की जा 
सके । (आक ७७७) सर्व पदार्थोकों जानकर उनके 
स्वरूपका सत्यार्थ प्रगट करनेबाऊला । (पृष्ठ ७७५) 

आम्नाय--सम्प्रदाय; परम्परा, परिपाटी । 

आरंभ -- किसी भी क्रियाकी तैयारी, हिंसाका काम । 

आरा--काल चक्र, उत्सपिणी-अवसपिणीका विभाग । 
देखें मोक्षमाला पाठ ८१ ॥ 

आराधना--पूणा; उपासना; साधना । 

आराध्य--आराघना करने योग्य । 

आंत्तें--पीडित । 

आसंध्यात--किसी भी पर पदार्थंमे दच्छाकी प्रवृत्ति है 
और किसो भी पर पदार्थके वियोगकी चिन्ता है, 
उसे श्री जिन आत्त८्यान कहते हैं। आाक ५५१ 

आयें--उत्तम । (आर्य शब्दसे जिनेष्वर, मुमुक्षु ओर 
आयंदेशमे रहनेवालेको सम्बोधित किया जाता है) 

आय॑ आखार--मुख्यत. दया, सत्य, क्षमा आदि बुणो- 
का आचरण करना । (आक ७१७) 

आयें देशा--उत्तम देश । जहाँ आत्मा आदि तस्वोकी 
विचारणा हो सके, आत्मोन्‍नति हो सके ऐसी अनु- 
कुलतावाला देश | 

आये विद्यार--मुख्यत' आत्माका अस्तित्व, नित्यत्व, 
घर्तमानकाल तक उस स्वरूपका अज्ञान तथा उस 
अज्ञान और अभानके कारणोंका विचार । (आक 
७१७) 

अआलछेखन- लिपिबद्ध करना, चित्र बनाना । 

आवरण---परदा, विघ्न । 

आवश्ष्यक---अवध्य करने यशग्य कार्य या नियम । 
संयमीके योग्य क्रिया । 

आविर्भाव--प्रगट होना; उत्पत्ति । 

आशंका सोहनीय---जो स्वयंको समझमें न आतें; सत्य 
जानते हुए भी उसके प्रति यथार्थ भाव (शचि) ते 
श्रगटे । (उपदेशछाया) 

आशुभ्रश्च--जिसकी बुद्धि तत्काल काम करे। विचक्षण; 
हाजिरजवात्र । 

आशअमस--विश्रामका स्थान; ब्रह्मचयं, गृहस्थ, बानप्रस्थ 
और संम्यस्त इन जीवन-विभागोंमेंसे कोई सी एक । 


परिशिष्ट ५ 


आसक्त--अनुरक्त; लोन; लिप्त; मोहित, मुस्य । 
आसक्कि -- गाढ़ मोह; लीनता । 
आस्तिक्य--जिनका परम माहात्यय है ऐसे निस्पृही 
पुण्षोंके वचनमे ही तललीनता । (आक १३५) 
अआख़ब---ज्ञानावरणादि कर्मोका आता । 
अशखबमसावना---राग, ढूंप, अज्ञान, मिथ्यात्व दृत्यादि 
सर्य आख्रव हैं, वे रोकने या टाऊने योग्य है ऐसा 
खचितन करना । (भावनाबोध) 
हट 
इतिहास--मूतकालका वृत्तान्त | 
इरद्र-- स्वर्ग का अधिपति, देवोका स्वामी । 
हस्दाणी --इन्द्रकी पत्नी । 
इंद्रिय---गानका बाहा साधन । 
इन्द्रि यगस्थ---जो इन्द्रियसे जाना जाय । 
इृद्ठि यनिग्रहू-- इन्द्रियोंको वश करना । 
इृष्टदेव---जिस पर श्रद्धा जम गई हो ऐसे आराघ्यदेद । 
दृष्ट्सिद्धि -- इच्छित कार्यकी सिद्धि । 


्ई 
ईर्थापथिकी फ्रिया--कषायरहित पुरुषकी क्रिया, चलने- 
की क्रिया । 
ईर्याससिति--दूसरे जीवोंकी रक्षाके लिये चार हाथ 
जमीन आगे देखकर ज्ञानीकी आज्ञानुसार चलना । 
ईइबर--जिसमें जानादि ऐश्वयं हैं। ईष्वर शुद्ध 
स्वभाव (आत्मसिद्धि दोहा ७७) 
ईश्वरेच्फा--प्रारत्प। कर्मोदय; उपचारसे ईश्वरकी 
इच्छा, आजा । 
ईधर्परासभारा--आठबी पशथ्वी, सिडशिला । 
ञ 
उच्चगोज---छोकमान्य कुल । 
उजागर--आत्मजागृतिरूप दशा । 
उत्कट--प्रबल, तीज । 
उत्कर्ष--समृद्धि; श्षेष्ता; उत्तमता । हुं, अहंकार । 
उत्तरोस्तर -- आगे-आगे, क्रमचा:ः, अभिक-अधिक । 
उत्पाद--उत्पत्ति । 

-चढ़ते हुए छह कालचक्र पूरे हों, 
उतना समय । दस कोडाकोडी सागरका बढ़ता 
हुआ काछ । जिसमें आयु, बेंसव, बल आदि बढ़ते 
जावे ऐसा कालप्रवाह । 

११३ 


<* 0 


उत्सूत्रप्रकषणा--आगमबिरुद्ध कथन । 

उदक पेहाल--सूत्रकृताड़ नामफ दसरे अंग्रमे इस 
नामका एक अध्ययन है । 

उदय--द्रव्य, क्षेत्र, काल और भावको लेकर कर्म जो 
अपनी शक्ति दिल्लाते है उसे कर्मका उदय कहते 
हैं । स्थिति पूर्ण होनेपर कर्मफलका प्रगट होना । 

उदासीनता--समभाव; वैराग्य, शान्तता, मध्यस्थता । 

उदोरणा--स्थिति प्री किये बिना ही कर्मोका फक 
तपादिके कारणसे उदयमें आवे उसे उदोरणा 
कहते हैं । 

उपजीवन--आजी विका (आक ६४) 

उपयोग -- चैतन्य परिणति, जिससे पदार्थंका बोध हो । 

उपशसभाव--कर्मोके शात होनेसे उत्पन्न हुआ भाव । 

उपदाभश्चेणी--जिसमे चारित्र-मोहनीय कर्मकी २१ 
प्रकृतियोका उपह्म किया जाय । (अैनसिद्धान्त- 
प्रवेशि का ) 

उपाधि--जंजाल । 

उपाध्याय--जो साधु शाम्त्रोका अध्ययन करावें । 

उपाश्रय-- साधु साध्वियोका आश्रयस्थान । 

उपासक--पूजाभक्ति करनेवाला, साधुओकी उपासना 
करनेवाला श्रावक । 

उपेक्षा--अनादर, तिरस्कार, विरक्ति; उदासीनता । 

ऊ 

ऊध्यंगति--ऊँची गति । 

ऊर्ध्यप्रयय--पदार्थमें घर्मका उद्भव होना, क्षण-क्षणमें 
होनेबाली अवस्था । 

अष्वलोक--स्वगं, मोक्ष । 

ऊहापोह-तर्क-वितर्क, सोच-विचार ! 

प्र 

ऋषभदेव--जैनोके आदि तीर्थंकर । 

ऋषि--जो बहुत ऋड्धियोंक धारी हो। ऋषिके चार 
भेद है “१ राज०, २ ब्रह्म ०, हे देव०, ४ 
परम० । राजषि-ऋड्धिवाले, ब्रह्मषि-अक्षीण महान 
ऋद्धिवाले, देवधिजआकाशगामी मुसिदेव, परमर्थिर 
केबलज्ञानी । 


ए्‌ 
एकल्वशावला - अरह मेरा आत्मा अकेला है वह अकेख 
आया है, अकेला जायेगा, अपने किये हुए कर्म 


<९्८ 


अकेझा भोगेगा, ऐसा अन्तःकरणसे चिस्सन करना 
सो एकत्वमावना (भावनाबोध) 
एकनिध्ठा -- एक ही वस्तुके प्रति पूर्ण श्रद्धा । 
एकभक्त--दितमें एक ही वार खाना | 
एकाकी--अकेला । 
एकाम्लबाद-- वस्तुको एक धर्मस्वरूप मानना । 
ओ 
ओघसंजश्ञा--जिस क्रियाकों करते हुए जीब सोककी, 
सूत्रकी या गुरुक वचनकी अपेक्षा नहीं रखता; 
आत्माके अध्यक्साय रहित कुछ क्रियादि किया 
करे । (अध्यात्मसार) 
ञौ 
ओऔदधिकभाव---कर्मके उदयसे होनेवाला भाव; कर्म 
बंधें ऐसा भाव! कर्मके उदयके साथ सम्बन्ध 
रखनेवाला जीवका विकारी भाव । 
औदाशिक शरोर₹--स्थल शरीर । मनुष्य और तियं॑चों- 
को यह शरीर होता है । 
कक 
कवाप्रहू--दृराग्रह, खोटी मान्यताकी दृढ़ता । इन्द्रियोकि 
निग्नहका न होना, कुलघर्मका आग्रह, मान-एराघा- 
की कामना और अभध्यस्थता, यह कदाग्रह है 
(उपदेशछाया-९) 
कपिल---सांख्यमतके प्रव्तक । 
कशणा---दया, दूसरेके दु.ख या पीड़ा-निवारणकी इच्छा । 
कमें---जिससे आत्माकों आवरण हो या वैसी क्रिया । 
कर्मादानो धंधा--पन्‍्द्रह प्रकारके कर्मादानी व्यापार । 
श्रावक (सदगृहस्थ) को न करने कराने योग्य 
बाय, कर्मोंके आनेका मार्ग । 
कर्मप्रकृति-- कर्मोके भेद । 
कर्मभूमि--जहां मनुष्य व्यापारादिके दै।रा आजीविका 
चरूाते हैं; मोक्षके योग्य द्ोत्र । 
कलुष-- पाप; महू । 
कल्पकाझ--बीस कोडाकोडी सागरका कार, जिसमें 
एक अवसर्पिणी और एक उत्सपिणीका काछ 
होता है । 
कल्पना--जिससे किसी कार्यकी धिद्धि न हो ऐसे 
विभार; मनकी तरंग । 


ओऔमद शाजचना 


कल्याण--मंगल; सत्पुरुषकी जाशानुसार चस्ूना । 

कथाय---जो सम्यवत्य, देशवारित्र, सकऊचारित्र तथा 
यथाख्यात-चारि तब्रूप परिणामोंका भात करे अर्थात्‌ 
न होने दे। (गो० जीवकांड) जो आत्माकों कथे 
अर्थात्‌ दुःख दे उसे कवाय कहते हैं। कषायके चार 
भेद है :-- अनंतानुमंधी, अप्रत्याख्यातावरण, 
प्रत्याख्यातावरण और संज्वलन । जिन परिणामोसे 
संसारकी वृद्धि हो बह कषाय है । (उपदेशछाया) 

कवायाध्यवसायस्थान--कषायके अंदा, कि जो कर्मो- 
की स्थितिमें कारण हैं । 

काकतारीयमन्याय--कौएका ताड पर बैठना और 
अचानक ताड़फलका गिर जाना इसी प्रकार 
संयोगवद्या किसी कार्यका अचानक सिद्ध हो जाता। 

कासना-- इच्छा; अभिलाषा । 

कामिनी--स्त्री । 

का्योस्सर्ग--शरी रका ममत्व छोडकर आत्माके सन्‍्मस 


होना, आत्मध्यान करना । छह आवधश्यकोमेसे एक 
आवश्यक । 


कार्मजशरोर--शानावरणादि आठ कर्मरूप शरीर! 

कार्मजवर्शना---अनंत परमाणुओंका स्कन्ध, जो कामंण 
दरीरख्प परिणमता है। (जैनसिद्धान्तप्रवेशिका' 
“मन बचन काया ने, कर्मनी बर्गणा” (अपूर्व अवसर 
गा० १७) 

काछक्षेप-- समय गवाना, समय लोना । 

काछधमं-- समयके योग्य धमं, मोत; मरण ! 

कालाणु---नदवय कारूद्रव्य | 

कुगुरु---मिथ्या वेषधारी आत्मशानरहित ऐसे जोग 
बन बैठे है । 

कुवाज--अयोस्य; किसी विवमका अनधिकारी; वे 
जिसे दान देना शास्त्रमे निषिद्ध है। 

कूमें--कछुआ । 

क्टस्थ--अटल; भचल। 

कृत्रिसइ--मकली; बनावटी; बनाया हुमा । 

केवलशान--मात्र ज्ञान; केवल स्दमाव परिणामी शान 
(संस्मरण-पोभी तथा देखें आत्मसिद्धि-दोहा ! 

केवल्य कम्रझा--केवल्शानसूपी लक्ष्मी । 

कोतुक--आश्यय; कुतृहल । 

बंखा--इच्छा; आकांक्षा । 


परिक्षिष्ट ५ 


कंश्ामोहनोय--तप आदि करके परछ्ोकके सुखको 
अभिलछाषा करना । कर्म तथा कमके फलमें तनन्‍्मय 
होना या अन्य धर्मोंकी इच्छा करना (पंचाध्यायी) 

कंचत--स्वर्ण; सोना । 

क्रस---अनुक्रम; एकके बाद एक आये ऐसी सकलना । 

क्रियाजड--जो मात्र बाह्मक्रियामें ही भनुरक्त हो रहे 
है, जिनका अन्तर कुछ भिदा नहीं है भौर जो 
ज्ञानमार्गका निवेध किया करते है । (आत्मसिद्धि, 
दोहा ४) 

क्ीडा-विलास--भोगविलास । 

क्षण--समय या कालका छोटा भाग । 

क्षपफक--कमंक्षय करनेवाला साधु; जेन तपस्वी । 

क्षपकश्रणी--जिसमे चारित्रमोहनीयकर्मकी २१ प्रक- 
तियोका क्षय किया जाय ऐसी क्षण-क्षणमे बढ़ती 
हुई दवा । 

क्षमा--वित्तकी एक प्रकारकी बृत्ति जिससे मनुष्य 
दुसरे द्वारा पहुँचाया हुआ कष्ट सह झेता है भौर 
उसके प्रतिकार या दंडको अभिलाषःर नही करता । 
क्रोध ने करना । माफी देना । 

कमापना--भूछकी माफी माँगना । 

भायिकलारित्र--मोहनीयकम के क्षयससे जो चारित्र 
(आत्मस्थिरता) उत्पन्न हो । 

क्षायिकभाव--कर्मफे नाझसे जो भाष उत्पन्न हो जैसे 
कि कैवलदर्शन, केवलज्ञान । 

कषायिक सम्यरदर्शंन--मोहनीयकर्मकी सात प्रकृतियोंके 
अभावम जो आस्मप्रतीति, अनुभव उत्पन्न हो । 

क्षायोपशसिक सम्पकस्थ---जो दर्शन मोहनोयकर्मके 
क्षय और उपदामसे हो ऐसी आत्मश्रद्धा । 

क्षोणकचाय-- (क्षीणमोह) बारहवाँ गुणस्थान, जो 
मोहमीयकर्मके सर्वथा क्षय होनेसे यधास्यातचारित्रके 
घारफ मुनिको होता है । 

है. 

खल--दृष्ट । 

संती दंती प्रश्नश्या--जिस दीक्षा क्षमा तथा इन्द्रिय- 
निम्रह है। 

फ्म 

गरछ--समुदाव; गण; संभ; साभुसमुदाय; एक आचार्य- 

का परिवार । 


८, 


गजसुकुमार--श्रीकृष्ण वासुदेवके छोटे भाई। देखें 
“मोक्षमाला' छिक्षापाठ ४३ । 

गणघर--ती थंकरके मुख्य शिष्य । आचार्यकी आज्ञानु- 
सार साधुसमुदायको लेकर पृथ्वीमंडलपर विचरने- 
वाले समर्थ साधु । 

गणितानुयोग--जिन शास्त्रोंमे लोकका माप तथा स्वर्ग, 
नरक आदिकी लबाई आदिका एवं कर्मके बंध 
आादिका वर्णन हो । (व्याख्यानसार १-१७३) 

गतभब--पू वंभव, पूर्वजन्म । 

ग़तशोक---शोकरहित । 

गति आगति---ममनागमन; जाना आना । 

गुसान-- अहकार, अभिमान । 

गुणनिष्पन्न-- जिसे. गुण प्राप्त हुए है । 

गुणस्थान--मोह ओर योगके निमित्तसे सम्यग्द्शन, 
सस्यग्शान और सम्यकचारित्ररूप आत्माके ग्रणोकी 
तारतम्यरूप अवस्थाविशेषकों गुणस्थान कहते हैं । 
(गोम्मटसार ), गुणोकी प्रगठटता वह गुणस्थान । 

गुरुता--बडप्पन, महत्त्व; गृरुपन । 

गोकुछचरित्र--श्रीमनसुखराम सूर्यरामका लिखा हुआ 
श्री गोकुलजी झालाका जीवनचरित्र । 

गौतस--भगवान महावीरके प्रधान शिष्य, गणघर । 
इनका दूसरा नाम इन्द्रभूति था | 

प्ंघ--पुस्तक; शास्त्र; बाह्य, अभ्यंतर परिग्रह, गाँठ । 
(आत्मसिद्धि, दोहा १००) 

ग्रेंथि-- रागठ्रेषकी निबिड गांठ । मिथ्यात्वकी गाँठ । 

प्रंथि-मेद--जड़ ओर चेतनका भेद करना । मिध्यात्वकी 
गाँठका टूटना । 

गृहस्थी--भावक; गृहवासी; घरमे रहनेवाला । 

ग्यारहवां गुणस्थान--उपशान्तमोह । 

घ 

घठपरिलय--हृदयकी पहिचान । 

घटाटोष--बादलोक॑ समान चारो ओरतसे घेर छेनेवाछा 
दल या समूह । चारों ओोरसे आच्छादित शुंड । 

धनघातीकर्म--श्ानावरणीय, दर्शनावरणी य, मोहनीय 
तथा अतराय, ये जार कर्म । आत्माके मूल गुणोंको 
आवरण करनेवाले होनेसे इन्हें घनघाती कर्म कहते हैं । 

धनरउ्जु---जिसकी लबाई, तौड़ाई और मोटाई सभान 
हो, उस प्रकार रज्जुका परिमाण करना वहू। 


७७ 


सध्यछोक पूर्बसे पश्चिम एक रज्जुप्रमाण है, उलना 
हो लम्बा, चौड़ा भौर ऊँचा लोकका विभाग | 
भमवात---घनोदणि अथवा विमान आदिको आधारभूत 
एक प्रकारकी कठिन बायु । 
घनवातवलंग्र--वलयाकारते रही हुई घनवायु । 
द् 
शक़रत्त-- चक्रवर्तके नौदह रत्नोंमेंसे एक । 
खक़वर्ती--नसम्राट; भरत आदि द्षोत्रके छह खंडोंका 
अधिपति । 
खक्लुर्दशंन--आंखसे दोखनेवाली वस्थुका प्रथम जो 
सामान्य बोध हो । 
खक्षुदंशनावरण--दर्शनावरणीय कर्मकी एक ऐसी 
प्रकृति कि जिसके उदयमें जीबको चक्ष दर्शन 
(आाँखसे होनेबाला सामान्य बोध) न हो । 
खअतुर्गलि---चार गति । देवगति, मनुष्यगति, तिर्यथगति 
तथा नरकगति | 
खतुष्पाव--पणु, चार परोवाला प्राणी । 
खयविश्वयय--जाना आना । 


भीमद राजजसा 


खिलतू--झानस्वरूप आत्मा | 

खुणि--महात्माकृत भिन्‍न-भिस्न पदकी व्याख्या (सर्व 
बिद्वानोंके मदकों चरे वह चूणि ।) 

खबा[--सुगधित पदार्थ, एक प्रकारका चंदन । 

चेतस्थ--ज्ञानदर्शनमय जीव । 

बेलस्यघन---जञानादि गृणोसे भरपूर । 

लौटाणिया रस--चतुरथस्थानरूप रस । पुण्य पापरूप 
प्रकृतियोमे तीत्र , तीम्रतर, तीत्रतम और अति तीब- 
तमरूप रस; पापमे कटु, कटुतर, कटूसम और अत्यंत 
कटुतम तथा पुण्यमे मधुर, मधुरतर, सधुरतम ओर 
अत्यत मधुरतम; इस प्रकार चार रसोमे चतुर्थम्धान- 
रूप रस । नीम और हक्षुरसके दुष्टातसे । (देखे 
दातकनामा पचम करमंग्रन्थ गाथा ६५३ प्रकरणरत्ना- 
करके भाग ४ में पृ० ६५२) प्रस्तुत ग्रन्थके १० 
७९९ पर व्याख्यानसार २-३० में पुण्यक्रा चोठा- 
णिया रस नहीं हैं! अर्थात्‌ चतुर्थस्थानरूप श्रेष्ठ 
पुण्य (अत्यन्त दीब्रतम-एकान्त साला) का उदय 


नही है । 


ल्योपलय--जाना जाना, परन्तु प्रसंगवशात्‌ आना जाना, जोबह पूर्ब--उत्पादपूर्व, अग्रायणीपूर्व, वीर्यनुवादपूर् 


गमनागमन । आवमीके जाने आनेमें यह लागू नही 


होता, व्वासोच्छूवास आदि सुक्ष्मक्रियामें लागू होता है। 


चरणानुयोग--जिन शास्त्रोंमे मुनि तथा श्रावकके 
आजारका कथन हो । (व्यास्यानसार १-१७३) 

भरमशरीर--.अंतिम शरीर, कि जिस शरीरते उसी 
भवमें मोक्षप्राप्ति हो । 


अर्मरत्न--चक्रवर्तीका एक रत्स, कि जिसे पानीमें 
बिछानेसे जमोनकी भाँति उस पर गमन किया 


जाता है, घरकी तरह उस पर रहा जा सकता है । 
चार आश्रम--ब्रह्मचरयं , गृहस्थ, वानप्रस्थ, सम्यस्त । 
खार पुरुषार्थ--घमं, अर्थ, काम ओर मोक्ष । 
चार वर्ग--आहाण, क्षत्रिय, वैदय और शाद्र । 
जार वेद--ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामबेंद और अपवंबेद । 


अस्तिनास्तिप्रवाद, ज्ञानप्रवाद, सत्यप्रवाद, आत्म- 
प्रवाद, कमंप्रबाद, प्रत्याध्यानपूर्व, विद्यानुवादपूर्ब, 
कल्याणवादपूर्व, प्राणवादपूर्व... क्रियाविज्यालपूर्व, 
त्रिलोकजिन्दुसारपूर्व, ये चौदह पूर्व कहे जाते है । 
(योम्मटसार जीवकाड) 

चोदह॒पूर्धधारी--चोदह पूर्वकफे शाता। श्रुतकेवली । 
श्रीभद्रबाहुस्वामी चौदह पूर्वके ज्ञाता थे । 

खोभंगो--चार भंदरूप कथन । 

चऔथिहार--रातिमे चार प्रकारके आहारका त्याग । 
(१) खाय--जिससे पेट भरे, जैसे--रोटी आदि, 
(२) स्वाध्य--स्ताद लेनेमोग्य जैसे कि इलायची, 
(३) छेह्या--चाटने मोग्य पदार्थ, जैसे--रबडी 
(४) पेय--पीने योग्य, जैसे पानी, दूध इत्यादि । 


चारिज्र--अणुभ कार्योका त्याग करके शुभमें प्रवृत्ति औोबोसदंडक--१ नरक, १० असुरकुमार,  पृष्वी- 


करना यह व्यवहार चरित्र है, आत्मस्थरूपमें 
रमणता ओर उसीमें स्थिरता यह निरययचारित्र है। 
चजार्थाक--नास्तिक मत; जो जीव, पुष्य, पाप, नरक, 
स्वर्ग, मोक्ष नहीं हैं ऐसा मानते हैं; दिसाई दे उतना 


ही भाननेबाले । 


काय, १ जलकाय, ९ अग्तिकाय, ६ धायुकाय, ! 
वनस्पतिकाय, १ तियंच , ! द्वीर्रिय, * तेइन्द्रिय, 
१ चतुरिन्द्रिय, १ मनुष्य, £ ब्यंतर, ९ ज्योतिषी- 
देव, और १ वेमानिकदेव, इस प्रफार रेड दंडक हैं। 
चबब--एक देहको छोड़कर अन्य देहतें जाता । 
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ड़ 
छट्टु छट्टु "दो उप्रास करके पारणा करें, और फिर दो 
उपवास करे, इस प्रकारके क्रमसे चलना । 
छद्मस्थ---अवरणसहित जीव, जिसे केवलज्ञान प्रगट 
नही हुआ है । 
छह काय--पृष्वीकाय, जलकाय, अग्निकाय, वायुकाय 
और वनस्पतिकाय तथा श्रसकाय । 
छह खंड--इस भरतक्षेत्रक छह खड है, जिनमे १ 
आ्रर्यबंड और ५ म्लेच्छवंड हें । 
छह पर्याप्ति--आहार, शरीर, इद्रिय, भाषा, श्वासो- 
ब्छवास और मन । (विशेष स्पष्टीकरणके लिये देखे 
गोम्मटसार जीवकाड) 
छंडइ--अभिप्राय: इच्छा, मनमाना आचरण । 
जञ 
जधन्यकसेस्थिति--कर्मकी कमसे कम स्थिति । 
अड़ता--अज्ञानता, मूर्खबता, जड॒पन । 
जेजालमोहिनो--ससारकी उपाधि । 
आातिवुद्धता--जातिकी अपेक्षसे श्रेष्ठता , उत्तमता । 
जिज्ञासा-- तच्चको जाननेकी इच्छा । “कपायनी उप- 
शातता, मात्र मोक्ष अभिलाष भवे खेद अन्तरदया 
ते कहिये जिज्ञास'” (आत्मसिद्धि दोहा १०८) 
जिन “-रागद्वेषको जीतनेवाले । 
लिसकल्प--उ त्कृष्ट आचार पालनेवाले साधु जिन- 
कल्पीकी व्यवहारविधि, एकाकी विच रनेवाले 
साधुओंके लिये निश्चित किया हुआ जिनमागं या 
नियम । (पृष्ठ ७९५ व्याख्यानसार) 
जिमकल्पी--उत्तम आचार पालनेवाला साधु । 
जिमधसं---जिनमगवानका कहा हुआ धर्म । बीतराग- 
द्वारा उपदिष्ट मोक्षका मार्ग | 
जिनसुद्रा--बीतरागताकी आकृति । जिनमुद्रा दो 
प्रकारकी हैं--कांयोत्सर्ग और पद्मासन । [देखें पृष्ठ 
७८४ व्याख्यानसार) 
खिलेमा--सीर्यंकर भगवान ! 
जीब--आर्मा, जीवपदार्थ । 
जीवरशाशि---जीवोका समुदाय । 
जीवाध्लिकाय--जानवर्शानस्वरूप आत्मा । वह आत्मा 
अंसंक्यातत्रदेशी होनेसे अस्तिकाय कहा जाता है । 
लोगामकू--ध्यानस्पी अग्नि । 


९.०६ 


शात--विदित; अब गत, जाता हुआ । 

झातपुत्र-- भ० महावीर; ज्ञात नामक क्षत्रिय वंशके । 

शाता--जाननेबाला, आत्मा, प्रथमानुगोगके सूत्रका 
नाम । 

ज्ञाम--जिसके द्वारा पदार्थ जाने जायें। आत्माका 
गुण । ज्ञान आत्माका धर्म है । 

झानधारा--ज्ञानका प्रदाह । 

ज्ञानवुद्ध--जो ज्ञानमें विशेष हैं । 

ज्ञानाक्षेपकबंत--सक्तग्दूष्टि. आत्मा, . ज्ञानत्रिय; 
विक्षेपरहित विचार-ज्ञानवाला । देखे आक ३९५. 

झेय--जानने योग्य पदार्थ । 

त 

तर8 -- रहस्य, सार, सत्पदार्थ, वस्तु, परसार्थ, यथा- 
वस्थित वस्तु । 

तस्वशान---तत्त्वसम्बन्धी ज्ञान । 

तस्वनिष्ठा--तत्त्वोंकी श्रद्धा । 

तत्पर--तैया र; उद्यत, सज्ज; एकध्यानरूप । 

तदाकार---उसी के आकारका; तन्मय); छीन । 

तद॒प--किसी भी पदार्थमे लीनता । 

तनय--पुत्र । 

तप--इन्द्रियदमन, तपस्या; इच्छाका निरोध; तपके 
अनशन आदि बारह भेद है । 

तस्न--अधघकार । 

तमतमप्रभा--सातसवाँ नरक । 

तथतभ्ा--गरएढ़ अन्धकार वाला सातवाँ नरक । 

तस्कर--चोर । 

तंतहारक--आादविवादको नाश करनेवाले ! 

तावात्म्य-- एकता, लीनता । 

तारतम्य--न्यनाधिकता, एक दूसरेकी तुछनामे कमी- 
बेशीका विचार । 

लिरोभाव--छिपाव; देंकाव । 

तियंकप्रणय--पदार्थके प्रदेशोका सचय; बहुप्रदेशीपत ॥ 

तोर्थ--घरं; तिरनेका स्थान; शासम, साधु, साध्वी, 
क्षावक, श्राविकारूप संघसमुदाय, गंगा, जमुना 
आदि लौकिक तीर्थ हैं । 

तीथंजुर--घर्मके उपदेष्टा; जिनके. चार घनघातीकर्म 
सथ्ट हुए हैं, तथा तीभकर नासकर्मकी प्रक्ृतिका 
जिम्हें उदय है । घमं तीर्थके स्थापक । 


९०२ 
तोन सनोरय--(१) आरंभ-परिग्रहकास्याग (२) 


पाँच महाव्रतोका धारण, (३) मरणकालमें आलो- 
चनापूर्वक समाधिमरणकी प्राप्ति | 


तीन समकित--(१) उपश्यम समकित, (२) क्षायोप- 
शमिक समकित, (३) क्षायथिक समकित, अथवा (१) 
आप्रप्रुषके वचनकी प्रतीतिरूप, आज्ञाकी अपूर्व 
कचिरूप, स्वच्छंदनिरोश्रपूनक आप्तपुरुषकी भक्ति- 
रूप, यह समक्तितका पहला प्रकार है। (२) 
प्रमार्थंकी स्पष्ट अनुभवाद्वरूप प्रतीति यहू सम- 
कितका दूसरा प्रकार हे। (३) निविकल्प परमार्थ 
अनुभव यह समकितका तीसरा प्रकार है। (आक 
७५१) 

तीब्रश्ानदद्या--सर्व॑ विभावसे उदासीन और अत्यत 
शुद्ध निजपर्यायका सहुजरूपसे आश्रय। आक ५७२ 


तीब्रमुमुक्षुता--प्रतिक्षण ससारसे छूटनेकी भाबना; 
अनन्य प्रेमसे मोक्षके मार्गम्रे प्रतिक्षण भ्रबत्ति 
करना । (देखें आक २५४) 

तुल्छसंसारो--अल्पससारी । 

तुष्टभान---प्रसन्‍न; राजी, खुश । 

कस--दो इम्द्रिय, तीन इन्द्रिय, चार इम्द्रिय और 
पच्चेन्द्रिय जीवोंको त्रस कहते हैं । 

जिदंइ---मनदड, वचनदड, कायदंड । 

त्रिपद---उत्पाद, व्यय, प्रौव्य; या शान, दर्शन, चारित्र । 

त्रिराशि--मक्तजीव, श्रसजीव और स्थावरजीव; या 
जीव, अजीव ओर दोनोंके सयोगरूप अवस्था । 

श्रेसअशलाकापुर---२४ तीर्थंकर, १२ चक्रवर्ती, 
९ बासुदेव, ९ प्रतिवासुदेव, ५ बलूभद्र, इस प्रकार 
६३ उत्तम पुरुष माने गये हैं । 

द्‌ 

बस --इन्द्रियोको वत करना । 

दशा अपवाद---इन दशा अपवादोंकों आइचर्य भी कहते 
हैं। (१) तीर्थंकर पर उपसर्ग, (२) तीर्थकरका 
गर्भहरण, (२) स्थत्री-सीथंकर, (४) अमाबित 
परिषद्‌, (५) फृष्णका अपरकंका नगरीमे आना, 
(६) चद्र तथा सुर्यका विभानसहिंत म० महा- 
वोरकी परिषद्से आना, (७) हरिवर्षके मनुष्यसे 
हरिवंशकी उत्पत्ति, (८) चमरोत्यात, (९) एक 


कौभद्‌ राजजमा 


समयमें १०८ सिद्ध, (१०) असंयत्तिपूजा; ये दर्श 
अपबाद है । (ठाणागस्‌त्र) 

दश बोल विच्छेद--श्री जम्बुस्वामीके निर्याणके भाव 
इन दष्श वस्‍्तुओंका विच्छेद हुआ--(१) मन पर्यव- 
ज्ञान, (२) परमावधिज्ञान, (३) पुलाकलब्षि, 
(४) आहारक घरीर, (५) क्षपकश्नणी, (६) 
उपशमभेणी, (७) जिनकल्प, (८) तीन समम-- 
परिहारविशुद्धि सयम, सूृक्ष्मसापराय, यथावूयात- 
जारित्र, (९) केवलज्ञान, (१०) मोक्षगमन 
(प्रवचनसारोद्धार) । 

वहबिधि घतिधर्म--उत्तम क्षमादि दशलक्षणरूप घर्म । 

दद्मविधि वेयावुत्य--आचायं, उपाध्याय, तपस्वी 
आदि दस प्रकारके मुनियोकी सेवा करना यह दशख् 
प्रकारका वैयावृत्य तप है । (देखे मोक्ष शास्त्र झ० 
९, सूत्र २४) 

वर्शंन-- जगतके किसी भी पदार्थका रसगधादि भेदरहित 
निराकार प्रतिबिम्बित होना, उसका अस्तित्व ज्ञात 
होना, निविकल्परूपसे कुछ है' ऐसा दर्पणकी 
झलकऊकी भाँति पदार्थका भास होना, यह दर्शन हैं, 
विकल्प होनेपर 'ज्ञान' होता है | 

दहांनपरिषहु--परमार्थ प्राप्त होनेके विषयमे किसी भी 
प्रकारकी आकुलता-व्याकुछता। (आंक २३०) 

दर्शनमोहनोय--जिसके उदयसे जीवको निजस्वरूपका 
मान न हो, तत्वरुचि न हो । 

दोर्धेझंका--शौचादि क्रिया । 

हुरंत-- जिसका पार पाना कठिन है, तथा जिसका 
परिणाम खराब है । 

दुरिक्छा--खोटी इच्छा । 

दुधेर -- कठिनतासे धारण बरनेयोण्य; प्रवक्त; प्रसंड । 

बुछंभ्र--कटिनतासे प्राप्त होने योग्य । 

बुलंभबोधि--सम्परदर्शन आदिकी प्राप्तिकी दुलंभता । 

बुषमकाल (कलियुग)--पंचमफालछ | बर्तमानमे पंचभ- 
काल चल रहा है, अन्य दर्शनकारोने इसे ही कलि- 
युग कहा है । जिनागमर्मे इस कालकी 'वुषम 
संज्ञा कही हैं । (आक ४२२) 

वृष्टिराग---धमंका ध्येय भूलकर व्यक्तिगत राग करना! 

वेखतमूली--दर्शनमोह; देहाध्यास; पदार्थंकों देशते ही 


उस पर रागादि भाव करमा । (आंक ६४४१) 
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९्०्पे 


दह-अवगाहना---वेह जितने क्षेत्रको घेरे; देहप्रमाण क्षेत्र, नरक्गति--जिस गतिमे जीवोको अस्यंत दुःख है । 


बोगु दकदेव--अत्यधिक क्रीडा करनेवाले देव; तीग्र 
विषयाभिलाधी देव । 

बोरंगी--दो रंगवाला, चंचल | 

ब्रब्य--गुण-पर्यायके समूहको द्रव्य कहते है । 

बरस्यकर्म--शानावरणादिरूप कर्मपरमाणुओको द्रव्यकमे 
कहते हैं | थे मुख्यरूपसे आठ हैं । 

बरब्यमोक्ष--आठ कम्मोंसे सर्वथा छूट जाना । 

ब्रद्यलछिंग--सम्यर्दर्शनरहित मात्र बाह्य साधुवेश । 

ब्रब्यानुयोग---जिन शास्त्रोमे मुख्यरूपसे जीवादि छह 
द्रव्य और सात तत्वोका कथन हो | (देखें व्यास्या- 
तसार १-१७३) 

दरत्याथिकनय--जओ वचन वस्तुकी मृलस्थितिकों कहे; 
शुद्ध स्वरूपको कहनेव।झा; दब्य ही जिसका प्रयों- 
जन है वह द्रव्यायिकनय । 


धर 

धर्म--जो प्राणियोको ससारके दु खोसे छुदाकर उच्चम 
आत्मसुख दे । (रत्नकरण्डश्रावकाचार) 

धर्ंकथामुयोग -- जिन शास्त्रोमे तौथंकरादि महापुरुषों- 
के जीवनचरित्र हो । (व्याख्यानसार १-१७३) 

घर्मेद--घर्म देनेवाला । 

धर्म ध्यान--धमंमे चिततकी छीनता। यह धर्मध्यात 
चार प्रकारसे हैं" आशाविचय, अपायविचय, 
विपाकविचय ओर सस्थानविचय । (विशेषके लिये 
देखें मोक्षमाला पाठ ७४, ७५, ७६) 

धर्मास्तिकाय--एक द्रव्य, जो गतिपरिणत जीव तथा 
पुदूगलोको गमन करनेमे सहायभूत हो, जैसे पानो 
मछलियोको चलनेमें सहायक है । (द्रव्यसग्रह) 

घुधेद ब[--(भौज्य) वस्तुमे किसी प्रकारसे परिणमन 
होते हुए भी वस्तुका कायम रहना । (मोक्षमाल्ा) 

न 
सपंसकलेद---जिस कपायके उदयसे स्त्री तथा पृरुष 
है धोनोंमें रमण करनेको इच्छा हो | 

सपस्कारसंत्र--नवकार मंत्र । 

शय---बस्तुके एक देश (अदा) को ग्रहण करनेवाले शानको 
मय कहते हैं। जैन श्षास्त्रोमे मुख्यरूपसे दो नयोंका 
बर्णन है : द्रब्याथिकतय ओर पर्याधाधिकनय । इन 
नयोंमें सब नयोंका समावेश हो जाता है । 


नरक सात हैं : रलप्रभा, शकराप्रभा, बालकाप्रभा, 
पकप्रभा, धूमप्रभा, तमग्रमा और महातमप्रभा 
(तमसमप्रभा) । (देखे--तत्त्वाथतृत्र) 

नरगति--मनुष्यगति । 

नव अनुदिश--दिगम्वर जैनशास्त्रोंमें ऊध्यंछोकमें मच 
ग्रेबेयकके ऊपर नौ विमान और माने है जिन्हें नब 
अनुदिश कहते हैं | इनमें सम्यस्दृष्टि जीव ही जन्म 
लैले हैं, तथा वहाँसे निकलकर जीव उत्कृष्ट दो 
भव धारण करके भोक्ष जाते हैं । 

तवकारसंत्र--जैनोंका अत्यंत मान्य महामंत्र--' नमो 
अरिहताण, नमो सिद्धाणं, नमो आयरियाणं, ममो 


चवेज्ञायाण, बयो लोए सव्वसाहुणं ।' (मोक्षमाला 
शिक्षापाठ ३५) 


बवकेवछलब्धि--चार घनघाती कमोंके क्षय होनेसे 
केवलो भगवानको नो विशेष गुण प्रगट होते हैं :--- 
अनतज्ान, अनंतदर्शन, क्षायिक सम्यक्‍त्व, क्षायिक- 
जारित्र, अनंतदान, अनतराभ, अनंत्भोग, अनत- 
उपभोग, जनतवीर्य । (देखें सर्वाथंसिद्धि अ० २) 

नव पग्रेवेयक--स्वर्गों फे ऊपर नवग्रैवेयकोकी रचना है, 
वहाँ सभी अहमिन्द्र होते हैं। उन विभानोंके नाम 
इस प्रकार हैं :--सुदर्शन, अमोघ, सुप्रबुद्ध, यशो- 
घर, सुभद्र, सुविशाल, सुमनस, सोमनस, पश्रीति- 
कर । (त्रिलोकसार) 

नयतस्थ---जीव, अजीव, आख्रव, बंध, संवर, निर्जरा, 
मोक्ष, पुष्य और पाप । (मोक्षमाला पाठ ९३) 

तवनिष्चि--चक्रवर्ती नवनिधिके स्वामी होते हैं। उन 
नब॒निधियोके नाम इस प्रकार है :--कालूनिधि, 
महाकालनिधि, पाडुनिधि, माणवकनिधि, शखनिषि, 
नैसपंनिधि, पद्म निधि, पिगलनिधि और रत्ननिषि । 

नव नोकधाय--अल्प कपायको नोकषाय कहते हैं । 
उसके नो भेद इस प्रकार है :--हास्य, रति, अरत्ति, 
शोक, मय, जुग॒ुप्सा, स्त्रोवेंद, पुरुषबेद, नपुंसकषेद । 

तबपद--अरिहंत, सिद्ध, आचार्य, उपाध्याय, साधु, 
सम्यग्द्शन, सम्यसक्ञान, सम्यकचारित्र तथा तप । 

साभितंदन--ताभिराजाके पुत्र, भगवान ऋषमदेव । 

ताराषण--परम त्मा; श्रीकृष्ण । 

नास्ति--अभाव । 


०४ 


शास्तिक--आत्मा आदि पदार्थोको नहीं मानलेबाला 4 
लिकाखित कर्म--जिन करमोंमे संक्रमण, उदीरणा, 
उत्कर्षण, अपकर्षण आदि द्वारा परिवर्तन न हो, 
किन्तु निश्चित समयपर ही उदयमे आकर फ़ल दें । 
मिगोद--.एक शरीरमे अनत जीव हों ऐसी अनतकाय । 
विज छंद--अपनी इच्छानुसार चलना । 
लिदान---धर्मकाययंके फलमें आगामी भवतमें सांसारिक 
सुखकी अभिलाया करमा, कारण । 
मिकिध्यासन--अखंड चिन्तन । 
निवंधन---बंधन; बाँघा हुआ । 
लियति--नियम; भाग्य; होनी, जो अवश्य होकर रहे । 
मिरंजन--कम-कालिमारहित । 
निरपक्रस आयुष्प--जो आयु बीचमें टूटे नहीं; निका- 
चित आयु | 
मिग्नंन्थ--साघु, जिसको मोहकी गांठ टूटो है ! 
निग्रेन्थिनो--साध्वी । 
निर्जरा--आत्मासे कर्मोंका आशिकरूपमें क्षय होना । 
नियु क्ि--शब्दके साथ अर्थकों जोडनेबाली, टीका । 
निर्वाण--आत्माकी शुद्ध अवस्था, मोक्ष । 
निधिकल्प--निराकार द्शनोपयोग, उपयोगकी स्थिरता; 
विकल्पोका अमाव । 
मिधिविकित्सा---सम्यग्द्शनका तोसरा अब, महूत्मा- 
ओके मलिन हारीरकों देखकर शछामि न करना ! 
निर्वेद-- ससारसे वेराग्य होना । 
मिवेंदनो कथा--जिस कथामे बंरास्यरसकी प्रधानता हो 
निद्ययनय--दाद्ध वस्तुका प्रतिपादन करनेवाला ज्ञान । 
किहार--मल-त्याग, शौचक्रिया । 
विःश्वेयस--न्मोक्ष , दुःखका अभाव । 
भेकी--मराई, उपकार, ईमानदारी । 
लेपब्य--पर्देके पीछेका स्थान; अतर । 
नेष्डिक--निष्ठावान, श्रद्धावान; दृढ़ । 
नौतस-- नवीन (नवतम) 
प्‌ 
पतहंग--एक प्रकारका दृक्ष, जिसकी छकडीमेंसे लाल 
कज्णा रग निकलता है; कागजकी पतंग | 
पलित--पापी; अधोदश्ावाला । 
पदस्थ--ध्यानका एक भेद, जिसमें अरिहृंतादि पर- 
मेष्टियोंका चिन्तन किया जाता है। 


आम शजबरद्र 


फपाप्रवञ--कमलबस । 

पद्मात३--7क पक्ारका आवउव । 

परधमे--अन्य मत | पुद्गलादि द्रव्योंका धर्म आत्माके 
ल्यि परषर्म है । 

परभाव---परद्रग्यका भाव । 

परभषाम --उत्तम स्थान, अतिशय तेज । 

परसपद--मो /; शुद्ध आत्मस्वभाव । 

परम सत्‌ू--आत्मा, परमज्ञान; सर्वात्मा | आक २०६५, 

परम खत्संग--अपनेसे ऊँची दक्शावाले महात्माओंका 
समागम । 

परसाणु--पुद्गलका छोटेसे छोटा भाग । 

परमाथें सम्यकत्थ---जिस पदार्थकों तीर्थंकरने आत्मा! 
कहा है, उसी पदार्थनी उसी स्वरूपसे प्रतीधि हो 
उसी परिणामसे आत्मा साक्षात्‌ भासित हो। 
(आक ४३१) 

परमा्थ संयस--मिष्चयतंयम, स्वस्वरूपमें स्थिति । 
(आक ६६४) 

परमावगाद सम्यकक्‍त्थ--केवलशानीका सम्यकक्‍्त्व पर- 
मावगाढ़ सम्यक्त्व है । 

परसमय--मअन्य दर्शन, समय अर्थात्‌ बात्मा, उसे भुख- 
कर दूसरे पदार्थोर्मे व त्तिका जाना या लीन होना । 

प्शामक्ति--उत्तम भक्ति, ज्ञानीपुरुषके सर्व बरिधरमें 
ऐक्यभावका रूक्ष होनेसे उसके हृदयमें विराजमान 
परमात्माका ऐक्चभाव । (आक २२३) 

परिप्रहु- वस्तुपर ममता, मुच्छा भाव । 

वरिवर्तन--धुमाव, फेरा, हेरफेर, रूपास्तर । 

पर्येटन-- परिभ्रमण । 


पर्याय--पदार्षकी बदलती हुई अवस्था । प्रत्येक बस्लु 
पर्याववाली है, उसमें परिणमन होता ही रहता हैं । 

पर्वायवुद्धता-- उमरमे बढ़ाई; दोक्षामें बडा । 

पर्याधाकोच्॒न-- एक वस्तुकी दूसरी तरहसे विधारना । 

वधयु बण--जैनोका एक महान पर्व । 

पछ--२४ सैकंड प्रमाण समय; ६० विपल । 

पंथ--सम्प्रदाय, मत, मार्ग । 

पंद्रह भेदसे सिद्ध -तीर्थ, अतीर्च, तीर्थंकर, अतीर्यकर, 
स्वयंबुद्ध, प्रत्येकडुड्, वृद्धबोधित, स्व्रीछिंग, पुरुष- 
लिंग, म्पुंसकलिंग, अन्यलिव, जैमलिग, गृहस्थलिंग, 
एक, अनेक । (व्याक्यानसार २-५) 


परिक्षिष्ट ५ 


पावप--वृक्ष । 
पादास्युम -- चरणकमल । 


पापी जरू---अगोगस्य जल, जिस पानीको पौनेसे पाप हो । 
पाधिवषाक--ससासे उत्पन्न । 


पाहवनाथ--तेईसवें तोथंकर । 

पिशुन--चुगठखोर, इधरकी उघर लगानेवाला । 

पुण्यानुबंधी पुण्य--जो पृण्योदय आगे-आगे पृष्यका 
कारण होता जाय | 

पुदूगल--बह अधेतन पदार्थ, जिसमे रूप, रस, गघ 
और स्पर्ण हो । 

पुरंदर--हन्द्र । 

पुरंदरी चाप- इन्द्रधतृष । 

पुराणपुरुदष--१रसात्मा, सनातन पुरुष | आत्मा ही 
सनातन है । 

पुरुषयेद--जिस वधायके उदयमे जीवको स्त्रीसभोगकी 
इच्छा हो । 

पुलाफऊब्धि-- जिस लब्धिके बलसे जीव चक्रवर्तके 
सैन्यका भी नाश कर सके । 

पूर्णकामता-- कृतकृत्यवा । 

पूर्व पदचातु--आगे-पीछे । 

पूर्बानुपर्थ-- पूर्व-क्रमानुसार पहले प्राप्त हुई वस्तु । 

पूर्षापर अविरोध--आगे-बीछे जिसमे विरोध न हो । 

प्रकृतिबंध-- मोहादिजनक तथा शानादि घातक स्थ- 
भाववाले कार्मण पुदगलस्कंघोंका आत्मासे सबंध 
होनेको प्रकृतिबध कहते है । (जैनसिद्धात प्रवेशिका) 

प्रशा--बद्षि । 

प्रशापना-- प्ररूयणा, निरुपण । 

प्रशापनोयता -- जतानेयोग्य वर्णन । 

प्रतिक्मश--हुए दोधोका पश्चात्तापकर पीछे हटता । 

प्रतिपछठ--प्रतिक्षण, हर समय । 

प्रतिबंध---परवस्तुओमे मोह, रुकावट, विष्न, बाघा । 

प्रतिभोती--स्वीकारनेबाला । 

प्रत्याद्थान - वस्तुका त्याग करना। (विशेष देखे 
मोक्षमालां शिक्षापाठ २१) 

प्रत्पेक शुद्ध --किसी वस्तुका निमित्त पाकर जिसे योध 
हुआ हो, जैते---करकोडु आदि पुरुष | 

हरेक जीवका अरूग-अलग झरीर । 
भरभुत्ञ-स्वामीपन, बड़ाई, महत्व । 


९०५ 


प्रदेश--आकाशके जितने भागको एक अविभागी पुद- 
गलरूपरमाण रोक्सा है उसमें अनेक परमाणुओकों 
स्थान देनेका सामथ्य होता है । 

प्रदेशवंध--बं धनेवाले कर्भोंकी सख्याके निर्णयकों प्रदेश" 
बंद कहते हैं, अर्थात्‌ आत्माके साथ कितने कर्म- 
परमाणु बंधे है इसका निर्णय । 

प्रदे शसंहारविसपं--श री रके कारण आत्माके प्रदेशों- 
का सकुचित होना और फैलना । 

प्रदे शोदय--कर्मोका प्रदेशोमे उदय होना, रस दिये 
बिना ही खिर ज्यना । 

प्रमाण--रुम्पग्ज्ञान, बरतुको सापूणरूपसे ग्रहण करमे- 
वाला झान । 


प्रमाणाबाधित-- प्रमाणसे विचारते हुए जिसमे विरोध 
त आये । 


प्रमाद--श्र्मका अनादर, उन्‍्माद, आलस्य और कषाय 
ये सब प्रमादके लक्षण हैँ | (मोक्षमाला-५०) 
प्रमोद--अदामात्र भी किसीका गुण देखकर उल्लास- 
पूर्वक रोमाजित होना । (आक ६२) 
थे 


बरह अंग--आचाराग, सूत्रकृताग, स्थानाग, सम- 
बायाग, भगवतों (व्यास्याप्रशुप्ति), ज्ञाताघमंकथा, 
सपासकदशाग, अन्सकृतदशाग, अनुत्तरीपपातिक- 
दक्षाग, प्रध्नव्याकरण, विपाकसूत्र और दृष्टिवाद । 

बारह गुण-- अरिहत भगवानके बारह गुण हैँ -- 
(१) बचनातिशय, (२) ज्ञानातिणय, (३) अपाया- 
पग्मातिशय, (४) पूजातिशय, (५) अशोकवृक्ष, 
(६) कुसुमवृष्टि, (७) दिव्यध्वनि, (८) चामर, 
(९) आसन, (१०) भामडल, (११) भेरी, (१२) 
छत्र । इनमे चार अतिशय और आठ प्रातिहाय॑ 
कहे जाते हैं। 

बारह तप- अनशन, अवमौदर्य, वृत्तिसक्षेप, रसपरि- 
त्याग, विविक्त शब्याप्तन, कायकक्‍लेश , प्रायश्चित्त, 
विनय, वैयाबृ त्त्य, स्वाष्याय, व्युत्स्ग और ध्यान । 

बारह दत्‌- श्रावकके बारह बत हैं --- अहिसाणुश्षत, 
सत्याणुब्रत, अचौर्याणुब्नत, ब्रह्मचर्याणुत्रत और परि* 
ग्रहपरिमाणाणुब्रत ये पॉच अणुब्रत कहे जाते है । 
दिग्त, देशब्रठद और अनयंदडब्त पे रीन गुणकक्न 
है। सामायिक, प्रोषघोपबास, उपभोगपरिसोगपरि- 
माण और अतिथिसंबिभाग, ये चार शिक्षात्रत हैं । 
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बारओव--अज्ञानी आत्मा । 

बाह्यपरिप्रह--बाहरके वे पदार्थ जिनमे जीव मोह 
करता है, इसके दस भेद है --क्षेत्र, घर, चाँदी, 
सोना, धन (गाय भेस आदि पछ्ठ), धान्‍्य, दासी, 
दास, कपडे और बर्तन | 

बाह्यभाव--लोकिकभाव, ससारभाव | 

बीजशान-- सम्पर्दर्शन । 

बोजरखि सम्यकक्‍त्थ-- परमाथंसम्यक्त्ववान 
निध्काम श्रद्धा। (आक ४३१) 

बोधबीज--सम्यरदर्शन । 

ब्रह्मचर्य--आत्मामें रमणता, स्त्रीमात्रका त्याग 

झहारस--आत्म-अनु भव । 

ब्रह्मविद्या---आत्मज्ञान । 

बह्मांड--सम्पूर्ण विश्व । 

ब्राह्मीविदना--आत्मासम्बधी वेदना; आतरिक पीडा । 

भ 

भक्ति--बीतरागी पुरुषोंके गुणोंमें लीनता । उनके गुण 
गाना, स्तुति करना आदि क्रिया रूप मक्ति है । 

संत्रभरण--सज्जन पुरुषोको पोषण देनेवाले । 

भद्विकता-- सरलता, उत्तमता । 

भय--एक मनोबिकार जो आपत्ति या अनिष्टकी 
जआाशंकासे मनमे उत्पन्त होता है, डर ! 

भयभंजन-- भयको टालनेवाले । 

भयसंजशञा--जिस प्रकृतिस जीवको भय लूगा करता है | 

भरत--भगवान ऋषमदेवके पुत्र प्रथम चक्रवर्तों । 

भत हरि-- एक महान योगी हो गये हैं । 

भवनपति--एक प्रकारके देव । भवनोमें रहते है इस- 
लिये भवनवासी भी कहे जाते है । 

भवधश्धमण--ससारमे परिभ्रमण । 

भवस्थिति--ससारमे रहनेकी मर्यादा । 

भवितव्यता--प्रारब्ध, भारय, होनहार । 

भव्य--मोक्ष पानेकी योग्यतावाला ! 

भामिनी--स्त्री । 

भाव--परिणाम, गुण, पदार्थ, अभिभ्राय । 

भाव आख़ब--आत्माके जिन भावोंसे कर्मोंक़रा आगमन 
हो ऐसे रागद्वेषादि परिणाम । 

भावनय---जो नय भावको ग्रहण करे । 

भावमिद्रा--मिथ्यात्व, रागद्रेधादि परिणाम । 


पुरुषमें 


ओमदु राजचजन्ा 


भावशुन्य--भाव रहित, बिना भावके । 

भावश्वत--श्रवणके द्वारा जिस ज्ञानकी उत्पत्ति हो । 

भावसमाधि--आत्माकी स्वस्थता । 

भाष्य--विस्तारवाली टीका, किसी गृढ़ विषयका विस्तृत 
विवेचन । 

भिन्भाव--भिन्‍नता, अरूगाव, भेद । 

भेदशान--जड़ चेतनका ज्ञान, स्वपर-विवेक । 

भूरसो दर्क्षिण:--रिश्वत; निश्चित राशिकी दक्षिणा । 

अआति--मिथ्याज्ञान, असदारोप, भ्रम, संशय । 

भर 

सतार्थो---'नहि कषाय उपशातता, नहिं अतर वेराग्य 
सरक्ृपण न मध्यस्थता ए मठार्थी दुर्भाग्य ॥” देखें 
आत्मसद्धि दोहा २२। 

मतिलन्नान--इन्द्रिय तथा मनके निममित्तसे जो ज्ञान हो | 

मध्यमा बाचा--मध्यम वाणी, बहुत जोरसे भी 
नहीं और बहुत घीरेंसे भी नही ऐसी बाणी । 

मध्यस्थता-- उदासीनता, तटस्थता, रागद्वंघरहितता । 

सतन--विचार । 

सनःपर्यायशान--जो द्रव्य क्षेत्र काल भावकी मर्यादा- 
सहित दूसरेके मनमें स्थित विकारी भावको स्पष्ट 
जाने । 

सहा आरमभ्भ--अतिशय आरभ, अर्थात्‌ अत्यत हिंसक 
व्यापारादि कार्य । 

सहाप्रतिमा--अभिग्रहविशेष । 

सहामिश्यात्व--गाढ विपरीतता, अत्यत अश्ञान कि 
जिसके उदयमे सदुपदेश भी जीवको न रुचे । 

महाविदेह-- क्षेत्रविशेष, जहांसे जीब सदेव मोक्षको 
पा सके | 

महाप्रत--जिन व्रतोंको साधु स्वीकारते है । 

मंत्र--गुप्त रहस्यपूर्ण बात, वे अक्षर, शब्द या वाषय, 
जिनका दृष्टसिद्धिके छिये जाप किया जाता है, 
देवता अधिष्ठित अक्ष रविशेष । 

साया-- भ्राति, कपट । 

साथिकसुख--संसारका कल्पित सु । 

मार्गानुस्तारी--'आत्मज्ञानी पुरुषकी मिष्कास भक्ति 
निराबाघरूपसे प्राप्त हो ऐसे गुण जिस जीवमे हों 
वह जीव मार्गानुसारी हैं ऐसा श्री जिन कहते हैं।' 
(आंक '४३१) 


परिदिष्ट ५ 


मिताहारी--थोड़ा-परिसित भोजन करनेबाला । 

सिध्यादृष्टि---आत्मभानसे रहित । 

सिध्यावासता--खोटे धर्मको सच्चा मानता, घमर्मके 
नामपर सासारिक इच्छाओका पोषण ( आक 
१९९) 

सिश्रगुणस्थान--सस्यकमिथ्यात्व प्रकृतिके उदयसे जीव- 
के न तो केवऊ सम्यवत्व-परिणाम होते है और न 
कैवल भिध्यात्वरूप परिणाम होते है ऐसी भूमिका- 
का नाम मिश्रगुणस्थान है । 

मुक्तिशिला--सिद्धस्थानके नीचे रही हुई ४५ लाख 
योजनप्रमाण सिद्शिला । 

मुनि---जिसे अवधि, मन पर्ययज्ञान तथा केवलज्ञान हो । 

मुषुक्षु-मोक्षकी इच्छावाला, ससारसे छूटनेकी अभि- 
लाबाबाला | 

मुम्ुकुता--सर्व प्रकारकी मोहासक्तिसे अकुलाकर एक 
मोक्षका ही यत्न करना । (आक २५४) 

मुंहपत्तो-- महके आगे रखनेका कपडेका टुकड़ा । 

मृच्छाभाव--परपदार्थके प्रति आसक्ति । 

मूढ वृष्टि--अज्ञानभाव, सदूअसदके विवेकरहित मान्यता । 

मृषा--असत्य, झूठ । 

मेषघावी--बुद्धिमान, तीत्र प्रशावंत । 

सेघोन्सेष--आँखका खुलना-मिचना । 

मेश्री--सव॑ जगतसे निर्वेरबुद्धि (आक ५७) 

मोक्ष--सर्वक्रमंरहित आत्माकी शुद्ध अवस्था । आत्मासे 
कर्मोंका सर्वथा छूट जाना । 

सोक्षसार्ग ---सस्यग्दर्ग न, सम्यरक्षान और सम्यकचारित्र- 
की एकता यह मीक्षमार्ग है। सम्यर्दशंनज्ञान- 
चारित्राणि मोक्षमार्ग । (तत्त्वार्थसूत्र) 

मोक्षसुल---अलौकिक सुख, अनुपमेय अकथ्य आत्मानद। 

(देखें मोक्षमाला, शिक्षापाठ ७३) 

मोह--जो आत्माको पागल बना दे, स्व व परका भान 
भुला दे, परपदार्थमे एकत्वबुद्धि करा दे । 

मोहनीयक्सं--आठ कर्मों मेसे एक कम, जिसे कर्मोका 
राजा कहते हैं। इसके प्रमावसे जीव स्वरूपको 
भूलता हैं । 

सोहमयी--बंबई । 

| 


यति--ध्यानमें स्थिर होकर श्रेणी चढ़नेवाला । 


९०७ 


यतना-- किसी भी जीवकी हिंसा त हो वैसे प्रवत्ति 
करना । [देखें मोक्षमाला शिक्षापाठ २७) 
पयाथे -- वास्तविक । 
यहानासकर्स--जिस करके उदयसे यश फैले । 
पाचकता--माॉमनेका भाव । 
पावज्जीचन--जब तक जीवन रहे, आजीवन । 
पुगलिधा--भोगभ्‌मिके जीव । 
घथोग - मन वचन कायके निमित्तसे आत्माके प्रदेशोंका 
चचल होना, मोक्ष के साथ आत्माका जुड़ना; मोक्ष- 
के कारणोकी प्राप्ति, ध्यान । 
योगक्षेम--जों वस्तु न हो उसकी प्राप्ति और जो हो 
उसका रक्षण, कुशलमगल ।! 
पघोगदशा--घ्यानदशा । 
योगदुष्टिससुख्खय--योगका एक ग्रथ । 
योगबिन्दु--श्रीहरिभद्राचार्यका योगसबधी प्रथ । 
योगवासिष्ठ--वे राग्यपोषक एक पग्रथका नाम । 
योगस्फुरित--ध्यानदशासे प्रगटित । 
योगानुयोग--योग आ मिलनेसे, सयोगवशात्‌ । 
पोगीन्द्र--योगियोमे उत्तम । 
योनि--उत्पत्तिस्थान । 
र्‌ 
रहनेसि--भगवान नेमिताथका भाई । 
राजसीदृत्ति--रजोगुणवाली वुत्ति, खानातीना और 
मज़ा करना, पुदूगलानदी भाव । 
राजेमती--मगवान नेमिनाथकी मुख्य शिष्या । 


रुखकप्रदेश--मेरुके मध्यभागमे आठ रुखकप्रदेश माने 
गये है कि जहाँसे दिशाओका प्रारम्भ होता है । 
आत्माके भी आठ रुचकप्रदेश हे, जिन्हे अबध कहा 
गया है । (विशेषके लिये देखे आक १३९) 

रूपी--जिसमे रूप, रस, गध और स्पर्श हो उसे रूपी 
पदार्थ कहते हैं । 

रौद्--विकराल, भयानक । 

रोद्रध्याल--दृष्ट अभिप्रायवाला ध्यान | इसके चार 
भेद है :--हिंसानदी, मुषानंदी, चौर्यानंदी और 
विषयसंरक्षणानंदी, अर्थात्‌ हिंसा, असत्य, चोरी 
और परिग्रहमें (आनंद मानना । यह ध्यान नरक- 
गतिका कारण हैं । 
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लू 

लब्धि--वीयाव राय कमके क्षय या क्षयोपशमस्ते प्राप्त 
होनेवाली शक्ति, आत्माके चैतन्यगुणकी क्षयोपण्म- 
हेतुक प्रगटता । श्रुतशानके आवरणका क्षयोपशम 
प्राप्त होना । 

लब्धिवाक्थ--अक्ष र कम होते हुए भी जिस वाबयमे 
बहुत अर्थ समाया हुआ है, चमत्कारी वाक्य | 

लाबण्य--अत्यन्त सुन्दरता । 

लिपदेहजन्पज्ञान--दह इन्द्रिय,, पाँच विषय और 
मनरूप जीवके सूक्ष्म शरीरसे उत्पन्न हुआ ज्ञान, 
अमुक चिह्न या साधनके निमित्तसे उत्पन्न ज्ञान । 

लेइघा--कपषायसे अनुरंजित योगोंकी प्रवृत्ति । जीवके 
कृष्ण आदि द्रव्यकी तरह भासमान परिणाम 
(आक ७५२) 

लोक--सब द्रन्योंको आधार देनेवाला । 

लोफभावना---चवोदहराजूप्रमाण लोकस्वरूपका चिन्तन। 

लोकसंज्ञा--शुद्धका अन्वेषण करनेंसे तीर्थका उच्छेद 
होना संभव है, ऐसा कहकर लोक प्रवृत्तिमे आदर 
तथा श्रद्धा रखते हुए वैसा प्रवर्तन किये जाना, यह 
लोकमज्ञा है। (अध्यात्मसार) 

लोकस्थिति--लोकरचना । 

लोकाप्र --सिद्धालय । 

कोफिक अभिनिवेद्य-द्रब्यादि लोग, तृष्णा, दैहिक 
मान, कुल, जाति आदि सबधघी मोह (आक ६७७) 

लौकफिकवदृष्टि--ससारवासी जीवों जैसी दृष्टि । इस लोक 
अथवा ससारसे सम्बन्धित दृष्टि । 


व 

वक़्ला--टेदापन, असरलता । 

वलिता-स्त्री । 

बर्गणा---समान अविभाग प्रतिच्छेदोके धारक कर्म 
परमाणुके समृहकों बर्ग कहते है और ऐसे बर्भोके 
सम्रूहको बर्गणा कहते हैं । (जैनसिद्धातप्रवेशिका) 

बंचनाबुद्धि - सत्मग, सदगुर आदिमे सच्चे आत्ममावसे 
मसाहात्म्यबृुद्धि होनी चाहिये सो नहीं होना, और 
अपने आत्मामे अज्ञानता हो निरतर चली आई है 
इसलिये उसकी अल्पज्ञता, लघुता विचारकर अमा- 
हात्म्यचुद्धि करती चाहिये सो नही करना । ठगनेकी 
बृद्धि । विज्येषके लिये देखे आक ५२६ | 


ओऔमद्‌ शाजचंर्त 


धालाशान--कहनेमात्र ज्ञान, परतु आत्मामे जिसकां 
परिणमन नही हुआ है। 'सकल जगत ते ऐटवत्‌ 
अथवा स्वप्न समान, ते कहिये ज्ञानीदशा, बाकी 
वाचाज्ञान'”' (देखे आत्मसिद्धि दोहा १४०) 
बारांगना--वेश्या । 
वाल्मीकि--आदि कवि और रामायणके रचयिता । 
वासन[--मिथ्या विचार या इच्छा, सम्कार । 
विकथा--खोटो कथा, ससारकी कथा । इसके चार 
भेद हैं -स्त्रीक्था, भोजनकथा, देशकथा, राजकथा । 
बविगसे बा--व्यय नाश होना । (मोक्षमाला, शिक्षापाठ 
८७, ८८, ८९) 
विधारदशा --विचारवानके चित्तमें संसार कारागृह है, 
समस्त लोक दु खसे आर्स है, भयाकुल है, रागद्वेपके 
प्राप्त फलसे जलता हैं ।” ऐसे विचार जिस दशामे 
उत्पन्त हो वह विचारदशा । (आक ५३७) 
विश्छेद--बीचमे क्रम टूटना, नाश, वियोग । 
बितिगिज्छा --जुगुप्सा, ग्लानि, सदेह । 
बिदेही वक्ञा--देहके होते हुए भी जो अपने शुद्ध 
आत्मस्वरूपमे रहुता है ऐसे पुरुषफी दश! वह 
विदेहीदशा । जैसे श्रीमद्‌ राजचन्द्र स्वयं विदेहीदशा- 
वाले थे । 
विपरिणाम--परिवतंन, रूपातर, विपरीत परिणाम । 
विपर्धास--त्रिपरीत, मिथ्या । 
विभंगशान---मिथ्यात्वसहित अवधिज्ञान, कुअवधिश्ञान । 
विभाव-- रागढे पादि भाव, विद्योष भाव, आत्मा स्व- 
भावकी अपेक्षा आगे जाकर विशेषभाव' से परिणमे 
वह विमाव । (व्याथ्यानसार १-२०५) 
बिमति--विशेष बुद्धि, भिथ्या बुद्धि । 
विरोधाभास---दो बातोमें दीख पहनेवाछा विरोध; 
मात्र विरोधका आभास । 
विवेक ---सत्यासत्मको उनके स्वरूपसे समझनेका नाम 
विवेक है । (मोक्षमाला, शिक्षापाठ ५१) 
विचयमुर्च्छा ---पाँच इन्द्रियोंके विषयोंमें आसक्‍्ति । 
विसरंन--परित्याग, छोड़ना । 
विखसापरिणाम--सहज परिणाम । 
बोतशाग--जिसने सासारिक वस्तुओं तथा सुखोंके प्रति 
राग अथवा आसकित बिलकुल छोड़ दी है। सर्वश, 
केवछ्ली भगवान । 
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बोर--भ० महावीर, बलवान । 

बीम॑-- धबित, बल, पराक्रम, सामर्थ्य । 

बीर्यांतरायकर्म --आत्मकक्तिमें बाधक कमका प्रकार । 

शुंद--समृह । 

शुलि--परिणति, परिणाम, स्वभाव, प्रकृति । 

बेद--नोकषायके उदयसे उत्पन्त हुई जीवकी मैथुन 
करनेकी अभिलापाकों भाववेद कहते है और नाम- 
कर्मके उदयमे आविभूत देहके चिह्लूविशेषकों द्रव्य- 
वेद कहते है । इस वेदके तीन भेद हैं, स्त्रीवेद, 
पुरुषबंद, नपुसकवेद । (जैनसिद्धातप्रवेशिका) 

बेदनीयकर्स --जिस कमके उदयसे जीव साता या 
असाता भोगे, सुखदु.खकी सामग्री प्राप्त करे । 

बेदान्त--वेदोके अतिम भाग (उपनिषद्‌ तथा आरण्यक 
आदि) जिसमे आत्मा, ईश्वर, जगत आदिका बिवे- 
आन है, छह दर्शनोमंसे एक, जिसका उत्तरभीमासा- 
में समावेश हूँ । (बिशेष देखे आक ७११) 

बेराग्य--गृहकुटुबादि भावमे अनासक्तबंद्धि होना। 
(भाक ५०६) 

ब्यतिरिेक--साध्यके अभावमे साघनका अभाव, जैमे 
अग्निके अभावमे घसका अभाव, भेद, भिन्‍नता । 

व्यवच्छेद-- नाश, पृथकता, विभाग, खण्ड । 

व्यवहार--सामान्य बरताव । 

व्यवहार आग्रह--बाह्य वस्त्‌, बाह्य क्रियाका आग्रह । 
जैसे कि हतना ठो अवश्य करना चाहिये । 

व्यवहारनप--जो अभद वग्तुको भेदरूपसे ग्रहण करे । 

ध्यवहारशुद्धि--आचा रशुद्धि, शुद्ध आवरण, जो संसार 
प्रवृत्ति इस लोक ओर परलोकम सुखका कारण हो 
उसका ताम व्यवहारणुद्धि है (आक ४८) 

ध्यवहारसंयम्त--परमार्थभयमके. कारणभूत अन्य 
मिभित्तोके भ्रहण करनेकी ब्यवहारसयम' कहा है ! 
(आक ६६४) 

व्यसत--बुरी लूत, खराब आदत । सामान्यकूपसे व्य- 
सनके सात प्रकार है - जुआ, मास, मदिरा, वेध्या- 
ग़मन, शिकार, घोरी और परस्त्रीका सेवन | ये 
सातो ब्यमन अवद्य त्यागने योग्य हैं । 

व्यंजनपर्थाय--वस्तुके प्रदेशत्व गुणकी अवस्था (जैन- 
घिद्धास्तप्रवेशिका) 

ब्यास--महामा रत और पुराणोंके रचयिता । 


९०९, 


.। 

शतक--सौका समुदाय । 

शतावधान---एक साथ सौ बातोपर ध्यान देना (शताब- 
घानके प्रकारके लिये देखें पृु० १३६) 

हर्वरो--रात्रि । 

शंकर--महादेव, सुख देनेवाला । 

शाल्मलीवृक्ष--तरकके एक वृक्षका नाम । 

शास्त्र--वीतरागी पृरुषोके वचन | घर्मग्रन्य । 

शास्त्रकार--शास्त्र रचनार ! 

शास्त्रावधान--शास्त्रसे चित्तकी एकाग्रता । 

शिक्षाबोघ--न्यायनी तिका इपदेश, अच्छी जिक्षा । 

शिथिलकस--जो कम॑ विधार आदिसे दूर किया जा 
स्र्के। 

शुक्लध्यान--जीवोके छुद्ध परिणामोंसे जो ध्यान 
होता हैं । 

शुद्धोपयोग--रागद्वेषरहित आत्माकी परिणति । 

शुभ उपयोग--मदकधायरूप भाव । वीतराग्रपुरु पोकी 
भवित, जीवदया, दान, सयम आदि रूप भाव । 

शुभव्रव्य---जिस पदार्थंके निमित्तसे आत्माम्रे क्ष्छे-- 
प्रशस्तभाव हो । 

शुष्कश्ञानी-- जिसे भेदशान न हो, कथनमात्न अध्यात्म- 
वादी । (विशेषके लिये देखें आत्मसिद्धि दोहा ५,६) 

शेलेशीकरण---पर्वतोम बडा जो मेरु उसके समान 
निएचल, अचल । (व्यास्यानसार) 

श्रमण--साधु, मुनि । 

असणोपासक---श्रावक, वीतरागमार्गंका 
गृहस्थ । 

शआावक्त--जशञानीके वचनोको सुननेवाला । (विदोष देखें 
पृष्ठ ७४२ उपदेशछाया ) 

क्षुतज्ञान--मतिज्ञानसे सम्बन्ध लिये हुए किसी दूमरे 
पदार्थके क्ञानको श्रुतज्ञान कहते है । जैसे-- घटा 
शब्द सु ननेके अनन्तर उत्पन्त हुआ कबुग्रीवादिस्प 
घटका शान । (जैनसिद्धान्तप्रवेशिका) 

श्रेणिक---भ० महावीरके समय मगधदेशका एक 
प्रतापशाली राजा, भ० महाबीरका परम भक्त । 

श्रेणी--लोकके मध्यभागसे ऊपर, सीचे तथा तियंगृदिक्षा- 
में क्रसे रेखाबद्ध रचनाकाले प्रदेशोंकी पक्ति; जहाँ 
चारित्रमोहनीयकी इकीस प्रकृतियोका क्रमसे 


उपासक 
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उपह्म तथा क्षय किया जाय ऐसी आत्माकी 
उत्तरोत्तर वढ्धमान होती हुई दशा । 
श्रेयिक सुख--मोक्ष सुख । 
इ्वासोच्छवास---सास लेना और छोडना ! 
ष 
घट्पद--आत्मा है, वह नित्य हैं, कर्ता हैं, भोक्ता है, 
मोक्ष है और मोक्ष का उपाय है। (आक ४९३) 
घट सम्पत्ति--क्यम, दम, उपरति, तितिक्षा, समाधान, 
और श्रद्धा, थे बंदान्तम घट सम्पत्ति मानी गई हैं। 
घड़दर्शंन-- (१) बौद्ध, (२) नैयायिक, (३) साख्य, 
(४) जैन, (५) मीमासक, और (६) चाबकि । 
(आक ७११) 
घड्द्र॒व्य--जीव, पुदूगल, धर्म, अधर्म, आकाश , काछ । 
स 
सकास--दच्छा सहित । 
सकामनिजंरा-- उदयकाल प्राप्त होनेसे पहले आत्माके 
पुम्षाध॑ द्वारा जो कर्म आत्मासे अलग हो जाये वह 
सकामनिजेरा है, इसे अविपाक निजरा भी कहते है । 
सजोवनमूति--देहतारी महात्मा । 
सत्पुरुषाय -- आत्माको कर्मबधनसे मुक्त कर सके ऐसा 
प्रयत्न । 
सत्मृति--ज्ञानी परुष । 
सत्संग--जो सत्यका रग चढाये वह सत्सग है। 
(मोक्षमाला शिक्षापाठ २४), सन्मागंमे अपनी 
जैसी योग्यता है, वैसी सोग्यता रखनेवाले पुरुषोका 
संग । (आक २४९) 
सनातन--शाझ्वत, भत्यन्त प्राचीन, अनादिकालूस चला 
आया हुआ । 


सप्रदशाविधि संघपमत--सत्रह प्रकारका सयम । हिंसादि 
प्राँच पाप, स्पर्शनादि पाँच इन्द्रिय, चार कषाय 
तथा मन-वचन-कायरूप तीन दण्डका निप्रह । 
समकित--रम्यसदर्शंन । (आक ७१५ मुलमार्ग ७) 
समर्दाशता--पदार्थम इश्टानिष्ट-बुद्धि रहितता, इच्छा- 
गहितता और ममत्वरहितता । विद्येष देखें पत्रांक 
८३० । अन्रु, मित्र, हर्ष, ओक, नमस्कार तिरस्कार 
आदि भावोके प्रति समता । (आत्मसिद्धि दोहा १०) 
समय--कालका यूध्मतम विभाग । 
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समवायसम्बंध--अश्नेद सम्बन्ध । 

समश्रे णी-- समभावकी चालू रहुनेवाली परिणति । 

समस्वभावो--समान स्वभावाले । 

समाधिसरण--समतापूर्वक देहत्याग । 

समिति--सावधानीपूर्वक गमनादि क्रियाओमें प्रवर्तन । 
(आंक ७६७ तथा व्याख्यानसार) 

समुद्धात--मूल शरीरको छोडे बिना आत्माके 
प्रदेशोका बाहर निकलना । सम दातके सात भंद 
हैं --वेदना, कषाय, वेक्रियिक, मारणातिक, तैजस, 
आहारक और केवलीसम्‌द्घात । 

सरिता--नदी । 

सलिल--पानी । 

संज्वलनकधाय--यथाख्यातचारित्रको. रोकनेवाला 
अधिकसे अधिक पन्द्रह दिनकी स्थितिबाला कपाय । 

संशा--ज्ञानविशेष, कुछ भी आगे-पीछेकी चिन्तनञक्ति- 
विद्येष अथवा स्मृति । (आक ७५-) 

संयति--सयममे प्रयत्न करनेबाला । 

संयम--हन्द्रियो तथा मनको वद्य रखकर पृथ्वी आदि 
छहकायके जीवोबी रक्षा करना, आत्माकी अभेद 
चितना, सर्वभावसे विराम पानेख्य । (विशेष देखें 
आक ६६४, ७६७, ८६६) 

संयमश्रेणी-- सयमके ग॒णको श्रेणी । 

संवत्सरी--वर्षसम्बन्धी , वाधिक उत्सव । 

संबर--आते हुए कर्मों्तो रोकना, कर्मोंके आनेके द्वार 
बंध कर देना ! 

संबत--संबरसहित, आज्रवका निरोध करनेवालू । 


संवेग--वेराग्यमाव, मोक्षकी अभिराषा, धर्म और 
धम्मके फलमे प्रीति । 

संसार--जीवोके परिभ्रमणका स्थान; वह चार 
गतिरूप है । 


संसारानुप्रेका--समार अपार वु खरूप है उसमें यह 
जीव अनादिकालसे भटक रहा है, ऐसा विधार 
करना । 

संसाराभिरुचि--ससारके प्रति तीत्र आसक्ति । 

संस्थान--आकार । 

संहनन--शरी रमे हाड आदिका बंधनविशेष--गठन । 

साखी---जशानसम्बंधी दोहे या पद्य । 


परिशिष्ट ५ 


सातावेदनीय--जिस करके उदयसे जीवको सुखकी 
सामग्रो मिले । 

साधु--जो आत्मदशाकों साधे, सज्जन, सामान्यतः 
गृहबास का त्यागी, मूलगुणोका धारक । 

सामायिक--समभावका छाभ, मन, वचन, काय और 
कृत, कारित, अनुमोदनासे हिसादि पाचर पापोका 
त्याप करना, दो घडी तक समताभावमे रहना । 

सिद्ध-आठ कर्मसे मुक्त शुद्धात्मा, सिद्ध परमेष्ठी । 

सिद्धांतओोष--पदार्थवा जो |सद्ध हुआ स्वरूप है, 
ज्ञानीपुरुषोंने निष्कर्षसे जिस प्रकारसे अन्तमे पदार्थ- 
को जाना है, बह जिस प्रकारसे वाणी द्वारा कहा 
जा सके उस भ्रकार बताया है, ऐसा जो बोध है 
यह सिद्धान्तबोध' है । (आक ५०६) 

सिद्धि--कार्य पूर्ण होना, सफलता, निष्चय, निर्णय, 
प्रमाणित होना, मुक्ति, योगकी अष्ट सिद्धियाँ मानी 
गई हैं--अणिमा, महिमा, गरिमा, रूषिमा, प्राप्ति, 
प्राकाम्य, ईशित्व और वशित्व । 

सिद्धि मोहु--सिद्धियाँ प्राप्त करने और चमत्कार 
दिखानेका छालच । 

सुखद--सुख देनेवाला । 

सुसाभास---कल्पित सुख, सुख नही होनेपर भो सुख 
जैसा लगना । 

सुधर्मास्वामी-- भ० महावीरके एक गणघर, इनके रचे 
हुए आगम वतंमानमे विद्यमान हैं । 

सुधारस--मुखमे झरनेवाला एक प्रकारका रस, जिसे 
झात्मस्थिरताका साधन माना है, अनुमवरस । 

सुलभबोधि--जिसे सहजमें सम्यग्द्शन हो सके | 

सूर्यपुर--सू रतका पुराना नाम । 

सोपक्रम आयुष्य--शिथिल, जिसे एकदम भोग लिया 
जाये ! (व्याख्यानसार) 

स्कंघ--दो अथवा दोसे अधिक परमाणुओके सशहफो 
स्कघ कहते हैं । 

स्तभतीथं--लंभात का ऐतिहासिक नाम । 

स्न्नीवेद कर्म---जिस कर्मक उदयसे पुरुषमयोगकी 
इच्छा हो । 

स्थविरकल्प--जो साध वृद्ध हो गये है उनके लिये 
धास्त्रमर्यादासं वर्तत करनेका बाँधा हुआ-- 
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निश्चित किया हुआ मास या नियम । (पृ० ७९५ 
व्याख्यानसार) 

स्थितप्रशवशा-- मनमे रही हुई सर्व वासनाओंको 
जीव छोड दे और अन्तरात्माम ही सतुष्ट रहकर 
आत्मस्थिरता पाये ऐसी दशा । (गीता अ० २) 

स्थितिबंध--कर्मकी काल मर्यादा । 

स्थितिस्थापकदद्ा--वीतरागदशा, मरूस्थितिमे फिरसे 
आ जाना । 

स्पात्पत--कथचिस्‌ू, किसी एक प्रकारसे । उभयनय 
घिरोधघ्वसनि स्यास्पदके० [देखे 
कलझा-४) 

स्थाह्ाब--प्रत्येक वस्तु अनेकात अर्थात्‌ अनेक घर्मसहिल 
होती है, बस्तुके उन धर्मोको छक्षमे रखते हुए बर्त- 
मानमे पदार्थके किसी एक घर्मको कहना स्याद्वाद 
या अनेकातवाद है । 

स्व उपयोग--आत्माका उपयोग । 

स्वस्छंद--अपनी इच्छानुसार चलना। “परमार्थका मार्ग 
छोड़कर वाणी कहता है यही अपनी चतुराई, ओर 
इसीको स्वच्छद कहा है। (पृ० ७०८ उपदेशछाया) 

स्वद्रब्य---अनतगुणपर्यायरूप अपना आत्मा ही स्वद्रग्य 
है । (स्वद्रव्य-क्षेत्रकाल-भावके लिये देखें पृष्ठ 
८००, आम्यतरपरिणामावलोकन क्रम ७) 

स्वध सं--आत्माका धर्म, वस्तु का अपना स्वभाव । 

स्वसमय--अपना दर्शन, मत्त, अपना छुद्ध आत्मा, अपने 
स्वभाव परिणमनरूप अवस्था । 

स्वात्मानुभव - स्वसवेदन, अपने आत्माक्रा अनुभव, 
एक सस्यक्‌ उपयोग हो तो स्वयकी अनुभव हो 
जाता हैँ कि कैसो अनुभवदश्ा प्रगट होती है । 

(पु० ७३७ उपदेशछाया) 


समयप्षार 


ह 

हस्तामलकबंत्‌ू--हाथमे लिये हुए आऑवलेकी तरह; 
स्पष्ट । 

हावभाव--'गारयुक्त चेष्टा । 

हुंडावसपिणीकाल--अनेक कल्पोके बाद आनेवाला 
भयकरकाल, जिसमे धर्मकी विशेष हाति होकर 
भिथ्या धर्मोका प्रचार होता है । 

हैय-तजसने योग्य पदार्थ । 
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पृष्ठ... पंक्ति अधुढ़ 


भिन्न 
भुलानेके 
दिशा 
करना 
वभावद्ा 
वृत्तिका 
धका 

नही 

गाडेमे 
ज्ञानका 
बचाता 
बदल भातर 
हुन्तर 

बीय॑ दी 
किस तरह 
कम्मविभाग 


शुद्ध 
सर्वथा भिन्‍न 
भुलावेके 
द्ह्षा 
करता 
विभावदशा 
वृत्तिका 
बघका 
त्त 
छकडेमे 
झानको 
चबाता 
बदले भीतर 
हुनर 
बीय॑ दो 
भी कस तरह 
कम्मविवाग 


